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नाम बृन्दादेवी था। ये पद्मावती पुरवाल जाति के प्रसिद्धकुल महाराजा खानदान के थे । आपके माता 
पिता वडी धार्मिक प्रवृत्ति के थे। धाभिक कामो में उनकी बहुत रुचि थी। अतिथि-सत्कार करने मे 


सदैव तत्पर रहते थे । इनके पिताजी एक कुशल व्यापारी थे। उसीसे वे अपने परिवार का पालन 
पोपण करते थे । 


आचाये महाराज अपने माता पिता के तृतीय सुयोग्य पुत्र थे । जिनका पूर्व नाम महेन्द्रकुमार 
था । इनके चार भाई हुए जिनमे कन्हैयालाल और धर्मन्द्रनाथ वडे हैं और सन्तकुमार तथा राजकुमार 
उपनाम विलासराय छोटे है। ये सभी श्रपना श्रलग अलग व्यवसाय करते हैं । इनमे श्री कन्हैयालालजी 


और सन्‍्तकुमारजी तो अच्छे व्यापारी हैं तथा धर्मेन्द्रनाथजी तथा राजकुमारजी दोनो कुणल 
चिकित्सक है। 


इन पाच भाइयो मे केवल महेन्द्रकुमारजी ही “होनहार विरवान के होत चीकने पात' के 
अनुसार एक ऐसे नर रत्न निकले जिनने अपने आदझे त्याग और तपस्थामय जीवन से सारे विश्व में 


एक महान लोकोत्तर अवस्था प्राप्त की है। भगवान महावीर की तरह इनने अपना महावीरकीर्ति 
नाम साथंक कर दिखाया है । 


श्री महेन्द्रकुमार की प्रारभिक शिक्षा फिरोजावाद के एक स्कूल मे हुईं। दस वर्ष की अवस्था 
मे स्‍्नेहमयी माता का देहान्त हो गया । उसके वाद आपका मन विषण्ण हो गया और यही से ससार 
की असारता को लक्ष्य में लेकर आपके मन मे विरक्ति के भाव जाग्रत हुए तथा आत्म-कल्याण करने 
के लिये आपने पहले जेनधर्म के शास्त्रो का विशेप ज्ञान प्राप्त करना आवव्यक समझा और इसीलिए 
दि० जैन महाविद्यालय व्यावर, सरपेठ हुकमचन्द महा विद्यालय इन्दौर एवं अन्य सस्क्ृत महाविद्यालय 
में जाकर वहा पर आपने अनेक विपयो पर शास्त्री कक्षा तक ज्ञान प्राप्त किय। | आपकी बुद्धि तीकण 
और प्रतिभायुक्त होने से आपने शीघ्र ही अनेक विपयो का सहज मे ज्ञान प्राप्त कर लिया। न्याय- 
तीर्थ, आयुर्वेदाचार्य आदि की परीक्षाएं देकर उनमे आप उत्तीर्ण हुए। सस्क्ृत, व्याकरण, साहित्य, 


न्याय मिद्धान्त आदि अनेक विषयो का गहन भ्रध्ययन कर आपने बच्छी योग्यता हासिल कर ली थी । 
साथ-साव अपने अनेक भाषाओं का ज्ञान भी अच्छा प्राप्त कर लिया था । 


शिक्षा प्राप्त करते-करते आप युवावस्था को प्राप्त हो गये । इस श्रवस्था मे सहज ही मनुष्य 

के मन में कामवासना और भोगविलास की प्रवृत्ति तीब्र हो उठती है और उसको परितृपष्त करने के 
जिये तथा गृहस्थ जीवन मे प्रवेश करने के लिए मनुष्य उद्यत हो जाता है । परिवार के लोग भो 
मनुप्य फो एसी ससार चक्र मे फसाने के लिये आतुर हो जाते हैं। श्री महेन्द्रकुमार को परिवार के 
जोगी ने भी ऐसा ही बरने को कहा | क्लु महेन्द्रकुमार का मन अपनी स्नेहमयी माता के वियोग 
ह ता परदे में दो इस झ्सार ससार से उदासीन हो गया था, धर्म शिक्षा के सस्कारो ने इस उदा- 
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सीनता को विरक्ति मे परिवर्तित कर दिया और उन्होने अपने परिवार के छोगो द्वारा रखे गये 


विवाह के प्रस्ताव को अस्वीकार कर दिया। उन्होने इस उभरती जवानी मे ही श्राजन्म श्रखण्ड 
ब्रह्मचये से रहने का ब्रत ग्रहण कर लिया। 


सोलह वर्ष की अवस्था में ही आपने श्रावक घ्में का निर्दोष आचरण करना प्रारम्भ कर 
दिया तथा कठोर ब्रतों का पालन करने लगे और तपस्या के वल से पापों का नाग करने लगे। 


असार ससार, गरीर शौर भोग से आपकी निर्मोह वृत्ति दिन पर ॒ दिन वढने लगी और वीस 
' वर्ष की अवस्था मे ही आपने परमपूज्य महान तपस्वी, परम निर्भीक, प्रखर प्रभावी वक्‍ता १०५ 
आचार्यकल्प श्री चन्द्रसागरजी महाराज के साथ सप्तम प्रतिमा ब्रह्मचर्य रूप से रह कर आपने परम- 
पृज्य आचार्य १०८ वीरसागर महाराज से वि० सं० १६६४ में टाकाटू का ( मेवाड ) मे श्षुल्लक दीक्षा 
ग्रहण की | श्रव आप सारा समय ज्ञान प्राप्ति मे लगाने लगे | इस कारण क्षयोपणम विज्ञेप बढ गया। 
चार पाच वर्ष तक आप छ्ुल्लक रूप मे रह कर वत्तीस वर्ष की अवस्था में पूज्य १०८ आचायं श्री 
आदिसागरजी महाराज से सवंसग परित्याग कर दिगम्वर जनेन्द्री दीक्षा धारण की। आपका 
दीक्षान्त नाम महावीर कीति रखा गया । आप वास्तव मे महावीर ही थे । 


वीतराग मार्ग के अनुसार न्रत अनुसरण करने मे और कठोर तपस्या करने मे आप सदेव 
निर्भीक और कठोर रहते थे श्रागम के प्रकाण मे आप अपनी दिगम्बर जैन साथ चर्या निर्दोषता 
के साथ पालन करते थे । आप सिहवृत्ति के आदर्श एवं महान तपस्वी थे । 


दिगम्वर साधु अवस्था धारण कर कुछ वर्ष तक आप दक्षिण प्रान्त में विहार कर धर्म का 
उद्योत करते रहे । इनके दीक्षा गुरु पृज्य १०८ आदिसागरजी महाराज ने सल्लेखना पूर्वक वीर 
मरण किया । तव उसके पहले अपने सघ में आचाराग के अनुसार आपने विभिष्ट योग्यता को धारण 
करने वाले विद्वान तपस्वी पूज्य १०८ महावीरकीत्ति को अपने आचाये पट्ट पर आसीन किया । आाचाय॑े 
होकर आप वहुत योग्यता पूर्वक चतुविध सघ का सचालन करने लगे। वास्तव मे परम पुज्य आचार्य 
१०८ महावीरकीत्तिजी मे आचार्य पद के अनुंसार सव ग्रुण प्रकाशमान ये । आप महात्नतो का 
आचरण निर्दोपता से पालन करते थे तथा आप थास्त्र पारगत महान विद्वान थे। आप अनेक 
भाषाओं के ज्ञाता थे । कठोर तपस्या कर कर्म निजंरा करते थे । आप मे अपूर्व क्षमा गक्ति थी 


झाप निर्भय होकर महात्रतों का आचरण कर दिगम्वर जेन धर्म की महान प्रभावना 
करते थे । 


आपने अपने चतुविध संघ के साथ भारत के प्राय. सभी देद्यो में जैसे दक्षिण महाराष्ट्र 
जगरात, राजस्थान, मालवा, मध्य प्रदेश, उडोसा, उत्तर प्रदेश, वगाल, विहार आदि में विहर कर 
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दिगम्बर जैंन धर्म का प्रचार किया। समाज को त्याग आर सयम की त्तरफ प्रवृत्त किया तंथा अनेको - 
नो मुनि, बाविका, ऐलक, श्ुल्लक, व्रह्मचारी आदि की दीक्षा देकर प्रात्म-कल्याण मे लगाया। पूज्य - 
आचार्य श्री की वाणी मे भारो अभाव था | जिसके कारण उनके घ॒मम उपदेश को लोग जल्दी हृदयगम 


कर लेते थे । 


ठ्र 


पूज्य आचार्येशत्री महान उपसर्ग विजयी और निर्मोही साधु रत्न थे। आप अपने शरीर से 
भी निस्पृह्व रहते थे। कठिन से कठिन प्राण घातक उपसर्ग होने पर भी आपने अपने शरीर की जरा 


भी परवाह नहीं की। उपसर्ग और परिषहो को सहन करने मे आप हिमालय की तरह 
अबडिग थे। 


एक वार जब आप राजस्थान मे भ्रमण कर रहे थे तब एक किसी गुन्डे ने धम हष से और दुष्टता 
से पीठ पीछे से बहुत जोर से लाठी का प्रहार किया। इस भयकर प्रहार से आचार्य श्री की पीठ 
सूज गयी और वहा पर एक वहुत्त वडा घाव हो गया | इप्त घाव से वहुत भारी वेदना होती थी परन्तु 
आचाय॑ श्री ने वहुत शान्ति पूर्वक्ष उस वेदना को सहन कर लिया। पुलिस मारनेवाले अपराधी को 
पड कर जब पूछताछ करने लगी तथा उसको महाराज के पास लाया गया तो पृज्य महाराज ने 

करुणा कर उसे क्षमा कर दिया। तथापि कोर्ट ने उस अपराधी को छह माह की जेल की सजा दी । 

महाराज श्री को जब यह मालूम पडा तो उनको बहुत भारी दू ख हुमा । 


इस घटना से पूज्य आचायद 
परिचय मिलता है। ऐसे उ 
आपने उन्हे सहन किया है। 


श्री की क्षमाशीलता, साहस और समत्ता का बड़ा भारी अद्भुत 
पसर्ग इनके जीवन में अनेको वार आए। इसी घैये भर साहस के साथ 


उसी प्रकार उपसग श्राप पर तव हुआ जब श्राप बड़वानी सिद्ध क्षेत्र पर ध्यान में सरन थे। 
पर्वत के ऊपरी भाग मे मघु मक्खियो का एक चहुत वडा छत्ता था। किसी दुष्ट मनुष्य ने छत्ते पर एक 
पत्थर मारा । आचाय॑ श्री के ध्यान मे विष्न डालने के लिए पत्थर लगा कर स्वय तो भाग गया, 
सेबिन सत्र मु मक्खिया उडी और थे महाराज के घरीर से चिपट गयी और आचाये श्री को काटने 
जगी | महाराज थी का धरीर लोह लुहान हो गया और भयकर रूप से सूज गया | फिर भी आचार्य 
, वी प्यान से दिलवुत डिगे नही | भयकर पीडा को महज भाव से सहन किया। जरा भी विचलित 
' तथा मु हू में उफ तक नही निकला। लोग एक मथुमवस्ती के काटने से आसमान को नोचे 
। पर जहा सेक्डो मधु मक्खियो ने मिलकर काटा और उन्तके शरीर पर चिपटी रही 
दस भमय उन सी जितनी भणकर पीडा नया हु ल हुआ होगा ? यह सहज ही जाना जा सकता है। 


कद आपरा जा इस महान उपसगग का पत्ता चला वे महाराज के पास गये तथा महाराज श्री का उप- 
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रूप चारित्र देकर उनके मानव जीवन का सुधार किया है। वास्तव मे सच्ची आध्यात्मिक शिक्षा का 
प्रसार और प्रचार ऐसे सब सग परित्यक्त साधु सतो से ही होता है। 
पूज्य आचार्य महावीरकीतिजी महाराज एक आदर्श साधु रत्न थे। शरीर से पूर्ण निःस्पृह 
रहकर भ्राप सदेव ज्ञान और ध्यान मे अनुरक्त रहते थे । दिन मे केवल चार घन्टा बोलते थे। शेष 
समय हमेशा मौन रखते थे । 
स्याति लाभ पूजा ज॑सी श्रनुचित प्रवृत्तियो से सदेव दूर रहते थे। क्षमा और शात्ति की 
रम मूर्ति थे, करुणा के सागर थे, सिद्ध क्षेत्र वदना के भक्त शिरोमणि थे, रत्नन्नय धमम की महान 
भरृति थे और सच्चे आध्यात्मिक महात्मा सदुगुरु थे। परम पुज्य श्राचाय॑ श्री की श्रेष्ठ निर्दोष 
पस्या का यह प्रभाव है कि श्रापका जहाँ जहाँ विहार होता था वहाँ किसी प्रकार का सकठ, 
भिक्ष श्रादि नही होता था तथा धर्म की महान प्रभावना और प्रचार होता था| 
पूज्य श्री के गुण भ्रपरिमित हैं। उनका कहाँ तक कोई वर्णान कर सकता है कि उन जैसे 
रम दिगम्वर वीतराग साघु रत्न ऐसे कठिन दुर्धर समय मे विद्यमान हुए हैं। 


नादगाँव ( नासिक ) प्राचायं चरण सेवी : 
विजया दशमी तेजपाल काला, साहित्यभूषण, 
वीर निर्वाण सम्बतु सह-सम्पादक जेन दर्शन तथा 
२४९६ सं० मत्री भा. शान्तिवीर दि० जन सिद्धांत सरक्षिणी सभा 
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कह >- क्र 
अर प्रा ई$ 
श्रद्धेय स्थाद्ाद वारिधि, वादिगजकेशरी, न्‍्यायवाचस्पति 
श्रीमान्‌ प॑० गोपालदासजी परेया 

गुरुवर ! 

जैन समाज मे तो आप सवंमान्य मुकुट थे ही, पर श्रन्य विद्वत्समाज मे भी 
्रापका प्रतिभामय प्रखर पाण्दित्य प्रख्यात था। आपके उहूश्य बहुत उदार थे, परच्तु 
सामयिक प्रगतिके समान घाभिक सीमाके कभी बाहर न हुए | जैसे अकिचिनताने आपका 
साथ नही छोडा बसे ही स्वावलम्बन और निरीहता का साथ श्रापने भी कभी नही छोडा । 

ऐसे समयथमे जब कि उच्चतम कोटिके सिद्धान्त ग्रथो के पठन पाठनका मार्ग रुका 
हुआ था, आपने अपने श्रसीम पौरुषसे उन ग्रथोके मर्मी १५-२० गण्यमान्य विद्वान तैयार 
कर दिये, इतना ही नही, किन्तु न्याय सिद्धान्त विज्ञेताका प्रवाह बराबर चलता रहे 
इसके लिये मोरेनामे एक विशाल जैन सिद्धान्त महा विद्यालय भी स्थापित कर दिया, 
जिससे कि प्रतिवर्ष सिद्धान्तवेत्ता विद्वान निकलते रहते हैं। जेनधर्मकी वास्तविक उन्नति 
का मूल कारण यह आपकी कृति जैन समाज के हृदय मन्दिर पर सदा भ्रकित रहेगी । 

पण्चाध्यायी एक अपूर्व सिद्धान्त ग्रन्थ होने पर भी बहुत कालसे लुप्त प्राय था, 
आपने ही अपने शिष्यो को पढाकर इसका प्रसार किया। कभी २ इसके आधार पर अनेक 
तात्विक-गम्भीर भाषणों से श्र तृ समाजको भी इस भ्रन्थके श्रमृतमय रससे तृप्त किया है। 


पूज्यवर आपके प्रसाद से उपलब्ध हुए इस ग्रन्थकी यह टीका आज आपके ही 
कर बमलोमे टीकाकार द्वारा सादर-सप्र म-सविनय समर्पित की जाती है। 


यदि श्रापके समक्ष ही इसके समर्पणका सौभाग्य मुझे प्राप्त होता तो आपको भी 


* उस वालकझृतिसे सनन्‍्तोप होता और मुझे श्रापकी हादिक समालोचनासे विशेष अनुभव 
" तथा परम हप॑ होता, परन्तु लिखते हुए हृदय विदीर्ण होता है कि इस अनुवादकी समाप्ति 
« मे पहले ही आप स्वर्गीय रत्न वन गये | आपके इस अ्रसमय स्वर्गारोहरासे प्रतीत होता है 


हि आपको अपनी निप्काम कृतिका फल देखना अभीष्ट नही था । अन्यथा कुछ काल और 


, वेटरबर आप अपने शिष्यवर्गंका अनुभव बढाते हुए उसकी कार्य परिणति से निज कृतिकी 


सफतता पर सन्तृष्ठ होते । 


आपका प्रिय शिप्य-- 
नर मक्खनलाल शास्त्री 
393:528-:29'% 3823:23:23:23:23:23-2:23-393-98-723 98235 
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सिद्धान्तवेत्ता, विद्वानों का यृजन करने वाले 
सिद्धान्त शास्त्र पंचाध्यायी के प्रथम अध्यापन और प्रचारकर्ता 
सिद्धान्त म्मज्ञ महा विद्वान 
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सुधर्मध्यान प्रदीप, सुधर्म श्रावकाचार, जिन चतुविगतिका भा्दि 
गभोर महान्‌ सस्कृत गास्रो के रचयिता तथा प्रमपृज्य 
आचाय॑ गातिसागरजी सघस्थ मुनिराजो को 
सस्कृत का अध्ययन कराने वाले 





गभीर महान्‌ मस्छृत साज््रो के रचयिता तथा परमपूज्य 
आचाय॑ ज्ञानिसागरजी सघस्थ मुनिराजो को 
मस्कृत का अध्ययन कराने वाले 
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ह्द्ह्््दि 


लगभग एक शत ( एक सो ) चारों अनुयोगों के संस्कृत शास्त्रों के 
टीकाकार, सिद्धान्त शास्त्रों के तल स्पर्शी 
महा विद्वान्‌ 
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# श्री वद्धमानाय नमः # 


घीर॑ं विराग सर्वज्ञ त्रियोगेन नमाम्यहस्‌ । 
जगद्धिताय मोक्षस्प मार्गों येत प्रद्शितिः ॥ 


भरी प्रन्थराज पश्चाध्यायी शाद्ष का पुन: प्रकाशन हो रहा है यह बड़े हु एवम्‌ हित की बात 
है। हमारी लिखी सुबोधिनो हिन्दी टीका की सर्वेन्न बहुत मांग थी। हमारे पास श्रनेक पत्न श्राते रहे 
हैं। उसका पहला संस्करण समाप्त हो चुका है। श्रव यह दूसरा संस्करण प्रकाशित हो रहा है। 


पञ्चाध्यायी का महत्त्व और उसकी अत्युपयोगिता 


परम पुज्य चारिन्नरचक्रवर्ती योगीद्ध चुड़ामरिण भ्री १०८ प्राचायं शञान्तिसागर महाराज ने इस 
पश्चाध्यायी की सुबोधिनी टोका का कई बार स्वाध्याय किया । जब हम बारामतोी ( पूना ) मे उनके 
पव्षिन्न दर्शत के लिये गये ये वहाँ उत्तकी प्रभिरुचि एवं श्राज्ञा से एक माह रह फर घबल सिद्धान्त 
शाख का बाचन हमने किया था तब प्रप्द्भ पाकर महाराज ने पश्चाध्यायी की सुबोधिनी टीका की 
बहुत प्रशंसा की थी, उन्होने कहा था कि यह पश्चाध्यायी भ्रनुपम एच श्रपूर्त प्रन्य है। हसमे द्रव्य 
गुण पर्याय प्रमाण तय श्रौर सस्यग्दर्शन का स्वरूप वर्णान महत्वपुर्ण है । प्रन्थ के श्रनुसार सो के 
समभने योग्य विस्तार से जो सरल टीका तुमने की है वह बहुत उपयोगी है। परम पुज्य श्राचार्ये 
वीरसागरजी महाराज ने प० खुबचन्दजी शाल्री द्वारा ईतरी मे पश्चाध्यायो का वाचन कराया उस 
समय महाराज ने पथ्चाध्यायी को श्रपुर्व प्र्य बताया, धन्य पनेक्त उपस्थित पुरुषों ने जिनमे उदासोना- 
श्रप्त के श्रधिष्ठाता स्वाध्यायशील विद्वान श्री ब्न० सुरेन्द्रनायजी ध्ादि ने पत्चाध्यायी प्रन्य के 
तत्वविधेचन फी भुरि भुरि प्रशन्सा की थी। इसो प्रकार समस्त परम पृज्य घुनिराजी, पूज्य विदृपी 
धायिकाप्मों तथा विद्वानों ने दत्त ग्रन्थराज पचाध्यायी श्रौर उसको सुत्रोधिनी ढोका की बहुत 
प्रशसा की है । 


७. चर 
यह ग्रन्थराज पठन पाठन में केसे आया १ 


घिद्धान्त एव संस्कृत प्रन्यो के मर्मन विद्वान्‌ श्रागयरा निवासी स्व० श्री प० वह्देबदासनो ने 
पंचाध्यायों का प्रष्ययन भ्रद्ध य श्री मुर्वर प० गोपालदासजी वरेंया को कराया था, स्पाद्वाद बारिधि 


[ १२ ] 


वादिगज केसरी न्याय वाचस्पति पुज्य पं० गोपालदासली वरेंया ने गोमटूसार, लब्षिसार, क्षपशणासार, 
त्रिलोफसार शआ्रादि सिद्धान्त ग्रन्थों के साथ इस पचाध्यायी ग्रन्थ को बड़ी लगन शोर बड़े उल्लास के 
साथ हमको प्रोर हमारे सहपाठी विद्वानों को पढाया। पाठ दो घन्हा चलता था। श्रनेक शडद्धा 
समाधान भी होते थे। उस समय बाहर के भी कई महानुभाव पाठ के समय उपत्यथित होते थे। उन 
सो को बहुत श्राल्हाद एव श्राननन्‍्द होता था। 


टीका बनाते समय खोज 


पचाध्यायी प्रन्थ को सुबोधिनो टीका सबसे पहले हमने बनाई है । कोल्हापुर यन्त्रालय द्वारा 
प्रफाशित पुल प्रति पर से यह टीका की गई है। मुल प्रति को पढते समय हम शुद्ध कर लेते थे । 
प्रजमेर के शात्र भडार की लिखित मुल प्रति से छूटे हुये पाठो फो भी हमने सुधारा था। यात्रा करते 
समप जैनविद्रो ( भवण बघेल गोला ) में भीमद्राज मान्य दोवेलि शास्त्री फे प्राचीन प्रन्थ भडार से 
प्राप्त लिखित मूल प्रति से भी प्रपनी प्रति फा हमने मिलान किया था। इस भाँति इस घुल पचा- 
ध्यापी फे सशोधन मे हमने यथा साध्य प्रयत्म किया है जिससे कठिनाई का झनुभव भी किया। फिर 
भी दो तीन स्थलो पर छुदोभंग तथा चरण भग प्रभी रह गये हैं जो बिना शाधार के संशोधित नहीं 
फरफे ज्यो फे त्यो रस दिये गये हैं । 

मूल-प्रेरणा 

कई संस्कृत शास्त्रों के रचयिता परम पूज्य भरी १०८ श्राचायं सुधंसागर महाराज ( हमारे 
गे बढ़े भाई साहय ) ने पचाध्यायी ग्रंथ फा प्रध्ययन फरफे हमफो प्रेरित किया था कि इस महान्‌ 
शाप फी हिन्दी टीका तुम प्रवश्य बनाप्तो यह समाज को तत्ववोध कराने वाला गम्भीर प्रन्ध है। यह 


पचाष्पायों फी सुबोधिनों टीका उन्होंफके श्रादेश फा सर्वेहितकर मधुर फल है। उनका मंगलमय 
धाशीर्याद हमारा सहायक है । 


संशोधन महत्काय 


एप सुवोधिनों हिन्दी टीका फा संशोधन, परिवर्धन श्रादि घर्मरत्न सरस्वतो दिवाकर 
घोम?पृज्य प० लालारामजो शास्प्री महोदय ( हमारे सगे बड़े भाई साहव ) ने किया है थे हमारे विद्या 
पगृष भी थे । इसलिये हम उनको स्मरसा पुर्वफे सबिनय प्रशामाञ्जलि समपित करते हैं । 


प्रकाशन कार्य 
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साहेब श्री सेठ चांदमलजी पांड्या ( पोहादी ) की धर्मनिष्ठा, दान शीला, धर्म पत्नी श्रीमती सौ० 
भंवरीदेवीजी को शोर से यह पघटीक पञ्चाध्यायी ग्रन्थ प्रकाशित हो रहा है इस सम्यग्ज्ञाव वर्धक 
सदुभावना झोर उदारता पूरों द्रव्य के सदुषयोग के लिये हम माननीय रायसाहेब भौर उनकी सौ० 
सहर्धामणी नी को साभार धन्यवाद देते हैं । 


इस ग्रन्थ का सुद्रण थ्री बाद नेमीचन्दजी बाकलीवाल के कमल प्रिन्दसें-सदनगंज 
किशनगढ़ से हो रहा है। स्पष्ट मुद्रण एक्स शुद्धता का ध्यान रखने के लिये हम उन्हे भी धन्यवाद 
देते हैं । 
हमारा प्रयास कहाँ तक सफल है 
इस ग्रंथ की टोका बताते समय हमको किसी ग्रन्थ विशेष फी सहायता नहीं मिली । कारण 
कि घुल ग्रन्थ के सिवा इस ग्रन्थ की कोई संस्कृत टीका श्रथवा हिन्दी दीक्ता या फोई हिप्पणी प्रभी 
तक हमारे देखने या सुनने में नहीं श्राई है। श्रतः हम नहीं कह सकते फ्ि हमारा प्रयत्न कहाँ तक 


सफल हुआ है. विहृद्व्ग इतक्का स्वयं भ्रनुभव फरेंगे तथा सावधानी के पश्चात्‌ भी चुढियाँ रह गई हो तो 
इसके लिये क्षमा करेंगे। 
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सरल टीकाए बनाई हैं। मूल ग्रन्थो के विरुद्ध उन्होंने एक भी बात नही लिखी है अत उनकी टीकायें 
ग्रंथानुरूप पूरां प्रमाण मानी जाती है उन्होंने करीव १०० ग्रथों की टीकाये रचने के साथ भक्तामर 
गतद्गयी भादि स्वतत्र सस्क्ृत ग्रन्थ भी रचे हैं। भा० दि० जैन महासभा के वे स० महामत्री भी थे । 
परम पृज्य आाचाये शान्तिसागर महाराज से उन्होने दूसरी प्रतिमा के त्रत लिये थे। मंनपुरी मे 
उनकी सर्राफे की दुकान थी उनके पुत्र पौत्र है। 


आचार्य सुधमंसागर महाराज 


श्री धर्मरत्तन प० लालारामजी शास्त्री से छोटे और मुभसे बडे भाई श्री प० नन्‍्दनलालणी 
शास्त्री थे, वे उच्च कोटि के विद्वान्‌ बने, वैद्य भी थे, वम्बई मे वैद्यक भी करते थे और वहाँ के सरस्वती 
भवन की सम्हाल भी करते थे । बम्बई के प्रसिद्ध जौहरी श्री सेठ घासीलालजी पूनमचदजी से भाई 
साहब प ननन्‍्दनलालजी शास्त्री ने कहा कि परम पुज्य आचार्य शान्तिसागरजी को दक्षिण से उत्तर 
मे विहार कराना श्रत्यन्त लाभदायक होगा अतः श्राप सघ भक्त बनकर समाज शिरोमणि वनों इसके 
लिये ३-४ लाख रुपये खर्च करने का सकलप कर लो | जौहरीजी ने भाई साहव की वात स्वीकार 
कर ली तब जौहरीजी और पण्डित ननन्‍्दनलालजी दोनो ने दक्षिण जाकर बाचारयय॑ महाराज से प्रार्थना 
की दोतो ने कहा कि महाराज उधर प्रान्त मे जनेऊ धारण करने की पृथा भी वहुत कम रह गई है 
जल भी अशुद्ध वहुभाग मे ग्रहण होने लगा है श्रत आपके विहार से सव सुधार होगा । तव महाराज 
ने कहा कि जौहरी घासीलालजी की भक्ति भो प्रशसनीय है परनल्तु तुम्हारे सरीखा विद्वान सघ मे नही 
रहेगा तब तक हम उत्तर मे विहार नही करेगे । इतना सुनते ही भाई साहव ने तुरन्त सप्तम प्रतिमा 
महाराज से ले ली। श्रपने पुत्र भौर हम सब भाइयो का मोह छोडकर सघ में वे साथ रहे। 
पीछे प० नन्‍्दनलालजी शास्त्री मुनि हुए फिर बहुत वर्षो पीछे भाचाय हुए । मुनि पद मे उत्का नाम 
सुधमंसागरजी रखा गया। परम पुज्य श्राचाय॑ सुधमंसागरजी ने परम पूज्य धुनिराज कुन्थुसागरजी 
चन्द्रसागरजी, वीरसागरजी, नेमिसागरजी आदि सवो को सम्क्ृत का अध्ययन कराया और सुधर्म ध्यान 
प्रदीप, सुधर्म श्रावकाचार जिन चतुरविशतिका श्रांदि सस्कृत ग्रन्थो की रचना की, उन ग्रथो की सरल 
हिन्दी टीका सरस्वती दिवाकर पण्डित लालारामजी णास्त्री ने की है। आचार्य मधर्मसागर महाराज 
ने समाज का वहुत कल्याण किया, साथ ही हमारी पदमावत्ती पुरवाल जाति और हमारे धामिक 
घराने को अत्यन्त महत्वश्ञाली बना दिया है। गृहस्थावस्था के उनके पुत्र आयुर्वेदाचार्य और णास्त्री 
प० जयकुमारजी है उनके भी पुत्र पौत्र है । 


मुकने छोटे भाई श्री चिरन्जीव बाबू क्षीनालजी जौहरी है जो बहन बर्षा में ज्य-> में 
सपरिवार रहते है, जवाहरात का व्यापार वरते है वहा के जौहरिया में उनतरं प्रतिष्ठा छोर सम्मान 
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दि० जैन न्याय ग्रथो मे- प्रमेयरत्नमाला श्राप्त परीक्षा, प्रमेय कमल मातंण्ड, अष्ट सहुख्री, 
झ्लोकवातिक इन अत्यन्त गहन गभीर ग्रथो मे परीक्षा देकर उत्तीर्णता मैंने प्राप्त की है। मोरेना महा- 
विद्यालय मे इन्ही सभी ग्रथों को मैंने पढाया भी है। इनके सिवा चरणानुयोग के शास्त्र, प्रायश्रित 
ग्रथ, समयसारादि द्रव्यानुयोग शास्त्र और प्रथमानुयोग के जास्‍्त्रो का भी वाचन मैंने किया है। 
वारामती ( दक्षिण ) मे परम पूज्य भाचार्य गान्तिसागर महाराज एवं उनके सध में १ माह रहकर 
महाराज की इच्छा एव उनकी आज्ञा से धवल सिद्धान्त का भी वाचन संघ को मैंने सुनाया है। उस 
समय गोलापुर, कोल्हापुर, फलटन आदि के अनेक पुरुष भी सुनने बैठते थे । 


मोरेना महाविद्यालय का संचालन 


श्री प० गोपालदासजी वरोया के स्वर्गवास होने के वाद, कुछ वर्ष मोरेना महाविद्यालय का 
सचालन न्यायावाय प० माणिकचन्दजी, पण्डित वशीघरजी न्यायालझ्भार, प० देवकीनन्दनजी करते 
रहे उक्त तीनो विद्वान जब मुरेना से चले गये और सस्था की आ्थिक दश्शा वहुत कमजोर हो गई 
तथा पठन पाठन व्यवस्था भी श्रच्छी नही रही तव उस समय के अधिष्ठाता श्री पण्डित धन्नालालजी 
काशलीवाल तथा मंत्री श्री प० खुबचन्दजी शास्त्री ने पत्र व्यवहार द्वारा मुझे मोरेता बुलाने के लिये 
बार बार प्रेरित किया, छह माह तक उनका भारी आग्रह रहा कि इस सस्था को भाकर सम्हालो 
अन्यथा यह पण्डित गोपालदासजी का कीतिस्तम्भ समाप्त होता है। उस समय कलकत्ता मे मेरी 
कपड़े की दुकान अ्रच्छे रूप मे चल रही थी, मैं उसे नही छोडना चाहता था। कलकत्ता के प्रसिद्ध 
व्यापारी श्री प० जयदेवजी, प० वल्देवदासजी, सेठ चैनसुखजी पाब्या आदि सज्जनों का यह भाग्रह 
था कि कलकत्ता मे ही रहो, परन्तु सस्था के मत्री तथा अधिष्ठाता महोदय की अत्यधिक प्र रणा होने 
से मुझे मोरेना जाने के लिये बाध्य होना पडा । सच्‌ १६२७ मे, मैं मोरेना श्रा गया और महाविद्यालय 
का समस्त कार्यभार ( वागडोर ) मुझे सौंप दिया गया । तवसे आज तक ४४ वर्षो से मोरेना महा- 
विद्यालय का सचालन मैंने किया है, इस समय मेरी आयु करीब ७८ वर्ष की है। मैं अभी प्रौढावस्था 
के समान एव सोत्साह, सोल्लास ७ घन्टा कार्य करता हूँ । मेरी दिन चर्या इस श्रकार है-- 


प्रात ३-श। वजे उठ जाता हूँ, सामायिक एवं स्तोत्र पा करवा हूँ, १॥ घन्टा उपयोगी लेख 
लिखता हूँ, फिर स्तानादि करके मन्दिर मे पचामृताभिषेक एवं पूजन करता हूँ, १! घन्टा समय पूजन 
मे लगाता हूँ। भोजन के बाद समाचार पत्र और भाई हुई डाक देखता हूँ। मध्य सामायिक करके 
५ घन्टे महाविद्यालय मे कार्य करता हूँ। तीन घन्टा आस्त्री कक्षाओं के पाठ पढाता हूँ, फिर रोकड 
रजिस्टरो की जाच हस्ताक्षर करके पढाई प्रवध का निरीक्षण करता हूँ और श्रावश्यक पत्र एवं आगन 
अनेक शड्भाओं का समाघान लिखता लिखाता हूँ। रात्रि मे सामायिक करके शास्त्रों का शिशे/्कर 
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प्रथमानुयोग धास्त्रो का स्वाध्याय और दौलतरामजी द्यानतरायजी श्रादि के वनाये हुए भजनो-पद 
लावनी को रुचि के साथ पढता हूँ। इन सवमे मेरे परिणाम श्रधिक लगते है। ८ वजे गयन के 
लिये पलग पर लेट जाता हूँ । 


प्रति रविवार को छात्रों की धामिक मर्यादा, शुद्धि एव घामिक सस्कार बनाने झ्रादि की 
बाते बताता है, यही मेरी नियमित दिनचर्या है। 


इन 2४ वर्षा में मेंने संस्था में क्या किया ९ 


उस समय स्कूल कॉलेज मे अग्रेजी पढने छात्र नही जाते थे, केवल धर्म सिद्धात ग्रथ और 
सस्ऊत का ही पठन पाठदन होता था और उस समय दक्षिण में सस्कृत सस्थाये नही थी अ्रत. दक्षिण 
के भी अनेक छात्र मोरेना पटने आते थे, मेरे समय में करीब ४० छात्र छात्रावास मे रहते थे | अनेक 
निद्धान्त के ज्ञाता आगम में हट श्रद्धा तथा आचार विचार रखने वाले घास्त्री, न्यायतीर्थ विद्वान मैने 
तैयार फिये हैं जो आज समाज मे प्रतिष्ठित तथा सम्मानित है श्रीर समाज को सनन्‍्मार्ग बता रहे है। 
उनमे कतिपय उत्तर के प्रमुख विद्वानु--श्री प० लालवहादुर शास्त्री, न्यायतीर्थ, साहित्याचार्य, एम० 
ए० पी० एच० टी०, श्री प० कु जीलालजी थास्त्री काव्यतीर्थ, न्‍्यायतीर्थ, एम० ए०, श्री प० दयाम- 
सुन्द रलोसजो यास्त्री, श्री प० भागचन्दजी थास्त्री स्यायतीर्थ, काव्यती्थ, प० फूलचन्दजी शास्त्री सिरगन 
प० पूलचन्दजी भास्त्री न्यायत्तीयं, सकरीली आदि है। दक्षिण जैन वद्री मूलवद्री मद्रास, मैसूर, वंगलोर 
के श्री प० मत्लिनाथजी थास्त्री न्यायतीय्य, श्री ५० जिनचन्दजी थास्त्री न्‍्यायतीर्थ, श्री प० जिनराजजी 
घास्त्री न्यायतीर्य,प० वद्धमानजी घास्नी णोलापुर, श्री प० श्रेयासकुमा रजी भास्त्री, काव्यतीर्य, श्री प० 
परमराजजी थास्त्री न्‍्यायतीर्थ, श्री प० नागराजजी थास्त्री, श्री प० धर्मंचक्रवर्तीजी थास्त्री श्रादि हैं। 


शोर भी अनेक थास्त्री विद्वान मैंने तैयार किये है 


मेग विशेष सौमाग्य 
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सेस्था को आर्थिक सहायता 
जब मोरेना आया था तब थोडा सा द्रव्य सस्था मे रह गया था, तव मैंने तीन डेप्पुटेशन 
निकाले । दो वार कलकत्ता और श्रासाम का, और एक वार गोलापुर, कोल्हापुर, सागली आदि 
का। सवसे पहले मैं सुजानगढ जा गया था। वहाँ के धर्मपरायण श्रीमानों ने १५१-१५१ रुपये भरे, 
थोडा ही चन्दा हुआ मैंने कहा कि इतने से क्‍या होगा मैं जाता हूँ, तव उन्होने रात्रि में अपनी प्राइवेट 
मीटिंग की, और सस्था तथा मेरा सम्मान रखने के लिये अपनी उदारता से २१००-२१०० इक्कीस 
सौ२ की रकमे भरी | कुल १७०००) सत्रह हजार का चदा हो गया, मुझे देने आये मैंने सहर्ष उनका 
आभार माना और कहा कि मैं आपका हृदय से वहुत आ्रादर करता हूँ परन्तु इतनी रकम से सस्था 
का कार्य नही चलेगा। मैं आप लोगी से कलकत्ता मे चदा भराऊया, अभी क्षमा चाहता हूँ। ऐसा 
कहकर मैं सत्रह हजार की बडी राणि छोडकर चला आया । यह खबर जब ससस्‍या के मतन्री श्री पण्डित 
तनसुखलालजी काला को मिली तब उन्होने परम पूज्य आचाये शान्तिसागरजी से चर्चा मे यह वात 
भी कही, तव आचार्य महाराज ने उनसे कहा कि पण्डितजी व्यवहारी नही है उन्हे इतनी वडी रकम 
ले आना था। 
दूसरे वर्ष मैं कलकत्ता गया तब सुजानगढ के उन्ही श्रीमानों ने तथा कलकत्ता के 
अनेक श्रीमानो ने सहर्ष चदा भरा जो करीव ७००००) सत्तर हजार हो गया। इसी प्रकार हवाई- 
जहाज से मैं आसाम भी गया वहाँ भी श्रच्छा चदा हुआ। डेप्युटेशन में मेरे साथ कलकत्ता से कई 
प्रसिद्ध फर्मो के श्रीमात्र्‌ थे, श्री पण्डित तनसुखलालजी काला सस्था के मन्नी भी थे। दूसरी वार 
भी डेप्युटेशन मैंने निकाला, त्तव भी कलकत्ता आसाम से अच्छी रकम प्राप्त हुईं। दक्षिण-शोलापुर, 
कोल्हापुर, सागली आदि नग्रों से भी श्रच्छी घनराणि प्राप्त हुई । 
मैं देहली भी गया था वहाँ से भी करीव १५०००) की राशि मिली कुल लगभग २०००००) 
दो लाख रुपयो को सहायता मोरेना सस्था को आ गई । यह सब मोरेना सस्था के प्रति समाज की 
सहायता एवं सहयोग का ही फल है। मैंने तो कुछ नहीं किया है। गुरु गोपालदासजी के समय 
में राज्य से ३०) तीस रुपये माहवार सहायता मिलती थी मैंने ग्वालियर जाकर शिक्षा विभाग से 
अधिक सहायता की माग की। फलस्वरूप १००) हुए। भव बहुत वर्षों से २५००) पच्चीस 
सी रुपये वापिक सहायता सस्था को मिल रही है। प्रयत्न करने पर अब दुयुनी सहायता मिल सकती 
है ऐसा मुर्भ भरोसा है। 
श्रीमत महाराजा ग्वालियर से विना मूल्य पक्के बारह बीघा जमीन सस्या को मिली है 
उसी बगीचे में इस धनराशि से कई मकान मैंने बनवा दिये हैं जिनमें किराये के स्थायी रूप से ७५० 
सादे सात सी रु० माहवार सस्था को मिलते हैं! दक्षिण वी कुछ रकमे नही भरा सकी है सभव है वह! 
जाने से आ जाय । 
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की प्रस्याति एव गौरव राज्य सरकार में भी अच्छा है। महाराज के दाहिने हाथ प्रमुष मिनिष्टर 
श्रीमान्‌ एम एन. सीतोले सा० श्रीमान्‌ बापूराव सा० पवार, श्रीमान्‌ मिश्लीलालजी गगवाल आदि 
मिनिष्टर साहेवान भी सस्था मे पघारे है और प्रसन्नता श्रकट की है। 


आनरेरी मजिस्ट्रेट 


मोरेना मे करीव १५-१६ वर्षों तक राज्य की श्रोर से मुे आनरेरी मजिस्ट्रेट भी बनाया 
गया था, छह माह की सजा भर २००) रुपया जुर्माना एक साथ करने का मुझे अधिकार था। 
भेरे सभी फैसले वहाल रहे । मेरे जिन फैसलो को सेसन जजी से खारिज किया गया, हाईकोर्ट भे 
वादियो द्वारा अपील होने पर मेरे फैसले बहाल किये गये। 


सेसन जज के साथ फौजदारी के केसो मे ३ जूरी और बेठते है उनमें एक म॑ भी रहा हूँ । 


ओकाफ कमेटी से जिला कलेक्टर के साथ नगर के चार प्रतिष्ठित पुरष और नियत किये जाते 
है, उनमे एक में भी बहुत वर्षो तक रहा हूँ । यह कमेटी लाखो करोडो रुपयो के राज्य के अधीन 
धर्मायतन हैं, उनकी सम्हाल एवं व्यवस्था करती है। 


सिद्धान्त ग्रन्थों की टीका 


उच्च कोटि के महान्‌ सिद्धान्त ग्रन्थ राजवातिकालड्भार, प्॑चाध्यायी और पुरुषार्थ सिद्ध 


युपाय इन ग्रल्थो की मैंने हिन्दी टीकाएं की है। ये टीकाएं पूज्य त्यागियों एवं विद्वत्समाज में 
प्रशसनीय सिद्ध हुई है । 


अनेक गम्भीर विस्तृत ट्रंक्‍्ट 


( सजद पद का निर्णय ) 


सिद्धास्त शास्त्र धवला के अनुवादकर्ता विद्वान ने उस शास्त्र के ६३ वे सूत्र में नही मालुम 
किस आधार से सजद पद जोड दिया था, इस पर करीब ५ वर्षो त्क समाचार पन्नो मे लेख प्रति लेख 
चलते रहे । बहुत विवाद वढ गया। मेरा कहना था कि यह &३ वा सूत्र द्रव्य प्रकरण का है इस 
सूत्र में सजद पद रहने से वस्त्र सहित द्रव्य स्त्री ( स्त्री पर्याय से ) को भी मोक्ष हो जायगी तव 
इवेताम्बर मत का समर्थन हो जायेगा । घमरत्न प० लालारामजी शास्त्री तथा श्री ५० रामप्रसादजी 
शास्त्री मेरे कथन की पुष्ठी करते थे बाकी सभी विद्वान सजद पद के रखने के पक्ष मे थे। ये उसे 
भाव प्रकरण बताते थे। उस समय मैंने एक बडा ट्र कट ( पुस्तक ) लिखा उसका नाम --“सिद्धान्त 
सूत्र समन्‍्वय” रवखा उसमे मैने राजवातिक, ग्रोम्मटमार, घवल सिद्धान्त आदि थास्त्रो के प्रमाणो 
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गये। स्थान और प्रवध भी उनन्‍्हीका रवखा गया। आर्य समाज की ओर से गरुरुकुल कांगडी के 
प्रसिद्ध विद्यान जो मीमासाचार्य, न्‍्यायाचाये थे, शास्त्रार्थकर्ता चुने गये । जेन समाज की आर से मैं 
था। श्ञास्त्रार्थ लगातार छह दिन तक चला ज्ञास्त्रार्थ के दो विपय थे, एक जैनियो के तीथ्थड्भूर सर्वेज्ञ 
नही हो सकते हैं, दूसरा ईव्वर सृष्टि का कर्त्ता है। १५-२० हजार शब्रादमी दर्शक इकट्ठ होते थे । 
सहारनपुर, अ्म्वाला, जगाधरी, शिमला आदि से भी वकील वैरिष्टर और प्रमुख २ लोग आगये थे। 
अत में मैंने मौखिक एव लिखित रूप मे श्रार्य समाजी विद्वान का मु ह बद कर दिया। वे उत्तर देने मे 
असमर्थ हो गये। तव जन समाज के प्रमुख पुरुषो ने सभापति से शास्त्रार्थ का निर्णय ( जजमेठ ) 
मांगा, तव सभापति ने घोषणा की कि जैन विद्वान की विजय हुई है। यह शास्त्रार्थ “देहली शाखार्थ 
के नाम से छप चुका है। दूसरे दिन देहली तथा बाहर नगरो से आये हुए सज्जनो ने एक आम सभा 
की, उसमे “वादीभकेसरी” यह पदवी मुझे सम्मान पूर्वक दी । 


अम्बाला गास्त्राथ 


अम्वाला शहर मे एक वेदास्ताचार्य, दर्शनाचाय, सनातनी विह्वान्न थे । वे कहते थे जैन-धर्म का 
स्थाद्ाद भू ठा है, कल्पना मात्र है, मैं अम्वाला जब गया तब वहाँ के वावू मुरारीलालजी जैन एडवोकेट 
तथा लाला शिव्वामछजी आदि ने मुझसे कहा कि श्राप एक भाषण ऐसा देवे कि स्याह्वाद का रहस्य 
प्रगट हो और सनातनी विद्वान प्रभावित होकर उस सिद्धान्त को समझ लेवे। मैंने सभा मे भाषण 
दिया। उस सभा में सनातनी विद्वान और अन्य अनेक लोगो को चुलाया गया। मेरे भाषण को 
सुनकर सनातनी विद्वान शास्त्रार्थ करने की धमक्री देने लगे। मैंने शास्त्राथ करना स्वीकार किया, दो 
दित शास्त्रार्थ हुआ। सनातनी विद्वान ने अपनी पराजय मान ली, तभी से वे मेरे तथा जैन समाज 
के मित्र बन गये तबसे देहली और उस प्रान्त मे जैनधर्मं के विरुद्ध कोई नही बोलता है। 


इस विजय को मैं अ्रपनी विद्वत्ता का महत्त्व नही मानता, किन्तु दि० जेन धर्म के सर्वज्ञ भासित 
एवं गणघरादि वीतराग महर्षियों द्वारा प्रतिधादित अकास्य एवं सहेतुक सिद्धान्तो को ही सर्वोपदि 
मानता हूँ । 


महासभा पर भारी संकट एवं विजय 


भा० दि० जैन महासभा के सेढवाल ( वेलगाव दक्षिण ) अधिवेशन में वालचद रामचद 
कोठारी एम० ए० और धावते आदि सुधारको ने भारी उपद्रव किया था तव वहाँ के श्री वालगोडा 
देवगोडा, पाटील तथा अण्णागोड़ा पुलिस वाटील आदि सज्जन उन धर्म विरोधो सुधारकों पर टट 
पडे तब वे लोग भाग गये । उस समय महासभा के महामत्री श्री सेठ चेनमुखजी छावडा की सूचना 


पाकर पुलिस सुपरिन्‍्टेन्डेन्ट श्रागये, अधिवेशन स्थग्रित हो गया, वहाँ पर मैं तथा मेरे पूज्य बड़े भाई 
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इतना कष्ट उठा और अपने सिद्धान्त से तिलमात्र भी न 
फर्यादी लोग समय के साथ दौड़ रहे हैं जो स्रिद्धान्त से दर है अत, कोर्ट 


न 


है।” इस भारी विजय से समाज मे उत्तर दक्षिण में हप की लहर दौड गई । 


सरी ओर सुधारव 
सको खारिज करती 


गन 9 हो 


धर्मरत्न धर्मबीर पदत्री 


महासभा ने अपने फतेहपुर वापिक अधिवेगन में जो खुरई के श्रीमत मेठ मोहनलानजी की 
व्यक्षता में हुआ था। पूज्य भाई श्री प० लालारामजी गाख्री को धर्मरत्न तथा मुर्भे घर्मंवीर पढवी 
प्रदान की तथा महासभा की रक्षा और विजय का प्रस्ताव पास कर कृतजता प्रकट की । 


सरस्वती दिवाकर और विद्यावारिधि पदवी 


दि० जन गास्त्री परिपद के पैठन ( महाराष्ट्र ) श्रधिवेशन के सभापत्ति श्री प० लालारामजी 
धास्त्री बनाये गये थे । कुणलगढ अविवेशन मे उन्हें शास्री परिपद ने “सरस्वती दिवाकर” पदवी दी 
थी और जास्त्री परिषद के जयपुर श्रधिवेशन में मुझे सभापत्ति बनाया गव्य था, उस अधिवेशन में 
जयपुर राज्य के प्राय, सभी मिनिष्टर साहव पधारे थे और सनातनी चिट्दान भी पधारे थे। भास्त्री 
परिपद ने मुझे विद्यावारिधि पदवी प्रदान की थी । 


पहला सभावतित्त 


सिवनी में दिगम्बर ज॑न झास्त्री परिषद हुई थी उसका सभापति भी मुक्े बनाया गया था 
उस अधिवेथन में अनेक विद्वान इक हये थे। उनमे श्री प० धन्नालालजी कागलीवाल, श्री प० 
गौरोलानजी सिद्धान्त धास्त्री आदि प्रमसख थे । 


दि० जैन मिद्धान्त संरक्षिणी सभा का सभापतित्व 
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होने की चर्चा के प्रसद्भ मे रेल से गिरने की बात मैंने कही तो एक महानुभाव बोले कि पजाब मेल से 
गिरने पर आपका कोई अ्रद्ध भद्भ भी नही हुआ, पद्मावती देवी ते श्रापकी रक्षा की है वह श्रत्रती 
सम्यर्दृष्टि है | धर्मात्माओ की सहायता करती है। मैने भी अपनी यही घारणा बताई और पुण्योदय 
बताया । 


मैंने मंट कभी नहीं ली 


धामिक प्रसगो मे समाज मुझे वुलाता है और भेट करता है। कलकत्ता, बम्बई, वेहली आदि 
नगरो में ऐसे प्रसग अनेक वार जाये हैं। इन्दोर मे वहाँ के समाज ने पर्व मे बुलाया था। मैं सर सेठ 
हुकमचन्दजी के भवन में ठहरा था, विदा करते समय उन्होने १०००) एक हजार रुपये, एक श्रगूठी, 
एक दुशाला और श्रीफल मुझे भेट किया, सेठ साहब और श्री प० धन्नालालजी काणलीवाल ने श्राग्रह 
भी किया परन्तु केवल श्रीफल लेकर उनका आदर माना, मैने श्रीर कोई भेट स्वीकार नही की। 
मैंने प्रारम्भ से ही भेट नही लेने का सकल्प रखा है। जो विद्वान भेट लेते है वह बुरा नहीं है, धामिक 
श्रादर है, परन्तु वर्तमान समय में मेरां यह अनुभव है कि भेट लेने पर दातार श्रीमान््‌ का कुछ 
प्रभाव ( असर ) पडता हो है और धर्म की स्पष्ट बाते कहने मे विद्वानों को कुछ सकोच होता है । 

मोरेना ससथा के बगीचे की थोडी सी भूमि अपना मकान बनाने के लिये मैंने सस्था के ट्रष्टियो 
से माँगी थी, और उसकी कीमत मे ४०००) रुपये देता था परन्तु सभी ट्रष्टियो ने लिखा कि आपने 
सस्था की बहुत सेवा की है आपको बिना मुल्य भूमि हम देते है, आप स्वीकार करें। उन्होने पत्रो 
मे आग्रह भी किया परन्तु विना मूल्य लेना मैंने स्वीकार नही किया। फिर मोरेना में ही अन्यत्र 
मकान खरीद लिया । निष्पृह और निःस्वार्थ सेवा मे मैं आनन्द मानता हूँ। 
सिद्धक्ेत्रों कौ वंदना 

श्रभादि तीथं श्री सम्मेदशिखरकी वदना मैंने १०-११ बार की है। गिरनार, मागीतु गी, 
चडवानी, सिद्॒क्षेत्रो की वदना दो वार की है। गजपथ सोनागिरि सिद्ध क्षेत्रो की वदना अमेक वार 
की है। चपापुर, पावापुर की वदना भी दो बार की है| 

भतिशय क्षेत्र--श्रवणवेलयोला ( जैनविद्रवी ) मूलविद्री, कारकल, देवगट, पपौरा, धृतवरोन 
जी, अहार, कपिला इन अतिशय क्षेत्रों की वदना मैंने दो वार की है । 
आचार्य महाराज का अन्तिम आशीर्वाद 

कुन्थलगिरि सिद्ध क्षेत्र पर जब आचाये घान्तिसागर महाराज ने सल्वेसना समाधि पहरा री 
थी तब वहाँ उनके दर्शनायं हजारो भक्त प़ेंचे थे। सल्वेसना समाधिमरण के समय में बढ़ा पर एश 
माह ठहरा प्रा, उन दिनो में महाराज ने ३-४ बार मुके अपने पास बुलाकर करे बात रही बार इक 


पू छी। एक दिन महाराज ने मुक में वहा द्लि तुम झपना धर्म साधन गरते हए निर्मातता ते धरम 


ल्‍ 
ु 
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यह प्रकरण समाप्त कर दिया जाय तो अच्छा है इस कथन पर मैने तुरन्त कहा फ्रि जैन परम कर्मी जा 
को मारना नही बताता, कष्ट देना भी नही कहता, परन्तु अन्यायी एच अपराधियों को दए्द नदी दिया 
जाय तो ससार मे अपराध और हिंसा बढेगी। श्राप जज हैं, आप दण्ठ भी देते है। जेल मे 6868 टँ 
तो क्या भाप कष्ट देते है या हिंसा करते है ? नही, हिन्‍्तु न्याय एवं निरपराध जगत वी प्रदत्त दस्पना 
चाहते है। परिणाम यह हुआ कि धौलपुर नरेण की आज्ञानुसार केस चला श्र अपराधिया को पाँच 
पाँच वर्ष की जेल और १००) १००) जुर्माना किया गया । 


मेरा व्रत ग्रहण 


मथुरा चौरासी सिद्ध क्षेत्र पर परम पूज्य झ्राचायं गान्तिसागर महाराज से मोरेना महाव्रिद्यालय 
के अ्धिष्ठाता श्री प० धन्नालालजी काणलीवाल ने सप्तम प्रतिमा के ब्रत लिए थे और मैने दसरी 
प्रतिमा के ब्रत लिये ये कुछ समय पश्चात्‌ श्राचार्य महावीरकीतिजी महाराज से मैने तीसरी प्रतिमा 
के ब्रत ग्रहण किए थे। तभी से (करीब ४० वर्षों से) मै जैनी के हाथ का ही और कुए का ही जल है 
हूँ । वम्बई जाते समय दिन के १२॥ वजे ग्वालियर से पश्लाव मेल से चलकर दूसरे दिन दिन के १२ 
बजे वम्बई पहुंच कर देवदर्शन करके जल लेता हूँ। इसी प्रसज्भ मे एक भयड्डूर घटना हुई । 


प्राणघातक घटना से रक्षा 


गर्मी के दिन थे मैं बम्बई जा रहा था, पजाव मेल भासी स्टेशन पर २० मिनिट ठहरती थी 
उस दिन सिगनल पर ही २० मिनट रुकी रही। फिर २० मिनिट से पहिले भी चल दी। मै बिस्तर 
व टड्ड गाडी मे ही छोडकर लोटा, डोर, गिलास, छल्ना लेकर कुए पर जल पीने गया, बालू से पू छने 
पर उसने २० मिनिट ठहरेगी ऐसा कह दिया, जल पीकर जब लौटा तो दूर से मैने देखा कि पजाब 
भेल चल दिया है मैं दौडकर इन्जन के पास के डिव्चे मे डण्डा पकड कर गाडो पर चढ गया। थौडी 
देर मे मेरा हाथ नीचे सरक गया, पेर भी पैडल से सरक गया। फिर दूसरा हाथ और दूसरा पर भी 
छूंट गया मै चलती गाडी से गिरकर पटरी के निकट लेटा हुप्रा आ पडा । गाडी आ्रागे चलकर खडी 
हो गई। लोग चिल्ला रहे थे कि मुसाफिर कट गया। गार्ड वगरह श्रनेक लोग इकट्टु हो गये। मैं 
प्लेटफार्म पर जा गया। त्व सभी लोगो ने आश्चय के साथ मुझमे पूछा और देखा कि गरीर का कोई 
श्रद्ध नही कटा है। मेरा सामान उत्तार लिया गया और रेलवे के स्पेशल मजिस्ट्रंट के पास मुझे 
अधिकारी ले गये। उन्होने रिपोर्ट पेश कर दी । मजिस्ट्रेट ने कहा कि श्राप चलती गाडी में चढे हो । 
मैंने कहा कि वावू ने २० मिनिट समय गाडी के ठहरने का बताया था। मेरा कसूर नही है । तब 

उन्होंने कहा कि चलती गाडी मे चढना ही अपराध है। १०० ) सौ रुपया दण्ड होना चाहिये परल्यु 

आपकी पगडी देखकर और परिचय पाकर आप विद्वान है श्रीर सरलता से सही बात आपने कह दी 
है, श्राप पर केस नही चलेगा आप जाइये | दूसरो गाडी से जब सै वम्बई पहुँचा तो एक दिन लेट 


जजटत हे 
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होने की चर्चा के प्रसद्भ मे रेल से गिरने की बात मैंने कहो तो एक महानुभाव बोले कि पजाव भेल से 
गिरने पर आपका कोई श्रद्ध भज्भ भी नहीं हुम्ना, पद्मावती देवी ने श्रापकी रक्षा की है वह अन्नती 
सम्पर्हृष्टि है । धर्मात्माओ की सहायता करती है। मैने भी अपनी यही घारणा बताई और पुण्योदय 
बताया । 


मैंने भंट कमी नहीं ली 

धाभिक प्रसगो मे समाज मुझे वुलाता है और भेट करता हे। कलकत्ता, बम्बई, देहली आदि 
नगरो मे ऐसे प्रसग अनेक वार आगे हैं। इन्दोर मे वहाँ के समाज ने पर्व मे बुलाया था। मैं सर सेठ 
हुकमचन्दजी के भवन में ठहरा था, विदा करते समय उन्होने १०००) एक हजार रुपये, एक श्रगूठी, 
एक दुबाला और श्रीफल मुझे भेट किया, सेठ साहव और श्री प० धन्नालालजी कागलीवाल ने आग्रह 
भी किया परल्तु केवल श्रीफल लेकर उनका आदर माना, मैने झौर कोई भेंट स्वीकार नहीं की। 
मैंने प्रारम्भ से ही भेंट नही लेने का सकल्‍प रखा है। जो विद्वान्‌ भेट लेते है वह वुरा नही है, धामिक 
आदर है, परन्तु वर्तमान समय में मेरा यह अनुभव है कि भेट लेने पर दातार श्रीमात्र का कुछ 
प्रभाव ( असर ) पडता ही है और धर्म की स्पष्ट वाते कहने मे विद्वानों को कुछ सकोच होता है । 

मोरेन्ना सस्था के बगीचे की थोडी सी भूमि अपना मकान बनाने के लिये मैंने सस्था के ट्रृष्टियी 
से माँगी थी, और उसकी कीमत मे ४०००) रुपये देता था परन्तु सभी ट्ृृष्टियों ने लिखा कि आपने 
सस्था की बहुत सेवा की है आपको विना मूल्य भूमि हम देते है, आप स्वीकार करे। उन्होने पन्नो 
मे आग्रह भी किया परन्तु विना मूल्य लेना मैंने स्वीकार नही किया। फिर मोरेना में ही अच्यत्र 
मकान खरीद लिया । निष्पृह और निःस्वार्थ सेवा में मैं आनन्द मानता हूँ । 
सिद्धक्षेत्रों कौ वंदना 

अनादि तीर्थ श्री सम्मेद्णमिखरकी वदना मैंने १०-१२ वार की है। गिरनार, मागीतु गी, 
वडवानी, सिद्क्षेत्रो की वदना दो वार की है। गजपथ सोनागिरि सिद्ध क्षेत्रों की वंदना अनेक वार 
की है। चंपापुर, पावापुर की वदना भी दो वार की है। 

अतिशय क्षेत्र--श्रवणवेलगोला ( जैनविद्री ) मूलविद्री, कारकल, देवगढ, पपौरा, थूवोन 
जी, अहार, कपिला इन अतिशय क्षेत्रों की वदना मैने दो वार की है । 
आचाय॑ महाराज का अन्तिम आशीर्वाद 


कुन्थलगिरि सिद्ध क्षेत्र पर जब आाचायें जान्तिसागर महाराज ने सल्लेखना समाधि ग्रहण की 
थी तब वहाँ उनके देशनाओ हजारो भक्त पहुँचे थे। सल्लेखना समाधिमरण के समय मै वहाँ पर एक 
माह ठहरा था, इन दिनो मे महाराज ने ३-४ वार मुझे अपने पास बुलाकर कई बातें कही ओर मुझसे 
पू छी। एक दिन महाराज ने मुझ से कहा कि तुम अपना घ॒र्म साधन करते हुए निर्भकिता से धर्म 
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रक्षा मे तत्पर रहते हो, श्रागम पर अठल श्रद्धा ससते हो, तुम्हारा सर्यरध्धंत रे 
होगा। परम पूज्य आचार्य महाराज के उस अन्तिम ग्राधीयदि से मुन्त बेटा झानरा जा | उसे सझसये 
श्री पण्डित तनसुखलालजी काला और श्री पण्टित सुमेस्नच्दी दियापर स्थायलीय भी एुस्बलधिरि 
में मेरे साथ थे। दिवाकरजी ने तो महाराज में निवद्र बैठार उनमे पृ प्रवर 
की है। 


मेरी भावनाएं भर मेरा प्रयत्न 


मेरी भावना और मेरा प्रयत्न यह रहता है कि दि० जैन समाय में राति भोज्य सवंचा नहीं 
हो, उससे त्रस जीवो का कलेवर भी प्रच्छन्त मप से भक्षण मे आ जाना है। ४ब दर्ण 
गुणो एवं सम्यग्दर्णंन का विकास होता है । जो नवयुवक छात्र उेबदशन नटी करते 
ही नही है। 


भावो की शुद्धि के लिये बाह्य (द्रव्य) घुद्धि परमावध्यक है। बिना बाह्य शुद्धि के अवरस शुद्धि 
अदक्य है । 

सिथ्या एकान्त प्रचार को रोका जाय अन्यथा एक नया सम्प्रदाय बनकर सिद्धान्त एवं धर्म 
का पूर्ण विधातक होगा, वर्तमान मुनिगण निग्न॑न्थता, निष्परिग्रहता, निर्ममत्वता पूर्ण त्याग एव 
परिपह उपसर्ग सहन करने से तथा सललेसना समाधिमरण धारण करने से चतुर्थ पान के मुनियो 
के समान ही वन्दनीय एवं पूज्य हैं। वतंमान शिविलाचारी देश काल में तवा उस हीन सहनन में 


भी वे दि० जैन धर्म का सर्वोच्च परमादर्श प्रगट कर रहे है उनमे श्रद्धाभक्ति रसता हुआ समाज अपना 
कल्याण उनके द्वारा करता रहे । 


सभी सस्क्ृत सस्थाओ में धर्म एवम्‌ सिद्धान्त के ठोस शिक्षण के साथ छात्रों में धामिक 
सस्‍्कार धामिक श्राचार विचार और आगम पर हढ श्रद्धा उत्पन्न की जाय । 


समाज में धामिक वातावरण सदाचार पालन और घामिक वात्सल्य बना रहे तथा कौहम्बिक 
निर्वाह के लिये लौकिक विक्षण एवं व्यावहारिक कार्य करते हुए यथा जक्ति आत्मीय हित भी सभी 
करते रहे । बस यही मेरी भावना है और उसीके लिये मेरा प्रयत्न है। 
सर्वे मगल मागल्य सर्व कल्याण कारकम | 
प्रधान सर्वेधर्साणा जेत जयतु शासनम ॥॥ 


मक्खनलाल शास्त्री प्राचार्य 
मोरेना ( म० प्र० ) 
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। ल्रीमती सी० दानणीला जैन महिल्य रत्न है 

' भंबरीदेवीजी || 
* कल वमतत्ना कमान रायमाहव दानवीर सेठ चादमरूजी सा० पाह्या । 
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श्रीमती सौभाग्यवतती दानशीढा जेन-महिलारत्न धर्मचन्द्रिका पतित्रत परायणा 
श्रीमती भूँवरीदेवी पांडया घुजानगढ़ नि वासी का 


९ संक्षित परिच # 


श्रीमत्ती सौभाग्यवती दानशीला जन महिलारत्न धमंचनिद्रिका थी भँचरीदेवीजी पांड्या सुजान- 
गढ निवातो से कोई श्रपरिचित नहीं है। श्राप श्रखिल भारतवर्षाथ दिगम्बर जेन महासभा के श्रध्यक्ष 
एवं कई उच्च पदो पर प्रासीन तथा गोपाल दिग्रम्बर जैन सिद्धान्त महाविद्यालय मोरेना के श्रधिष्ठाता 
श्रीमान्‌ जैनरत्त, भ्रावक शिरोमणि, धर्मवीर प्राचाये-संघ-भक्त दिवाक्षर, ग्रुरु-भक्त-शिरोमणि, दान- 
घोर राय साहिब सेठ चाँदमलजी सरावगी पांड्या सुनातगढ़ निवासी फी धर्मपत्ति हैं। आप जेच- 
महिलादड्श पन्न की संरक्षिका हैं । 


प्रापका जन्म सारवाड़ प्रान्त के श्न्तगंत मेतसर प्रास मे स्वर्गीय सेठ सन्नालालजी गंगवाल फी 
घर्मपत्नि भीमती बालीदेबी क्री वाम कुक्षि से हुआ। सच ही फहा है कि पुण्यात्मा जीब के घर में भ्राते 
ही लक्ष्मी स्वत्त. हो श्राने लगती है। पिता मध्तालालजो के चारो श्रोर से लाभ ही लाभ होने लगा। 
ध्रापका बाल्यक्वाल बड़े भ्रामोद-प्रमोद के साथ व्यतीत हुश्ला। क्रीमान्‌ सदनलालजी, मालचन्दजो, 
चम्पालालजो इन तीन श्राताश्रों मे श्राप मध्यवर्ती बहिन हैं। श्राप इक्षलोती होने के कारण घर मे 
बहुत लाड़ प्यार से पाली गईं। १३ वर्ष की श्रवस्था मे लालगढ़ निवासी स्वर्गीय सेठ घूलचन्दजी के 
पुन्न रत्न श्रीपान्‌ बाबू चांदमलजी पाड्या के साथ श्रापका शुभ पारिग्रहस संस्कार दिनांक १ मई 
सन्‌ १६३० को सानन्‍द सम्पन्त हुश्रा । 


विवाह के पहले भ्रीमान्‌ चांदमलनी पांड्या की स्थिति श्राज जंपी नहीं थी। इस नारी 
रत्न के धाते ही चारो शोर से प्रकाश को क्विरणें प्रस्फुटित होने लगीं शोर बाबू चादमलजी की 
र्याति तथा यद्य-मान दिन दूना रात चौगुना होने लगा। ध्राप उच्च आवदं विचारधारा फो एक 
सुशीला चारी हैं। श्रापक्रा परिवार पूरांरूप से हरा भरा है। आपके तोन पुत्र रत्त एवं पांच पुत्रियाँ 
तथा नाती पोतो का ठाट है । 


१. भीमान्‌ गरापतरायजी साहब श्रापके ज्येष्ठ पुत्र हैं। उनक्षा विवाह लाडनु' निवासी श्रोमान्‌ 
दोपचन्दजी पहाडिया क्ी सुपुत्री नवरत्त देवो के साथ हुआ है। धोमानु गशपतरायज्ी 
भी अपने पिता की तरह गुरवान एवं कुशल सामाजिफ कार्यकर्ताश्रो मे से एक हैं। इस 
समय श्राप व्यापारिक्ष क्षेत्र मे जुटे हुए हैं तथा श्रपने व्यापार की उन्नति के लिये सलस्त 
हैं। भ्रभी हाल हो मे ब्राप व्यापारिक पहलुन्नों को लेकर जापान यात्रा पर गये थे, साथ 


[ 3२ ) 


में श्रपने लघ तअराता थ्री भागचन्दजी एवं प्रपनी पर्मंपस्नि शो भी ने गये थे। प्रापर्े एक 
पत्र तया दो पुत्रियाँ हैं। थरी नरेंरद्र दुमार भ्ापका पृत्र 3 । 


न 


२ प्रापके मेंछते पुत्र श्री रतनलालली हैं। इनका चिवाह जाइनू * बासी भ्रम, मथ- 
मलजी सेठो फी सुपत्री भोमती सरितादेवी फे साथ हुप्ला। शिक्षा के क्षेत्र मे प्रापशों प्रयद 
इच्छा श्रारम्म से ही रहो है। प्नत प्रापने हयपुर इन्जोनियरिय पॉजिन पा पो”्द प्रें-प्- 
एशन प्रयम श्रेणी में उत्तोरं क्षिया है। श्राप एड पुत्र है शिसमप्रा नाश जिले 
कुमार है। 


३- थी भागचन्दजी साहब भ्रापफे फरनिष्ठ पुत्र हैँ। प्रनो प्राप प्रध्ययन में सवग्म #। प्रा 
एक कुशल टेविलटेनिस खिलाड़ो हैं। इसकी दिश्वेय योग्यता के फारणगा घावरे पास जगह 
जगह से झ्ामत्ररा श्राते रहते हैं। इसके साथ स्ताथ प्रापको भावी प्रदान इन्टा एफ दुइ्ल 
संगीतक्वार फे रूप में श्राने को है। 


च्यं 


ध्रापक्ी पांचों पृत्रियाँ सुन्दर तया गृह फा्य मे निपुरा हैं। सभी फे विवाह सुसम्पन्न घरानो 
में हुये हूँ । 


घामिक क्षेत्र मे भो ध्रापक्ी रुचि एक श्रनुठो प्रवृत्ति है। प्रापक्षा श्रधिक्षांश समय धामिक 
फार्यों में ही व्यतीत होता है । श्रापक्ञी दचि सर्देव श्रावक्त एव त्यागी वर्ग को सेवा मे रहनो है । श्राप 
नइवर ससार की श्रमास्ता को देखते हुये पुर रुप से सादगो में रहनी हैं। मादा जीवन एव उच्च विचार 
श्रापक्ना लक्ष्य बना हुश्ना है, उत्ती प्राधार पर घापने प्रपता लोवन का ग्रपिरांद्र भाग श्रात्मदत्थाण 
के मार्ग में ही लगा रखा है। श्रापके हृदय मे फोमलता एवं करुणा भाव सर्द विद्यमान रहते हैं । इन 
सब उच्च आददों घिचारो के कारण प्रापने दिगम्वर जेन प्रहिला समाज में 


रपाति प्राप्त की है। 
भत्येक्ष घामिक् क्षेत्र मे धागे श्राना तथा घामिक्न काये मे अपग्रमर रहना ध्रापकी विश्येषता है। ब्आापकी 


सृदु बाणी सुनकर महिला समाज ने चृरि-नूरि प्रश्यत्ता की है। श्रापक्ी प्रचल इच्द्रा न्ह्ती है 
क्षि वह सदंध १०८ मुनिराजों की सेवा में रत रहे तथा इनके उपदेशों की कचक उनसे दे 


निक्त जोबन 
में दिलाई देती रहे । 


इस घामिक रचि के कारण भ्राप समय समय पर तीय॑-घामों की यात्रा हपने पति के साथ 
करती रहती हैं। ठतीथ॑ क्षेत्रों को सहायता करना एवं श्रावश्यक्रताधों फी पूतति उरमा आपका एफ 
विज्ेष गुर है। मुनियों के दर्शना्वं समय समय पर वाहर जाना तथा मुनियों को प्राहारदान देना 
एवं उसके सतृदपदेशों को सुनना झ्रापक्ती जीवनचर्या का अनुपम श्रद्ध है। भ्रापने मुनिराजो के सद्- 
उपदर्शों से अंच्ति होकर श्रपने पत्तिदेव चक्तल्याणक प्रतिप्ठा करवाई प्रौर 


के द्वारा मरसलगंज में पं 
अपने चंचल द्ृबय का मदुपयोग किया । शान्तिवोर नगर श्री महावीरजो एव यौहादो के पञ्कत्पाणाक्नो 


[६४ ] 


धापको विचारधारा एक उच्च विचारधारा है। समय दिसी की सो नहीं सुनता है, इस 
सिद्दान्त को लिकर कोई भी कार्य घामिफ हो या सामाजिक, उसमे प्राप कभी भी धापस्य या प्रमाद 
नहीं फरती हैं। इतना फरते हुये भी भ्राप श्रपने में भ्रहुद्भार की यू तक नहीं प्राने देनो हैं। प्राये हुये 
धतिथि व मेहमान फा स्वागत फरना, ध्रावभगत फरना प्रापका सचमुच घनुकरणीय गृगा है । 
धापका हुसमुख चेहरा एक बार देफने सात्र से कभी विस्मृत नहों हो सफता । ये सब बाते मेंने स्व 
पझ्रपनी श्राँखों से श्रापके निवास स्यवान गौहाटी जाफर देसी हैं । 


श्रतः इस महान्‌ महिला रत्न फो में शत शत घुम फामनाएं ध्षित करता हूँ । 
देवी महिला-रत्न श्राप जिनवर पदमेवी, 
अपने पति की धर्म कार्य मे रुचि करलेवी । 
सदा दान मे लीन ग़ुरुन की भाज्ञापेवी, 
भ्रमर रहो ग्रुणशील भरी है भँवरीदेवी । 
गुलाबचन्द लेन 
एम० ए० ज॑न दर्शनाचार्य॑ 
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ही है, नेतृत्व के लिए उन पर श्रपनी दृष्टि गडाए हुए है। वे समाज की सबसे पुरानी सस्था अखिल 
भारतवर्षीय दिगम्बर जैन महा सभा के आजकल अध्यक्ष है और उनकी सेवाओ को मान्यता प्रदान 
करते हुए समाज के श्रावक तथा विह्वत॒वर्ग ने उन्हे समय समय पर जेनरत्न, धर्मवीर, दानवीर, श्रावक 
शिरोमणि तथा आचार्य सघ भक्त दिवाकर, गुरुभक्त शिरोमणि भ्रादि उपाधियों से सम्मानित किया 
है। आपकी गुरुभक्ति ब्लाघनीय और अनुकरणीय है। मुनि सधो की परिचर्या तथा उनके सान्निध्य 
मे रहकर घममं साधना करने मे आजकल आप सपत्नीक दत्त चित्त रहते हैं। व्यापारिक गतिविधियों 
से सम्बन्ध रखते हुए भी श्री सरावगीजी का अधिकाश समय आजकल धामिक सस्थाओ और सगठनो 
के कार्य को सुचारु करने, उनकी भ्राथिक स्थिति मजबूत बनाने भ्रौर उन्हें सुहढ स्वरूप प्रदान 
करने के उपायो मे ही बीतता है। जैन जनगणना के व्यापक उद्देश्य की सम्पूर्ति के लिये आप निरन्तर 
सचेष्ट रहे और इन कार्यों की पूर्ति हेतु श्रापने भारी आर्थिक सहयोग भी प्रदान किया था । 


झाजकल आप श्री १००८ भगवान्र महावीर स्वामी के २५०० सौ वें निर्वाण महोत्सव के कार्य- 
क्रमो की प्रगति के लिये सचेष्ठ रूप से क्रियाशील है। आप इस सम्बन्ध में श्रीमती गाँधी की अध्यक्षता 
में गठित राष्ट्रीय समिति के भी सदस्य हैं तथा उक्त समिति की कार्यकारिणी के भी सदस्य हैं। इसके 
अतिरिक्त इस सम्बन्ध मे बिहार गवर्न॑मेन्ट ढ्वारा गठित-बिहार राज्य कमेटी के भी सदस्य है। 


इसी भाँति आसाम सरकार द्वारा गठित ऑछ आसाम २५०० वी निर्वाण समिति के भी आप 
सदस्य हैं। ऑल इण्डिया विगम्बर भगवान्र्‌ महावीर २५०० वी निर्वाण महोत्सव सोसायटी, देहली 
के आप वकिग प्र सीडेन्ट है। 


मन्दिरों के निर्माता एवं संरक्षक 


श्री सरावगीजी मन्दिरो के निर्माण, मानस्तम्भों की स्थापना तथा भ्रत््य धार्मिक श्रनुष्ठानो 
मे श्रद्धापूबंक भाग लेते है। गौहाटी, मरसलगज तथा शान्तिवीर नगर, श्री महावीरजी मे सम्पन्न 
पञ्च कल्याणक प्रतिष्ठा महोत्सवोी में आपका मुक्त हस्त से सहयोग सर्वंविदित है। आपने स्वश्नजित 
चचला लक्ष्मी का सदुपयोग विभिन्न तीर्थों पर लाखो रुपयो का दान देकर किया है। श्री सरावगीजो 
ने सुजानगढ मे मानस्तम्भ का निर्माण कराया तथा शान्तिवीर नगर ( श्री महावीरजी ) से ६१ फीट 
ऊचे सगमरमर के मानस्तम्भ का निर्माण कार्य उनकी शोर से प्रगति पर है। श्री सरावगीजी तीन 
बार सम्पूर्ण भारत के जैन तीर्थो की वदना कर चुके है और सत्र ६६ से प्रतिवर्ष पयुषण पर्व या 
अठाई मे उपवास करके श्रात्मा का कल्याण कर रहे हैं । 


भरा पूरा सुखी परिषार 


श्री सरावगीजी एक भरे पूरे सुखी परिवार के स्वामी है। उनका विवाह १-४-३० को श्रीमती 
भँवरीदेवी के साथ सम्पन्न हुआ जो स्वयं सरल स्वभाव की धर्मंपरायणा विदुपी महिला रलन हैं झ्ौर 
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अपने अतिथियो को स्वजनों से भी अधिक मान सत्कार देसी हैं। थी सरायगीयोीं ह/ सर क्री गदव व 
राय, रतनलाल व भागचन्द ( तीन में से प्रथम दो प्रियादित )गोग्य पृत्र है, सदा गिनियादेयी, 
सुशीलादेवी, किरणदेवी, विमलादेवी तथा सरलादेवबी नामक पाच पुरतियों समप्रारा, 
सम्पन्न परिवारों मे विवाहित है। श्रभी पिछने दिनो ही आपके दो पुरी नया एज पे 
श्रादि देशो का भ्रमण कर वेदेशिक अनुभव लाने तिया है। एस प्रवार मे जात सजी गारेस्थिर 
दायित्वो से मुक्त होकर आजकल दान, पुण्य, धर्माराधना एवं त्तीव मात्राओं है द्वारा एन्‍्याह झागे पर 
भग्रसर हो रहे है । 
खयं में संस्थाओं का समूह 

दानवीर सेठ श्री चादमलजी सरावगी स्वय में एक सस्वाओं का समूट ऐ॥ लिसने 


सुंझरगय जोर 
प्र 


व कि 
७5. - कमल 

हे जवान 
टी 


स्‍ग] सडभागो 
के सस्थापक, जन्मदाता, सरक्षक, सभापति और वार्यधीन नेता थे है, यदि उन सत्र जिया 
जाय तो उसके लिए श्रलग से एक परिशणिष्ट लगाना पडेंगा। लगभग ६० सस्वाओ मे श्री सराबगीजी 


इस समय सम्बद्ध है, जिनमे से श्रमेक अखिल भारतीय स्याति की है तथा जिनफे वे अध्यक्ष है। अनेक 
स्थानीय महत्व की हैं, अनेक घामिक हैं, श्रनेक सामाजिक है, अनेक शैक्षणिक है और श्रनेक राष्ट्रीय 
सामाजिक कार्यक्रमों को चलाने वाली है। वे श्रासाम प्रदेण काग्रंस के सदस्य रह चुफे हैं तथा 
भ्रासाम चेम्बर आफ कामसे के अध्यक्ष पद को सुशोभित कर चुके है। अनेक सस्वाओ का आजीवन 
सरक्षक बनने का गौरव भी श्री सरावगीजी को प्राप्त है। 


देश तथा जेन समाज को दानवीर सेठ श्री चादमलजी सरावगी से भारी ग्राधाए 


हैं और 
उनकी तत्परता तथा युवकोचित उत्साह युवा पीढी को मार्गदर्शन देता रहता है। 


ओमानीराम शर्मा, बी. ए. 
सुजानगढ 


श्री आदिचल्प्रभु आचार श्री महावीरकीनि 
परखती प्रकाशन माला 


[ सचालिका+- सौ० दानशीला, जेन महिला रल श्री मेवरोददीजी पात्या, मुडमंग” ! 
उक्त सस्था की स्थापना वीर नि० स० २5६५४ में श्री मिदक्षेत्र गजपवा मे थी गरम दुपय 
आचाये १०८ श्री महावीरकीतिजी महाराज के तत्वावधान मे जैन रत मुनिममभन, ति तेमणण, 


दानवीर, रायसाहब सेठ चादमलजी साहव पाठ्या, मुजानगढ़ की धर्मपत्नि गौ> दानभीजा खोमनी 
भँवरीदेवीजी के कर कमनो से हुई थी । 


प्रकाशन माला की ओर से प्रथम पुष्प के रूप मे श्री नव देवता विधान पूजन ( मरल मोभारय 
ब्रत ) सहिता-सूरि ब्रह्मचारी सूरजमलजी द्वारा लिखित प्रकाशित हो चुकी है। द्वितीय पुरतक के 
रूप मे पूज्य श्राथिका श्री विजयमती माताजी की नवीन कृति 'प्रात्मास्वेपण' प्रयाणित हो चुकी है। 
इस पुस्तक में सरल, सुबोध भर सुगम्य भाषा में आत्मा की खोज मे बहुत ही गुन्दर विवेचन किया ट् 
जिससे धामिक जनता ते पर्याप्त लाभ उठाया है । 
अब तीसरा पुष्प-पस्चाध्यायी नामक महान ग्रन्य पाठकों के हाथ में देते हुए धत्यत्त 
प्रसन्नता हो रही है। पुस्तक प्रकाशन माला का चौथा पुष्प सागार धर्मागृत छप रहा है जिसयी प्रसिका 
सुप्रसिद्ध विदुषी १०८ आयिका श्री सुपारव॑मतीजी है। 
पाँच्वाँ पुष्ष--कुल्दमुल्द शोध प्रबन्ध-लेखक डा० लाल बहादुर भारत्री एम०॥७ हि 
एच-डी० । ह 
छठ पुष्प आचाये श्री शिवसागरजी स्मृति ग्रन्थ, भौर 
सातवाँ पुष्प--आचार्य श्री महावीर कीतिजी स्मृति ग्रन्थ के प्रकाशि 
ध १६ त ते की प्रा 2. 
रूप में परिणत हो रही है। होने की योजना काय 
जाशा है घामिक जनता इनसे लाभ उठायेगी। 
इस सस्या के निम्न उद्देश्य हैं- 
(१) श्री दिगम्बर जैन आएं मारे को पोषण नर न ि 
उन्हें फ्री या उचित अत बिक ट्र कट ( श्रम प्रत्थ ) पाना और 
उल्य पर वितरण करना । हु 
(२) श्री दि० जैन विद्वानों को पारितोपिक देकर 


उनका सम्मान करना | 
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(३) श्री दिगम्बर जैन श्राचार्य साधु साध्वियो द्वारा लिशित मौलिक पुस्तों छवानो एस उनें 
उपदेशो का प्रचार करना । 
(४) साधु वर्ग को स्वाध्याय के लिये शास्त्र ग्रन्यादि प्रदान की व्यवस्था करना । 


(५) प्राचीन श्रप्रकादित ग्रन्थों को प्राप्त कर उन्हे समहीत करना एवं उसे प्रशाशित उससे मी 
व्यवस्था करना । 


नपीचन्र वाऊलीयाल 
कमल 4 न्टर्स 
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नमः सिद्धेस्यः | 
सुबोधिनी 
हिन्दी भाषा-टी ॥ सहित 


<४£ पन्न ध्य 


# वीर प्रार्थना # 


सुध्यानमें लवबलीन हो, जब घातिया चारों हने, 
सर्वज्वोध, विरागताकों, पालिया तब आपने । 
उपदेश दे हितकर, अनेकों भव्य, निज सम कर लिये, 
रवि ज्ञान किरण प्रकाश ढालो, वीर ! मेरे भी हिये | १॥ 


# जिनवाणी नमस्कार # 


स्पाह्माद, नय, पटृद्रत्य, गुण, पर्याय, और प्रमाणका, 
जड़-कर्म चेतन वन्धका, अरु कमके अवसानका। 
कहकर स्वरूप यथार्थ, जगका जो किया उपकार है, 
उसके लिये, जिनवाणि ! तुमको वन्दना शत बार है ॥२॥ 
# गुरु स्तवन # 


धरे कवच संयम, उग्र ध्यान कठोर असि निञ्र हाथ ले, 
ब्रत, समिति, गुप्ति, सुधमं, भावन, बीर भठ भी साथ ले। 
परचक्र राग देप हनि, स्वातरूय-निधि पाते हुए, 
वे स्व-पर तारक, गुरु, तपोनिधि, पम्रुक्ति पथ जाते हुए ॥३॥ 


२] पत्चाध्यायी [ प्रथम 
ग्रन्थकारका मद्नछाचरण और आहय 


पश्चाष्यायावयव मम कर्त॑ग्रन्थराजमात्मबशात्‌ | 
अर्थालोकनिदान यस्य वचस्तं स्तुवे महाबीरस || १॥ 


अथ--पाँच भ्रध्यायोमे बँठे हुए जिस प्रन्थराजको मै स्वय वनानेवाला हूँ, उस 
ग्रन्थराजके बनानेमे जिन महावीर सव्रामीके वचन मेरे लिये पदार्थेके प्रकाश करनेमे 
मूल कारण है, उन महावीर स्वामी (वर्तमान-श्रन्तिम तीर्थंकर) का मैं स्तवन करता हूँ । 


भावारथ/--प्रन्थकारने इस श्लोक द्वारा महावीर स्वामीका स्तवनरूप मद्भल किया 

है। जिसप्रकार इष्ट देवका तमस्कार, स्मरण आादिक मद्भल है, उसीप्रकार उनके गुणोका 
स्तवन' करना भी मज्भल है। स्तवन करनेमे भी ग्रन्थकारने महावीर स्वामीकी सर्वे 
जीव हितकारक-अ्रलौकिक दिव्य भाषाको ही हेतु ठहराया है । वास्तवमे यह ससारी 
जीव मोहान्धकारवश पदार्थोके यथार्थ स्वरूपको नहीं पहचानता है । जब तेरहवें 
प्ुणस्थानवर्ती तीर्थंकरके उपदेशसे उसे यथार्थ बोध होता है, तव उस बोधरूपी प्रकाशमे 
पदार्थोका ठीक ठीक विकास होने लगता है। इसी भ्राशयको ग्रन्थकारने स्पष्ट रीतिसे 
बतलाया है। मज्जलाचरण करते हुए ग्रन्थकारने श्रपना आशय भी कुछ प्रगट कर दिया 
है.।'वे जिस ग्रन्थके बनानेका प्रारम्भ करते है, वह एक सामान्य ग्रन्थ नही होगा, किन्तु 
अनेक प्रन्थोका राजा-महा ग्रन्थ, होगा । इस बातको हृदयमे रखकर ही उन्होने इसे 
ग्रन्थराज पद दिया है। साथ ही वे जिस ग्रन्यको बनानेवाले है, उस ग्रन्थको पाँच मूल 
बातोमे-जैसे-द्रव्य विभाग, सम्पकक्‍त्व विभाग आादिरूपसे' विभक्त करनेका उह्दे श्य स्थिर 


कर चुके है, तभी उन्होने इस ग्रन्थता यौगिकः रीतिसे “पश्चाध्यायी” ऐसा नाम 
रक्‍्खा है । 


१ आदी मध्येडबसाने च मद्ठछ भाषित बुघे । तज्ननेन्द्रगुणस्तोत्र तद्विध्नम्सिद्धये ॥१॥ 


आप्तपरीक्षा। 


यह विपय इस भ्रन्थकी भूमिकासे स्पष्ट होगा । 
३ शब्दोंके वाच्यार्थ तीन प्रकार हैं--रूढिसे, योगसे, योग रूढिसे। जो शब्द अपने अर्थक्रों अपनी 
च्युपत्तिद्रा न जना सके, चह्द रूढिसे कद्दा जाता है। जैसे-ऐलक शब्दकां अर्थ ग्यारद्द प्रतिमाधारी | जो 
शब्द अपने अर्थको अपनी ही व्युथत्तिद्वारा जना सके, वद्द यौगिक कहा जाता है । जैसे-जिन शब्दका अथे 
सम्यग्डष्टि जथवा अहँन्‌ | जो शब्द अपने अर्थको व्युस्पत्तिद्वारा भी जना सके और उस अर्थमें नियत भी 
हो वद योगरुढि कद्दराता है। जैसे-दीर्थकर शद्दका अथे ( चौवीस ) तीथेूर । 


२ पाँचों विभागोंके नाम यहाँ क्यों नहीं दिये गये हैं, 


अध्याय ] सुबोधिन्ती टीका [३ 
पॉचों परसेष्ठियोंको नमस्कार - 


शेषानपि तीथेंकराननन्तसिद्धानह नमामि समस्‌ । 
धर्माचार्याध्यापकसाधुविशिशन्‌ मुनीबरान्‌ बन्दे ॥२॥ 


अर्थ/--महावीर स्वामीके सिवाय और भी जितने (वृषभादिक २३) तीथ्थ॑द्धुर 
है, तथा अनादि कालसे होनेवाले अनन्त सिद्ध है। उन सबको एक साथ मैं नमस्कार 
करता हूँ । 'धर्माचाये, उपाध्याय, और साधु, इन तीन श्रेणियोमें विभक्त मुनीश्चरोको 
भी मै वन्दना करता हूँ। ह 
लिनशासनका माहात्म्य 
जीयाज्जेनं शासनमनादिनिधन सुवेन्यमनवद्यम्‌। 
यदपि च कुमतारातीनदर्य धूम॑ध्वजोपम दृहति॥॥३॥ 
अथें;।--जो जेन शासन ( जैनमत ) अनादि-अ्रनन्त है। अतएवं अ्रच्छी तरह 
वन्दने योग्य है। दोषोसे सर्वथा मुक्त है। साथमे खोठे मतरूपी शत्रुओकों श्रग्निकी 
तरह जलानेवाला है, वह सदा जयशील बना रहे । 
प्रन्थका रकी प्रतिज्ञा 
इति वन्दितपश्चगुरुः कृतमज्जलसक्रियः स एप पुनः | 
नाम्ना पश्चाध्यायीं प्रतिज्ञानीते चिकीषितं शास्रम |०॥ 
अर्थ--इसप्रकार पदन्व परमेष्ठियोकी वन्दना करनेवाला और मद्भलरूप श्रेष्ठ 
क्रियाको करनेवाला यह #ग्रन्थकार पञ्चाध्यायी नामक ग्रन्थको बनानेकी प्रतिज्ञा करता है । 
ग्रन्थके बनानेमे हेतु 
अन्रान्तरंगहेतुर्यधपि भाव! कवेविशुद्धतर) । 
हेतोस्तथापि हेतु! साध्वी सर्वोपकारिणी बुद्धि! ।।५॥॥ 


अर्थः--ग्रन्थ बनानेमे यद्यपि अन्तरग कारण कविका अति विशुद्ध भाव है, तथापि 
उक्त कारणका भी कारण सब जीवोका उपकार करनेवाली श्रेष्ठ वुद्धि है । 





१ आचायेका मुनियोंके साथ धार्मिक सम्बन्ध ही होता है। परन्तु गृहस्थाचार्यका गृहस्थोंके साथ 
धार्मिक और सामाजिक, दोनों प्रकारका सम्बन्ध रहता है । इसीलिये आचार्यका धर्म विशेषण दिया है | 


# आनुसानिक--श्रीसत्परमपृज्य अम्ृतचन्द्र सूरि | ऐसा अनुसान क्‍यों किया जाता है १ यह 
भूमिकासे स्पष्ट होगा । 


श्] पद्नाघ्यायी [ प्रथम 








सावा्थ/--जवतक ज्ञानावरण करमंका विशेष लयोपशम न हो, तवतक अनेक काव्य 
कलाप मिलनेपर भी ग्रन्ध निर्माणादि कार्य नहीं हो सकते । इसलिये इस महान्‌ कायम 
अन्तरंग कारण तो कविवर (श्रन्यकार)का विशेष क्षायोपणमिक भाव है परन्तु उस 


क्षयोपणम होनेमे भी कारण सव जीवोके उपकार करनेके परिणाम हैं । बिना उपकारी 
परिणामोके हुए इस प्रकारकी परिणामोमें निर्मलता ही नहीं आती । 
कंयनत््म 


सति धर्मिणि धर्माणां मीमांसा स्थादनन्यथा न्याव्याव्‌ । 


साध्य बस्लवरिश्रेष्ट प्मविशिष्ट बत) परं॑ चापि ॥७॥ 
अर्थः--वर्मीका निरूपण होनेपर ही वर्मोक्ा विशेष विचार किया जा सकता है । 

इसके सिवाव और कोई नीति नहीं हो सकती | इसलिये पहले सामान्य रूपसे हम 
निद्ध करना चाहियि। उत्तके पीछे वर्मोक्ती विशेषनाक्ते साथ सिद्ध करना चाहिये । 


भावी्थ---अनेक ब्मोके समुहका नाम ही धर्मी 
हैं। जब किसी खास गुणका विवेचन किया जाता 
कहलाता है और वाछी अनन्त भचुणाका समुदाय 


बरी 
इच्चप्रकार हर एक यबुण चालना च्यायस घर्म कहलाता 








, उससे वाकीके सम्पूर्ण ग्रुण।का 
समूह, वर्मी कहलाता है | धर्मकी मीमांसा (विचार) तभी हो सकती है जब कि पहले 
धर्म समुदायहूप बर्मीका वोब हो जाय । जिन्नप्रक्षर घरीरका परिनान होनेपर ही 
अरीरके प्रत्येक अंगका वर्णन क्या जा सकता है । इसलिये यहाँ पर पहले बर्मोका 

विचार न करके दे काही विचार क्षिया जाता है सामान्य ले ही विशेव 
कप कस वन सा ४ नि केथ। जाता हू । सामाच् विवेचनाके पीड हां विश 
दन्चक्ता स्वरूप 


वच्त सन्नानाणक्त सम्मात्र वा चतत सता 


दर अं सिद्ध 
तस्मादनादिनिधर्न ससदाय॑ निर्विद् ॥दा 


अध्याय ] सुवोधिनी दीका [४ 


अथथ/--तत्त्व (वस्तु) सत्‌ लक्षणवाली है। अथवा सत्‌ स्वरूप ही है। और वह 
स्वतः सिद्ध है इसी लिये अनादि निधन है । श्रपनी सहायतासे हो बनता भर बिगड़ता 
है । और वह निविकल्प (वचनातीत) भी है। 
भावाथ।--वस्तु सत्‌ लक्षणवाला है, यह प्रमाण लक्षण है। #प्रमाणमें एक गुणके 
द्वारा सम्पूर्ण वस्तुका ग्रहण होता है । वस्तुमे अस्तित्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व श्रादि 
अनन्त गुण है। अस्तित्व गुणका नाम ही सत्‌ है। सत्‌ कहनेसे अस्तित्व गुणका ही ग्रहण 
होना चाहिये परन्तु यहाँपर सत्‌ कहनेसे सम्पूर्ण वस्तुका ग्रहण होता है । इसका कारण 
यही है कि अस्तित्व आदि सभी गुण अभिन्न है। अभिन्नताके कारण ही सत॒के कहनेसे 
सम्पूर्ण गुण समुदायरूप वस्तुका ग्रहण हो जाता है। इसीलिये वस्तुको सत्‌ स्वरूप भी 
कह दिया है। सत्‌ और गुण समुदायरूप वस्तु, दोनों अभिन्न है। इसलिये सत्रूप ही 
वस्तु है । 
7 लक्ष्य लक्षणकी भेद विवक्षा रखकर ही वस्तुका सत्‌, लक्षण बतलाया है । 
अभेद विवक्षामें तो वस्तुको सत्‌ स्वरूप ही बतलाया गया है । 
नैयायिक आदि कतिपय दश्शनवाले वस्तुकों परसे सिद्ध मानते है। ईश्वरादिको 
उसका रचयिता बतलाते है, परन्तु यह मानना सर्वथा मिथ्या है। वस्तु अपने आप ही 
सिद्ध है । इसका कोई बनानेवाला नहीं है। इसीलिये न इसकी श्रादि है और न इसका 
अत है। प्रत्येक वस्तुका परिणमन अवश्य होता है उस परिणमनमे वस्तु अपने आप ही 
कारण है और अनन्त गुणोका पिण्डरूप वस्तु वचन वर्गणाके सर्वेथा श्रगोचर है । 
ऐसा न माननेमे दोष 
इत्थं नोचेद्सतः प्रादुभूति निरडकुशा भवति । 
परतः प्रादुर्भावो युतसिद्धत्व॑ सतो विनाशो वा ॥९॥ 
अर्थः---यदि ऊपर कही हुई रीतिसे वस्तुका स्वरूप न माना जावे तो अनेक दोष 
आते है। असत्‌ पदार्थ भी होने लगेगा | जब वस्तुको सत्‌ स्वरूप और स्वत सिद्ध माना 
जाता है तब तो असत्‌की उत्पत्ति बन नही सकतो है। परन्तु ऐसा न मानने पर यह 
दोष विना किसी श्रकुशके प्रबलतासे उपस्थित हो जायगा । इसीप्रकार वस्तुकी १रसे 
उत्पत्ति होने लगेगी । वस्तुमे युतसिद्धता (अखण्डताका अभाव) भो होगी । और सत्त्‌ 
पदार्थका विनाश भी होने लगेगा। इस तरह ऊपरकी चारो वातोके न माननेसे ये चार 
दोष भञाते हैं । 


# एकगुणमुखेनाउशेषवस्तुकथनस्प्रमाणाघीनमिति वचनात्‌ | 


६] पद्चाध्यायी [ प्रथम 
असत्पदार्थकी उत्पत्तिमे 
असत प्रादुर्भावे द्रव्याणामिद्द मवेदनन्तत्तम्‌ | 
को वारयितु शक्तः कुम्मोत्पति मदाद्रभावेषि ॥१०॥ 
अर्ध:--यदि उन दोषोको स्वीकार किया जाय तो और कौन २ दोष ते हैं, 

वही बतलाया जाता है। यदि असत्‌की उत्पत्ति मान ली जाय, अर्थात्‌ जो वस्तु पहले 
किसी रूपमे भी नही है, और न उसके परमाणुओकी सत्ता ही है, ऐसी वस्तुकी उत्पत्ति 
माननेसे वस्तुओकी कोई इयत्ता (मर्यादा) नही रह सकती है । जब विना भ्रपनी सत्ताके 
ही नवीन रूपसे उत्पत्ति होने लगेगी तो ससारमे अनन्‍्तो द्रव्य होते चले जाँयगे ! ऐसी 
अवस्थामे बिना मिट्टीके ही घड़ा बनने लगेगा, इसको कौन रोक सकेगा । 


भावाथः--असत्‌की उत्पत्ति माननेसे वस्तुओमें काये-कारण भाव मही रहेगा। 
कार्य-कारण भावके उठ जानेसे कोई वस्तु कहीसे क्यो न उत्पन्न होजाय उसमे कोई 
बाधक नहीं हो सकता है। कार्य-कारण माननेपर यह दोष नही आता है । अपने 
कारणसे ही अपना कार्य होता है, यह नियम वस्तुओकी अव्यवस्थामे बाधक हो जाता 
है । इसलिये असत्‌ पदार्थोकी उत्पत्ति न मानकर वस्तुको सतुरूप मानना ही ठीक है । 
परसे सिद्ध माननेमें दोष 
परतः सिद्धल्वे स्थादनवस्थालक्षणो महान्‌ दोषः | 
सोपि परः परतः स्यादन्यस्मादिति यतश्र सोपि पर |।११॥ 
अथा--वस्तुको परसे सिद्ध मानने पर अनवस्था नामक दोष आता है | यह दोष 
वडा दोष है । वह इसप्रकार आता है कि--वस्तु जब परसे सिद्ध होगी तो वह पर भी 
किसी दूसरे पर पदार्थंसे सिद्ध होगा । क्योकि पर-सिद्ध माननेवालोका यह सिद्धान्त है 
कि हर एक पदार्थ परसे ही उत्पन्न होता है। 
भावार्थ:--अप्रमाणरूप अनन्त पदार्थोकी उत्तरोत्तर कल्पना करते चले जाना, 
इसीका नाम अनवस्था #दोष है । यह दोष पदार्थ सिद्धिमे सवेथा बाधक है । पदार्थोको 
पर सिद्ध मानने पर यह महा दोष उपस्थित हो जाता है। क्योकि उससे वह, फिर 
उससे वह, इसप्रकार कितनी ही लम्बी कल्पना क्यो न की जाय, परन्तु कही पर भी 
जाकर विश्राम नही आता । जहाँ रुकेगे वही पर यह प्रश्न खडा होगा कि यह कहाँसे 
हुआ । इसलिये वस्तुको पर सिद्ध न मानकर स्वत सिद्ध मानना ही श्रेयस्कर है । 


# अप्रामाणिकाउनन्तपदायकल्पनया-अवि भान्तिरनवस्था । 


अध्याय “] सुबोधिनी टीका [७ 
युतसिद्ध माननेमे दोष 


मुतसिद्धल्वेप्येब॑ गुणगुणिनोः स्यात्यूथकू प्रदेशलम्‌ । 
उमयोरात्मंसमच्तान्नक्षणमेद!कर्थ तयो भेवति ।।१२)| 


अर्थः--य्ुतसिद्ध माननेसे गुण भर गुणी (जिसमें गुण पाया जाय) दोनों ही के 
भिन्न २ प्रदेश ठहरेगे ।' उस अवस्थामे दोनों ही समान होगे । फिर अमुक गुण है और 
अमुक गुंणी है ऐसा ग्रुण, गुणीका भिन्न २ लक्षण नही बन सकेगा । 


भावा्थ!--अनन्तगुणोका भ्रखण्ड पिण्ड स्वरूप यदि वस्तु मानी जावे तब तो गुण, 
गरुणीके भिन्न प्रदेश नहीं होते है, और अभिन्नतामे ही विवक्षा वश गुण, गुणीमे लक्षणभेद 
हो जाता है । परन्तु जब वस्तुके भिन्न प्रदेश माने जावे और ग्रुणोके भिन्न माने जावें 
तब दोतों ही स्वतत्र होगे, भर स्वतन्त्रतासे श्रमुक गुण है और श्रमुक गुणी है ऐसा 
लक्षणभेद नही कर सकते । समान-अ्धिकारमे दोनो ही वस्तु होगे अथवा दोनों ही गुण 
होगे । इसलिये युतसिद्ध मानना ठीक नही है। युतसिद्धका भ्रर्थ है कि दो वस्तुओंका 
सम्बन्ध । परन्तु गुण गुणी दो वस्तु नही है । एक ही है । 
- सतूका नाथ माननेम दोष 
अथवा सतो बिनाञः स्पादिति पश्षोपि वाधितों भवति। 
नित्यं यतः कथश्चिदृव्यं तुज़ेः पतीयते5ध्यक्षात्‌ ॥१३॥ 


अथः--अथवा सत॒का नाश हो जायगा यह पक्ष भी सर्वथा बाधित है । क्योकि 
द्रव्य कथचित्‌ नित्य है यह वात विशेष जानकारोको प्रत्यक्ष रूपसे प्रतीत है । 


भावार्थ:---यदि द्रव्य कथज्चित्‌ नित्य न होवे तो प्रत्यभिज्ञान ही नही हो सकता । 
जिस पुरुषकों पहले कभी देखा हो, फिर दुवारा भी उसे देखा जाय तो ऐसी वृद्धि पैदा 
होती है कि “यह वही पुरुष है जिसे कि हम पहले देख चुके हैं ।” यदि उस पुरुपमे 
कथचित्‌ नित्यता न होवे तो "यह वही पुरुष है” ऐसी स्थिर बुद्धि भी नही हो सकती । 


और ऐसी धारणारूप बुद्धि विद्वानोको स्वय प्रतीत होती है। इसलिये सर्वथा वस्तुका 
नाश मानना भी सर्वेथा अनुचित है । 


साराणध 
तस्मादनेकद्पणदूपितपक्षाननिच्छता पुंसा । 
अनवधयमुक्तलक्षणमिह तत्त्वं चाजुमत्तव्यम्‌ | १४॥ 


5] पद्चाध्यायी [ प्रयम 


अर्थ:--इसलिये अनेक दूषणोंसे दूषित पक्षोको जो पुरुष नही चाहता है उसे योग्य 
है कि वह ऊपर कहे हुए लक्षणवाली निर्दोष वस्तुको स्वीकार करे। भ्रर्थात्‌ सत्‌ स्वरूप, 
स्वत' सिद्ध, अनादि निधन, स्वसहाय भ्रौर गा] स्वरूप ही वस्तुको समझे । 
सत्ता वरिचार 
किज्चेबंभूतापि च सता न स्थान्निरंड्कुशा किन्तु । 
३ सप्रतिपक्षा भवति हि स्वश्नतिप्तेण नेतरेणेद्र ॥१४॥ ह 
अथः--जिस सत्ताकों वस्तुका लक्षण बतलाया है वह सत्ता भी स्वतन्त्र पदार्थ 
नही है। किन्तु अपने प्रतिपक्ष (विरोधी)के कारण प्रतिपक्षी भावको लिये हुए है। 
सत्ताका जो अतिपक्ष है उसीके साथ सत्ताकी प्रतिपक्षता है दूसरे किसीके साथ नहीं । 
भावाथें;--नैयायिक सिद्धान्त सत्ताको स्वेथा स्वतन्त्र पदार्थ मानता है। उसके 
मतके अनुसार सत्ता यद्यपि वस्तुमे रहती है परन्तु वह वस्तुसे सर्वथा जुदी है, और वह 
नित्य है, व्यापक है, एक है। जैन सिद्धान्त इसके सर्वथा प्रतिकूल है । वह सत्ताको 
वस्तुसे भ्रभिन्न मानता है, स्वतन्त्र पदार्थरूप सत्ताको नहीं मानता । यदि नैयायिक मतके 
अनुसार सत्ताको स्वतन्त्र पदार्थ माना जाबे तो वस्तु भ्रभावरूप ठहरेगी । यदि उसको 
नित्य माना जावे तो उसके साथ समवाय सम्बन्ध (नित्य सम्बन्धका नाम समवाय है) 
से रहनेवाली वस्तुका कभी भी नाश नही होनों चाहिये। यदि उस सत्ताकों व्यापक 
तथा एक माना जावे तो वह सध्यवर्ती अन्य पदार्थेमि भी रह जायगी । दृष्टान्तके लिये 
गोत्व सत्ताको ले लीजिये जैसे-नैयायिक मतके अनुसार कलकत्तेवाली गौमे जो ग्रोत्त्वधर्म 
है वही बम्बईवाली गौमे भी है। जब दोनो जगह एक ही गोत्त्व धर्म है तब वह अखण्ड 
होना चाहिये, और अ्रखण्ड होनेसे कलकत्ता और बम्बईके बोचमे जितने भी पदार्थ है 
उन सबसें भी गोत्वधर्म रह जायगा । गोत्व धर्मके रहनेसे वे सभी पदार्थ गौ, कहरलाँयगे । 
इन बातोके सिवाय सत्ताको स्वतन्त्र माननेमे और भी अनेक दोष" आते है। इसलिये 
सत्ता स्वतस्त्र पदार्थ नही है किन्तु वस्तुसे अभिन्न एक अस्तित्व नामक 
हक हे बता न गज शत मत गगन 
है यो नित्य न हिए वेलकेगो ' इसलिये वह सत्ता कथचित्‌ अनित्य भी 
। रह ३४ पी रणमनकी अपेक्षासे ही उस सत्तामे प्रतिपक्षता श्राती 
है । पर्यायकी श्रपेक्षासे वह सत्ता अनेक रूप है। द्रव्यकी अ्पेक्षासे वह एकरूप भी है । 
इसीप्रकार सत्ताका प्रतिपक्ष पदार्थान्तररूप परिणमनकी अपेक्षासे 
और भी झनेक रीतिसे प्रतिपेक्षता आती है जिसको बी पी 
बन ८८-3० अन्यकार स्वय आगे प्रगट करेंगे । 
१ जिनका छुछ कथन दूसरे अध्याय किया गया है। 


गुण है। जितने 


अध्याय ] सुवोधिनी दीका [ ६ 


शझ्ञाकार 
अन्राहेव॑ कथित्‌ सचा या सा निरंकुशा भवतु । 
परपत्ते निरपेक्षा ख्वात्मनि पक्षे उवलम्बिनी यस्मात्‌ |१६॥ 
अर्थः--यहाँ परक्क कोई कहता है कि जो सत्ता है वह स्वतन्त्र ही है। क्योंकि 
वह अपने स्वरूपमे ही स्थित है। परपक्षसे सर्वथा निरपेक्ष है श्रर्थात्‌ सत्ताका कोई 
प्रतिपक्ष नही है । 
ञ्त्तर 
तन्न यतो हि विपक्ष) कश्ित्सत््वस्थ वा सपक्षोपि । 
द्वावषि नयपक्षो तो मिथो विपक्षों विवक्षितापेक्षात्‌ | १७॥॥ 
अथेः--शड्भाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है । क्योकि सत्ताका कोई सपक्ष 
ओर कोई विपक्ष अवश्य है। दोनों ही नय पक्ष है, और वे दोनों ही नय पक्ष विवक्षा 
वश परस्परमे विपक्षपनेको लिये हुए है । 
भावाथ:---जिससमय द्रव्यके कहनेकी इच्छा होती है उससमय पर्यायकों गौण 
इृष्टिसे देखा जाता है, और जिससमय पर्यायकों कहनेकी इच्छा होती है उससमय द्रव्यको 
गौण हृश्सि देखा जाता है । द्रव्य और पर्यायमे परस्पर विपक्षता होनेसे सत्ताका सपक्ष 
श्र विपक्ष भी सिद्ध हो जाता है । 
फिर शज्लाकार 
भत्राप्याह कुदृष्टि यदि नय पक्षों विवक्षितों भवतः। 
का नः क्षति भवेतामन्यतरेणेह सत्त्तसंसिद्धि! [१८॥ 
अर्थः--यहाँ पर फिर मिथ्याहृष्टि कहता है कि यदि नय पक्ष विवक्षित होते है तो 
होओ, हमारी कोई हानि नही है। सत्ताकी स्वतन्त्र सिद्धि एक नयसे ही हो जायगी । 
भावार्थ:--शकाकार कहता है कि यदि द्रव्याथिक नय अथवा पर्यायाथिक नय इन 
दोनोमेसे किसी भी नयसे जैन सिद्धान्त सत्ताको स्वीकार करता है तो उसी नयसे हम 
सत्ताको स्वतन्त्र मानेंगे जिस नयसे भी सत्ता मानी जायगी उसी नयसे सत्ताकी स्वतत्रता 
वनी रहेगी । दूसरे नयकों सत्ताका विपक्ष माननेकी क्‍या आवश्यकता है ? 
शकाकारका आशय यही है कि किसी नय दृष्टिसे भी सत्ता क्‍यों न स्वीकार की 
जाय, उस हृष्टिसे वह स्वतत्र है, विपक्ष नय दृष्टिसे सत्ताका प्रतिपक्ष क्यो माना जाता है ? 


क# नेयायिक दर्शन 
बे 
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उत्तर 
तन्न यतो द्रव्यार्थिक्र्याया्थिकनयात्मक वस्तु | 
अन्यतरस्य विलोपे शेपस्थापीह लोप इति दोपः ॥१९॥ 


अर्थ--शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है । क्योकि वस्तु द्रव्याथिक और 
पर्यायार्थिक नय स्वरूप है। इन दोनो नयोमेसे किसी एक नयका लोप करने पर 
वाकीके दूसरे नयका भी लोप हो जायगा । यह दोप उपस्थित होता है । 


भावा्थ/--"सामान्य विभेपात्मा तदर्थों विषय ” ऐसा परीक्षामुखका सूत्र है| 
वस्तु उभय धर्मात्मक ही प्रमाणका विपय है। यदि सामान्य विशेपकी भ्रपेक्षा न करें तो 
सामान्य भी नहीं रह सकता, क्योकि बिना विशेषके सामान्य अपने स्वरूपका लाभ ही 
नही कर सकता। इसीप्रकार विशेष भी यदि सामान्यकी अपेक्षा न रखकर स्वतसन्त्र 
रहना चाहे तो वह भी नहीं रह सकता । यहाँ पर विशेष कथन पर्बयायाथिक नयकी 
अ्रपेक्षासा है, और सामान्य कथन द्रव्याथिक नयकी अपेक्षासे है। यदि शक्राकारके 
कथनानुसार जिस नयसे सत्ता मानते है उसी नयसे सत्ताको स्वतन्त्र मानने लगे और 
प्रतिपक्षी नयकी श्रपेक्षासे असत्ताकों स्वीकार न करे तो वस्तु एक नयरूप होगी । 
निरपेक्ष एक नयकी स्वीकारतामे वह नय भी नही रह सकेगी । क्योकि वस्तु उभय नय 
रूप है। इसलिये एक नय दूसरे नयकी अ्रवश्य अ्रपेक्षा रखती है। इसी पारस्परिक 
अपेक्षामे सत्ताका प्रतिपक्ष असत्ता पडती है। 
परस्परकी प्रतिपक्षता 
प्रतिपक्षमसचा स्पात्सचायास्तद्रथा तथा चान्यत्‌ | 
नाना रूपत्व॑ क्रिल प्रतिपक्ष चेंकरूपतायास्तु [२०॥ 


९ 
अथ्थः--जिसप्रकार सत्ताका प्रतिपक्ष असत्ता है उसीप्रकार और भी है । नाता 
रूपता एक रूपताका प्रतिपक्ष है । 


भावाथ;---#रव्याथिक और पर्यायाथिक नयकी श्रपेक्षासे सत्ताके दो भेद हैं । एक 
सामान्य सत्ता, ओऔर दूसरी सत्ता विशेष । सत्ता सामान्यका ही दूसरा नाम महासत्ता है, 
और सत्ता विशेपक्रा दूसरा नाम अवान्तर सत्ता है । महासत्ता अपने स्वरूपकी अपेक्षासे 
सत्ता है। परन्तु अवान्तर सत्ताकी अपेक्षासे सत्ता नही हैं 
भी अपने स्वरूपकी अपेक्षासे सत्ता है, किन्तु महासत्ता 
पदार्थमे स्व-स्वरूप और परस्वरूपको श्रपेक्षासे 


। इसीप्रकार अ्रवान्तर सत्ता 
हासत्ताकी अ्पेक्षासे वह असत्ता है। हरएक 
से सत्ता भर असत्ता रहती है। इसीलिये 
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हरएक पदार्थ कथंचित्‌ सत्रूप है, और कथचित्‌ असत्‌ (श्रभाव) रूप है। सत्ता भी 
स्व-स्वरूप और परस्वरूपकी अपेक्षासे सतु, श्रसत्‌ रूप उभय धर्म रखती है । 


महासत्ता सम्पूर्ण पदार्थोकी सम्पूर्ण श्रवस्थाओंमें रहती है इसलिये उसे नानारूपा 
(अ्रमेक रूपा) कहा है। प्रतिनियत पदार्थोके स्वरूप सत्ताकी अपेक्षासे अवान्तर सत्ताको 
एकरूपा कहा है । 
ओर भी 


एक पदार्थ स्थितिरिह स्वपदाथस्थितेविपक्षत्वम्‌ । 
ञे [ 
भौव्योत्पादबिनाशैद्विलक्षणायास्रिलक्षणामावः ॥२१॥ 


अर्थ/:--एक पदार्थकी सत्ता, समस्त पदार्थोकी सत्ताका विपक्ष है। उत्पाद, व्यय, 
ध्रौव्य स्वरूप त्रिलक्षणात्मक सत्ताका प्रतिपक्ष त्रिलक्षणाभाव (अन्रिलक्षणा) है। 


भावार्थ:--यद्यपि समस्त वस्तुओमे भिन्न २ सत्ता है, तथापि वह सब वस्तुओमें 
एक सरीखी है । इसलिये सामान्य दृष्टिसे सब पदा्थोमि एक सत्ता कह दी जाती है। 
उसीको 'महासत्ता'& कहते है ॥ 


उस महा सत्ताका प्रतिपक्ष एक पदार्थमे रहनेवाली सत्ता है। उसीको भ्रवान्तर 
सत्ता कहते है। इस अवान्तर सत्तासे ही प्रतिनियत पदार्थोकी भिन्‍न २ व्यवस्था होती है । 


वस्तुमे उत्पत्ति, विनाश और क्रौव्य ये तीनो ही अवस्थायें प्रतिक्षण हुआ करती 
है । इन तीनो अवस्थाओ्रोको धारण करनेवाली वस्तु ही सत्‌ कहलाती है। इसलिये 
महासत्ता उत्पाद, व्यय, श्रौव्य स्वरूप त्रयात्मक है। यद्यपि ये तीनो अवस्थाये एक 
समयमे होनेवाली त्रिलक्षणात्मक पर्याय है। तथापि ये तीनो एक रूप नही है। जिस 
स्वरूपसे वस्तुमे उत्पाद है, उससे धौव्य, विनाश नहीं है। श्रौर जिस स्वरूपसे विनाश 
है, उससे उत्पाद प्रौव्य नही है। जिस स्वरूपसे भ्रौव्य है, उससे उत्पाद विनाश नही 
है । इसलिये प्रत्येक श्रवस्थामे रहनेवाली अवान्तर सत्ता त्रिलक्षणात्मक नही है किन्‍्त 
एक एक लक्षणरूप है। इसो भपेक्षासे त्रिलक्षणात्मक महासत्ताका प्रतिपक्ष त्रिलक्षणाभाव 


अर्थातु एक एक लक्षणरूप अवान्तर सत्ता है। क्योकि त्रिलक्षणका प्रत्येक एक लक्षण 
विरोधी है । 


मद्दासत्ता केवल आपेक्षिक दृष्टिसे कद्दी गई है। कोई त्वतन्त्र पदार्थ नहीं है। जैसा कि 
नेयायिक और वेशेपिक दशनवाले सब पदार्थोमे रहनेवाढी महासत्ताको एक स्वतन्त्र पदार्थ द्वी मानते हैं । 


५२] पत्चाध्यायी [ प्रथम 


ओर भी 
एकस्यास्तु विपता सत्तायाः स्थाददों छनेकतलम । 
स्थादप्यनन्तपरय यप्रतिपक्षस्त्वेकपर्य य॒रत्व॑ स्थाव ॥२ श।। 
अर्थ:--एक सत्ताका प्रतिपक्ष अनेक है। और अजनत पर्यायका प्रतिपक्ष एक पर्याय है । 
भावा्थः--महासत्ता सम्पूर्ण पदार्थोमे एकरूप बुद्धि पैदा करती है इसलिये वह 
एक कहलाती है। परन्तु अवान्तर सत्तामे यह वात नही है, जो एक वस्तकी स्वरूप 
सत्ता है, वह दूसरेकी नहीं है । इसलिये वह अनेक कहलाती है ।#& 
प्रश्न 
एकस्मिन्निह वस्तुन्यनादिनिधने च निर्विकल्पे च | 
भेदनिदान कि तथेनेतज्जम्मते वचस्खिति चेत ॥२३॥४५- 
अथ;---वस्तु एक अ्रस्धण्ड द्वव्य है । वह अनादि है, अनन्त है, और निरविकल्प भी 
है। ऐसी वस्तुमे भेदका क्या कारण है ? जिससे कि तम्हारा उपर्यक्त कथन स॒संगत हो 


भाव्ाथ+--बहाँपर यह प्रश्न है कि जब वस्तु अखण्ड द्रव्य है, तव सामान्यका 
प्रतिपक्ष विशेप, एकका प्रतिपक्ष अनेक, उत्पाद व्यय भ्रौव्यका प्रतिपक्ष प्रत्येक एक 
लक्षण, अनन्त पर्यायका प्रतिपक्ष एक पर्याय आदि जो वहुतसी वातें कही गई है, वे ऐसी 
ह जो कि द्र॒व्यमे खण्डपनेकों सिद्ध करती है । इसलिये वह कौनसा कारण है जिससे 
द्रव्यमे सामान्य, विशेष, एक, अनेक, उत्पाद, व्यय, प्रौव्य आदि भेद सिद्ध हो? 
डतच्चर 

अंगविभागः स्पादित्यखण्ददश महत्यपि द्रब्ये | 

विष्कम्मस्प क्रमतो व्योम्नीवांगुलिवितस्तिहम्तादि || २४॥| 

प्रथमो द्वितीय इत्याधसंख्यदेशास्ततोप्यनन्ताश | 

अंगा िरशरूपास्तावन्तोी द्रव्यपर्ययाख्यास्ते [|२४॥ 

पयायाणामृतद्धम॑ वच्यंशकल्पन॑. द्वब्बे | 

पस्माइदमनत्र्धसर्त॒मुम्ध॑ प्रमाणतश्ापि ॥२4।॥| 





£ मचाक्वे विषयर्म स्वासी छुन्दकुन्द भी ऐसा ही कहते हैं-..- 


सचा सत्वपवत्या मविस्मरूवा अंत पत्चाबा। 
डत्पादवयछुवता सप्पटिवकक्‍्ला दवदि एसा ता 
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अर्थ/।--यद्यपि द्रव्य अ्रखण्ड प्रदेश (देशाश) वाला है और बडा भी है | तथापि 
उससे विस्तार ऋ्रमसे अशोंका विभाग कल्पित किया जाता है। जिसप्रकार आकाशमें 
विस्तार ऋ्रमसे एक अ्रगुल, दो अ्गुल, एक विलस्त, एक हाथ आदि अश-विभाग किया 
जाता है। जिसमें फिर दुबारा अश न किया जासके उसे ही निरश श्रश कहते है। ऐसे 
तिरशरूप अश एक द्रव्यमे-पहला, दूसरा, तीसरा, चौथा, पाचवाँ, सख्यात, अविभागी- 
असख्यात, अ्रनन्त, तथा च, शब्दसे अ्नन्तानन्‍्त तक हो सकते है। जितने एक द्रव्यमें 
अश है, उतनी ही उस द्रव्यकी पर्याये समभनी चाहिये | प्रत्येक अ्शको ही द्रव्यपर्याय 
कहते है । क्योकि द्रव्यमे जो अशोकी कल्पना की जाती है, वही पर्यायोका स्वरूप है । 
द्रव्यकी एक समयकी पर्याय उस द्रव्यका एक अ्रश है । इसलिये उन सम्पूर्ण अंशोका 
समूह ही द्रव्य है । दूसरे शब्दोमे कहना चाहिये कि द्रव्यकी जितनी भी अनादि-अनन्‍्त 
पर्याये है, उन्ही पर्यायोका समूह द्रव्य है । भ्रर्थात्‌ प्रत्येक द्रृव्यकी एक समयमे एक पर्याय 
होती है, और कुल समय श्रनादि अ्रनन्त है, इसलिये वस्तु भी अ्रनादि अनन्त है । अतः 
उपर्युक्त कहा हुआ वस्तु-स्वरूप सर्वथा निर्दोष है, श्लौर सभी सुव्यवस्थित है। यही 
वस्तुका स्वरूप प्रमाणासे भलीभाँति सिद्ध है । 


भावाथ;--यच्पि वस्तु अ्रतन्‍्त गरुणोकी भ्रखण्ड पिण्डरूप अ्रखण्ड प्रदेशी है तथापि 
उसमे श्रशोकी कल्पना की जाती है। वह अभ्रश कल्पना दो प्रकार होती है--एक तिर्यक्‌ 
अश कल्पना, दूसरी ऊर्ध्वाश कल्पना । एक समयवर्ती आकारको अभ्रविभागी अनेक 
अशोमे विभाजित करनेको तियंग श्रश कल्पना कहते है ।. इन प्रत्येक अविभागी अशोको 
द्रव्य पर्याय कहते है । द्रव्यका एक समयमे एक आकार है । दूसरे समयमे दूसरा आकार 
है। तीसरे समयमे तीसरा आकार है। इसीप्रकार अनन्त समयोमे भ्रनन्‍्त आकार है 
इसप्रकार कालके ऋमसे द्रव्यके आकारके अनन्त भेद हैं। इसीका नाम ऊर्ध्वाश कल्पना 
.है। और इन अनन्त समयचर्ती अनन्त आकारोमेसे प्रत्येक समयवर्ती प्रत्येक आकारकों 
व्यक्जन पर्याय कहते है। द्रव्यमे उपर्युक्त रीतिसे श्रश कल्पना प्रदेशवत्व गुणके निमित्तसे 
होती है । अर्थात्‌ प्रदेशवत्व गुणके निमित्तसे द्रव्यमे आकार होता है। उसी आकारमे दो 
प्रकारकी कल्पना की जाती है । जिसप्रकार द्वव्यमे श्रश कल्पना की जाती है उसीप्रकार 
गुणोमे भी की जाती है। ग्रुणकी एक समयमे एक अवस्था है | दूसरे समयमे दूसरी 
अवस्था है। तीसरे समयमे तीसरी अ्रवस्था है। इसीप्रकार कालक्रमसे एक गुणकी 
अनन्त समयोमे अनन्त अवस्थाये है इसीका नाम गुणमे ऊर्ध्वाश कल्पना है । इन अनन्त 
समयवर्ती अनन्त अवस्थाओमेसे प्रत्येक समयवर्ती प्रत्येक अवस्थाको अथयर्याय कहते 
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है । एक गुणकी एक समयमें जो अवस्था है, उस अवस्थामें अविभाग प्रतिच्छेदरूप श्रश 
कल्पनाको गुणमे तिर्यंगंस कल्पना कहते है। और उन प्रत्येक अविभाग प्रतिच्छेदोको 
गुणपर्याय कहते है | ग्रुणोंमे जो अ्रश कल्पना की जाती है वह विष्कभ ऋमसे नही होती 
क्योकि देशका देशाश केवल एक प्रदेश व्यापी है किन्‍्तू गुणका एक गरुणाश एक समयमे 
उस द्रव्यके समस्त देशको व्यापकर रहता है इसलिये गुणमे अश कल्पना काल ऋमसे 
तरतम रूपसे की जाती है। प्रत्येक सययमे जो अवस्था किसी ग्रुणकी है उसही 
श्रवस्थाको गुणाश कहते है। एक गुणमे भ्रनन्‍्त गुणाश कल्पित किये जाते है । इन्ही 
कल्पित गुणाशोको अविभाग प्रतिच्छेद कहते है। गुणाशरूप अश्रविभाग प्रतिच्छेदोका 
खुलासा इसप्रकार है। जैसे--बकरीके दूधमे चिक्षणता कम है । उससे अ्रधिक ऋमसे 
गाय, भैस, ऊँटनी, भेडके दुधमे उत्तरोत्तर बढो हुई चिक्षणता है। स्निग्ध गुणके किसीमे 
कम श्रश है, किसीमे भ्रधिक अंश है। ऐसे २ अश प्रत्येक गुणमे भ्रनन्‍्त हो सकते है । 
दूसरा हष्टन्त ज्ञान शुणका है--सूक्ष्म मिगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीवमे श्रक्षरके भ्रनन्तवे 
भाग व्यक्त ज्ञान है। उस ज्ञानमे भी अनन्त अविभाग प्रतिच्छेद है । जघन्य ज्ञानसे बढा 
हुआ ऋरमसे निगोदियाओमें ही अ्रधिक २ है। उनसे अ्रधिक २ द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय आदि 
जीवोमे है । पचेन्द्रिय-असज्ञीसे सज्ञीसे अधिक है। मनुष्योमे किसीमे ज्यादा किसीमे 
कम स्पष्ट ही जाना जाता है। अथवा एक हो आत्मामे निगोदियाकी अ्रवस्थासे लेकर 
ऊपर क्रम २ से केवलज्ञान तक एक ही ज्ञान गुणकी अनन्त अवस्थाये हो जाती है । ये 
सब अवस्थाये (भेद) ज्ञान गुणके अश है। इन्ही अशोको लेकर कल्पना की जा सकती 
है कि अम्ुक पुरुषमे इतता अधिक ज्ञान है, अमुकसे इतना कम है। किसी गुणके सबसे 
जघन्य भेदको भ्रश कहते है । ऐसे २ समान अश प्रत्येक ग्रुणमे अनन्त होते है। तभी 
यह स्थूलतासे व्यवहार होता है कि इतने अश ज्ञानके अमुकसे अ्रमुकमे अधिक है। 
इसीप्रकार रूपमे व्यवहार होता है कि अमुक कपडेपर गहरा रग है । ग्रमुक पर फीका 
रग है। गहरापन और फीकापत रूप गुणके ही अशोकी न्यूनता और अधिकताके 
निमित्तसे कहलाता है । इसो विषयको हम रुपयेके दृष्टान्तसे श्नौर भी स्पष्ट कर देते है- 
एक रुपयेके चौसठ पैसे होते है । अर्थात्‌ ६४ पैसे और एक रुपया दोनो बराबर है । 
इसीको दुसरे शब्दोमे कहना चाहिये कि एक रुपयेके ६४ भेद या अ्रश होते है। साथमे 
यह भी कल्पना कर लेना उचित है कि सबसे छोटा भेद ( अश ) एक पैसा है। कल्पना 
करनेके वाद कहा जा सकता है कि श्रमुक व्यक्तिके पास इतने पैसे प्रधिक है। अमुकके 
पास उससे इतने पैसे कम है। यदि किसीके पास १० आना हो, और किसीके पास ६ 
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श्राना हों तो जाना जा सकता है कि ६ आतनावालेसे १० आनावालेके पास १६ अंश 
अधिक घन है इस हृष्टान्ससे इतना ही अभिप्राय है कि जधन्य अंशरूप अविभाग 
प्रतिच्छेदका वोध हो जाय । वास्तवमे अलग २ टुकड़े किसी ग्रुणके नहीं हो जाते; और 
न अश्रशोका नाश और उत्पत्ति ही होती है । किन्तु व्यक्तता और अव्यक्तताकी श्रपेक्षासे 
जो तरतम भेद होता है उसीके जाननेके लिये केवल अश्ोंकी कल्पना की जाती है । 
यह अ्श कल्पना सर्वेज्ञज्ञानगम्य है। द्रव्यकी तरह गुगोमे भी यही वात समझ लेनी 
चाहिये कि प्रत्येक गुणके जितने अश हैं उतनी ही उस गुणकी पर्याये हो सकती हैं । 
दूसरे शब्दोमे यह कहना चाहिये कि उन त्रिकालवर्ती पर्यायोका समूह ही गुण कहलाता है। 


द्रव्य चार विभागोमे बँटा हुआ है, यह वात भी उपर्युक्त कथनसे स्पष्ट हो जाती 
है। वे चार विभाग इसप्रकार है--देश, देशाश, गुण, गुणांश । अनन्त गृणोके अखण्ड 
पिण्ड (द्रव्य )को देश कहते है। उस अखण्ड पिण्ड रूप देशके प्रदेशोकी अपेक्षासे जो 
अश कल्पना की जाती है, उसको देशाश कहते हैं | द्रव्यमे रहनेवाले गुणोको गुण कहते 
है । और उन गुणोके अजोको गुणांश कहते है । वस प्रत्येक द्वव्यका स्वरूप इन्ही चार 
वातोमे पर्याप्त है। इन चार वातोको छोडकर द्रव्य भर कोई चीज नही है | ये चारो 
वाते प्रत्येक वस्तुमे श्रलग २ है । दूसरे शब्दोमे यह कहना चाहिये इन्ही चारो वातोसे 
एक द्रव्य दूसरे द्रव्यसे भिन्‍न निश्चित किया जाता है । इन्ही चारोको स्वचतुष्टय कहते 
है । स्वनाम अपनेका है, चतुष्टय नाम चारका है, अर्थात्‌ हर एक वस्तुकी श्रपती २ चार 
चार वाते भिन्‍न भिन्‍न है । स्वचतुष्टयसे अपने द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावका ग्रहण होता है । 
हर एक वस्तुका द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव भिन्‍न २ है। अश्रनन्त गुणोका अखण्ड पिण्ड रूप 
जो देश है उसीको द्रव्य कहते हैं । उस देशके जो प्रदेणोकी अपेक्षासे भेद हैं उसीकों 
स्वक्षेत्र कहते है श्र्थात्‌ वस्तुका वही क्षेत्र है. जितने प्रदेशोमे वह विभक्त है। वस्तुमे 
रहनेवाले गुणोकों ही स्वभाव कहते है और उन गुणोक्री काल ऋ्रमसे होनेवाली पर्यायकों 
ही भ्रर्थात्‌ गुणोके श्रशको ही स्वकाल कहते हैं। इसलिये देश, देशाग, गुण, गृुणाणका 
दूसरा नाम ही अस्तुका द्रव्य, क्षेत्र काल, भाव है । खुलासा उसप्रकार है--बस्तुफा स्व 
द्रव्य, उसके अनन्त गृणसमुदायरूप पिए्टकों छोटजर और कोई नहीं है। बग्नबा लेत्र 
भी उसके प्रदेश ही है, न छि वह जरा रबणी है 
नही है किल्तु परलेन है । ससीघप्रकार 
पर्याय (गयाश) है, ने कि 


चना 


३, 
जह को अन्‍्यामपकनमक.. .मन्‍क. लि आम: तक 
जहा चज् व्‌ सन्त | द्रत्ष रए पहन पं 
5 ल्‍ 
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इृष्टान्तके लिये सोठ, मिर्च, पीपल आदि एक लक्ष ओआपधियोका हूर्ण पर्याप्त है 
एक २ तोला एक लाख श्रौपधियोको लेकर उन्हे कूट पीसकर नीवूके रसके साथ धोहिका 
सवका एक वड़ा गोला बना डाले। उस गोलेमेसे एक २ रत्ती प्रमाण गोलियाँ बना 
डाले। वस इन्हीसे स्वचतुष्टय घटित कर लेना चाहिये। एक लाख समान २ प्रीपवियोका 
जो गोला है उसे तो स्वद्रव्य अर्थात्‌ देशके स्थानमे समभना चाहिणे । उस गोलका #3 738 
एक २ रत्ती प्रमाण गोलियाँ है उन्हे स्वक्षेत्र श्र्थात्‌ देशाशके स्थानमें समझना चाहिये । 
क्योकि वह गोला रूप समस्त चूणे उन्हीं गोलियोमे पर्याप्त है। उन क्षमोलियोमे जो एक 
लक्ष औपधियाँ है उन्हें स्वभाव अर्थात्‌ गुणके स्थानमे समझना चाहिये । शौर उन 
गोलियोमे जो कालक्रमसे भिन्‍न २ स्वाद भेद है उसे स्वकाल भर्थात्‌ गुणाशके स्थानमे 
समभना चाहिये । प्रत्येक द्रव्यका स्वचतुए्टय भिन्‍न २ है। इस स्वचतुष्टयमे ही प्रत्येक 
द्रव्य पर्याप्त है । 

डशकाकार 
एतेन बिना चेक द्रव्यं सम्यक् प्रपश्यतथापि । 
को दोपी यह्ढीतेरियं व्यवस्थेव साधुगरिस्वति चेव ॥२७।॥ 

अर्थ/--ऊपर कही हुई व्यवस्थाका तो प्रत्यक्ष नहीं है, केवल एक द्रव्य ही 
भलीभाँति दीख रहा है, इस अवस्थामे कौनसा दोप श्राता है कि जिसके डरसे उपर्युक्त 
व्यवस्था ही ठीक मानी जावे । 

भाषार्थ:--शकाकारका श्रभिप्राय इतना ही है कि एक द्र॒व्यको ही मात लिया 
जावे जो कि स्थुलतासे दीख रहा है, उस द्रव्यमे देश, देशाश, गुण, गुणाण (स्वचनुष्टय ) 
भाननेकी क्या आवश्यकता है ? 

उत्तर 
देशाभावे नियमात्सत्व॑ द्रत्यस्थ न प्रतीयेत । 
देशांशामावेषि च सर्व स्पादेकदेशमार्तर वा |२८॥ 


अर्थ।--यदि देशहीन माना जावे तो द्रव्यकी सत्ताका ही निश्चय नही हो सकेगा । 
और देशाशोके न माननेपर स्व द्वव्य एक देशमात्र हो जायगा। 


७ लो क्षेत्र एक आपविका हैं, चद्दी क्षेत्र छक्ष औपबियोंक्ा है। लितनी भी गोलियाँ बनाई गई है 
समीमें छक्ष औषधियों है । दसीप्रकार एक गुण जितने देशमें हैँ दूसरा भ्री उसी देशमें है | इसलिये सभी 
गुणोंका एक दी देश है । अर्थात्‌ विष्कम्भ ऋमसे द्वोनेवाले,वस्तुके प्रत्येक प्रदेशमें अलन्त गुण रहते हैं । 
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भावार्:---अनन्त गुणोंका श्रखण्डपिण्ड स्वरूप देशके माननेसे ही द्रव्यकी सत्ता 
प्रतीत होती है । यदि पिण्डरूप देश न माना जावे तो द्रव्यकी सत्ता ही नही ठहरती । 
इसीप्रकार देशाशके माननेसे द्वव्यकी इयत्ता (परिमाण)का ज्ञान होता है । जितने जिस 
द्रव्यके अंश होते है वह द्रव्य उतना ही बडा समभा जाता है। यदि देशके अंशों 
(विस्तार क्रसे) की कल्पना न की जाय तो सभी द्रव्य समान समझे जावेंगे। 
अंगविभाग न होनेसे सवहीका एक ही अश समझा जायगा । अंशविभाग नही माननेसे 
परमाणु और महास्कन्धमे कोई भेद नही रहेगा । 


वस्तुकी असत्ता और एकाशतामें दोष 
तत्रामत्त्वे बस्तुनि न भ्रेयस्तरय साधथकाभावात्‌ । 
एवं चेकांगत्वे महतो व्योम्नो 5प्रतीयमानखाद ।।२९॥॥ 
अर्थः--वस्तुको असत्‌ु (अभाव) रूप स्वीकार करना ठीक नही है । क्योकि वस्तु 
श्रसत्‌ स्वरूप सिद्ध करनेवाला कोई प्रमाण नही है । दूसरा यह भी श्रर्थ हो सकता है 


कि वस्तुको अभाव रूप माननेसे वह किसी कार्यकों सिद्ध न कर सकेगी । इसप्रकार 
वस्तुमे ग्रण भेद न माननेसे श्राकाशकी महानताका ज्ञान नही हो सकेगा । 


भावाथः--पहले तो पदार्थकों श्रभावात्मक सिद्ध करनेवाला कोई प्रमाण नहीं है । 
दूसरे जो अभाव रूप है वह कोई पदार्थ ही नही हो सकता । जो अपनी सत्ता ही नही 
रखता वह किसी कार्यमे क्षिस प्रकार साधक हो सकता है । इसीप्रकार वस्तुमे जब 
अ्रशोकी कल्पना की जाती है तब तो यह वात्त सिद्ध हो जाती है कि जिस वस्तुके जितने 
भश्रधिक भ्रश है वह उतनी ही बडी है । जिसके जितने कम अ्श है वह उत्तनी ही छोटी 
है । आकाशके सब वस्तुश्रोसे श्रधिक श्रग है, इसलिये वह सबोसे महान्‌ ठहस्ता है । 
यदि देशागोकी कल्पनाफों उठा दिया जाय तो छोटे वडेका भेद भी उठ जायगा । 
अशरनल्पनासे लाभ 
किड्चेतदंशकल्पनमपि फलवन्म्यायनोनुमीयेत । 
फायन्यमकायर्ख द्रब्याणामिद महत्वप्रमहस्थम्‌ ॥3०॥॥ 


श्य ] पद्चाश्यावी [ प्रथम 


ब् 


भावारथ+--जिन हव्योमे वह॒त प्रदेश होते हैं वे श्रस्तिकाब समझे जाते हैं, और 
जिसमें केवल एकही प्रदेश होता है वह ब्रस्तिकाव नहीं समझा जाता । ब्रहुप्रदेश 
और एक प्रेशका नान तभी हो सकता है जब कि उस हव्यके प्रदेशों (श्रशों)की चुदी 
जुदी कल्पना की जाय । विता जुदी जुदी कल्पना किये प्रदेशोकी ब्यूनाविकताका वोब 
भी नहीं हो सकता है। और विना च्यूनाविकताका बोध हुए, 5व्योमे कौन हव्य छोटा 
है, और कौन बड़ा है यह परिन्ञान भी नहीं हो सकता | इसलिये अ्रंशोक्री कल्यना करना 
सफल हैं। 
डांछावकार 
मत्रतु विब लितमेतन्ननु यावन्तो निरंशदेशांधाः | 
तलन्ननणयोगादप्पगुवदव्याणि सन्तु तावन्ति ॥३१॥ 
अर्/---शंकाकार कहता हैं कि यह तुम्हारी विवक्षा रहो, अर्थात्‌ तुम जो हव्यमें 
निरण (फिर जिसका खण्ड न हो सके) अंशोंकी कल्वना करते हो, वह करो। परन्ु जितने 
भी निरंज-उेशांश हैं उन्हीको एक एक द्रव्य समको । जिसप्रकार परमाणु एक द्रव्य है 


उसीप्रकार एक व्व्यम जितने मिरंज-देशाशोकी कल्पना की जाती है, उनको उतने ही 
ह्रव्य समभना चाहिये न कि एक द्रव्य मानकर उसके अंश समझो | द्रव्यका लक्षण उन 
प्रत्येक अमोमे जाता ही है । 


छा दो 


श्ट 


अं 4. ० पी खाक. 
भावाथ;---धुण समुदाय ही द्रव्य कहलाता है | यह वव्यका लक्षण व्व्यके प्रत्येक 
वेज्ञाणमें मोजूद है, ब्सलिये जितने भी ठेशाज है उतने ही उन्हें उव्य समझना चाहिये । 


डचर 


| 


च्प० 2५ ७. 2 रा 

नं यतो विद्येपः परमः स्थास्पारिणामिका 5ध्यक्ष) | 
बे, «७ ब् ब् ऋ को 

खण्डकद्शवस्तुन्यखाण्डवानऋदणश थे ॥३२॥। 








॥ | &-- के ##५. द्योकति पु ०. विद... 
अथे+---उक्त शंक्रा ठीक नहीं है, क्योकि खण्डस्वरूप एक देश वस्त माननेसे और 
अखण्ड स्वरूप कनक देश वस्तु माननेसे परिणमन उड़ा भारी भेढ पड़ता है यह वात 
थर्ड ध 
प्रन्यन्ष हू । 


ने किन ७ ब्क ञ शत 
मावाय३---यद्धि शक्ताकारके कहनेके अनुसार उेशाजोंक्तो 
ह्रच्य एक दजबादा खण्ड खण्ड रूप होगा, 





श॥ 5 
रु | 
| 
कि 


माना जात ता 

खण्ड बखण्ड हूप अनेक प्रदेशी नहीं ठहरेगा 
एड्ड स्ट कक प्रृद हां वहरच्या, 

5 _--+ आगे क्िख्धा जाता  .& 

हैं सो आगे लिखा जाता है--- 


खप्डहूप एक पदेणी साननेसे कण दोय आता 


अध्याय ] छुवोधिनी दीका [ १६ 


प्रथमोदेणितपक्षे यः परिणामों गुणात्मकस्तस्प । 
एकत्र तत्र देशे भवितुं शीलो न संदेश ॥३३॥। 
अर्थ:--पहला पक्ष स्वीकार करनेसे अर्थात्‌ खण्डरूप एक प्रदेशी द्रव्य मानदेसे जो 
गुणोका परिणमन होगा वह सस्पूर्ण वस्तुमें न होकर उसके एक ही देशांगमें होगा । 
क्योंकि शंकाकार एक देशांशरूप ही वस्तुकों समझता है इसलिये उसके कथनानुसार 
गुणोंका परिणमन एक देशमे ही होगा । 
एकदेश परिणमन माननेमें प्रत्यक्ष वाधा 
तद्सत्ममाणवाधितपक्षत्वादभसंबिद॒पलब्धे) | 
देहेकदेभविषयस्पर्शादिह सर्बदेशेषु ॥३४॥ 
अथः--ग्रुणोका परिणमन एक देणमे होता है, यह वात प्रत्यक्ष वाधित है । जिसमें 
प्रमाण-वाघा आवे वह पक्ष किसी प्रकार ठीक नहीं हो सकता । इन्द्रियजन्य ज्ञानसे यह 
वात सिद्ध है कि शरीरके एक देशमे स्पर्ण होनेसे सम्पूर्ण शरीरमे रोमाच् हो जाते है । 
भावार4:--शरीर प्रमाण आत्म द्रव्य है इसीलिये शरीरके एक देशमें स्पर्ण होनेसे 
सम्पूर्गा शरीरमे रोमाच् होते हैं अथवा शरीरके एक देशमें चोट लगनेसे सम्पूर्ण शरीरमें 
बेदना होती है । यदि शकाकारके कथनानुसार श्रात्माका एक २ अश (प्रदेश ) ही एक 
एक श्षात्म द्रव्य समझा जाय तो एक देशमें चोट लगनेसे सव शरीरमे पीड़ा नही होनी 
चाहिये, जिस देशमे कष्ट पहुँचा है उसी देशमे पीडा होनी चाहिये परन्तु होता इसके 
सर्वया प्रतिकूल है अर्थात्‌ सम्पूर्ण शरीरमे एक आत्मा होनेसे सम्पूर्ण शरीरमे ही वेदना 
होती है इसलिये खण्डरूप एक देश स्वरूप वस्तु नहीं है किन्तु अखण्ड स्वरूप अनेक 
प्रदेजी है । 
अगरण्ड-अनफप्रदेशी द्रव्य ऋृष्टान्त 
प्रथमेतर पते सल्ु यः परिणामः से सर्वदओपु । 
एको हि संवपर्वस प्रकम्यते ताडिनो चेखणु) ॥3 ५॥| 


अथप--द्रमरा पक्ष स्वाकार 
ं 


घारन पर अशात्‌ अनेक प्ररशा-अखण्ट नाप द्रव्य 


मानने पर जो पर्णिमन होगा बह सर्ब देश (सम्पूर्ण वस्तुमे) होगा । जिसप्रद्ार एक 
बेतकों रह सरझस हिलानेसे सारा बेड जाता है । 


दा है । इसलिये दाउय घछय (एक देण 


कण है 
अ्कम्आ अत या अर अहम. अत पका. प्न्दां #% 3 ड्द्र जा 
झतस यदयाप छाप हंस एपरदारायद्लार, 


च्च्ज 


२० ] पत्चाध्यायी [ प्रथम 


जाता है। इसी अशमें उसका हृष्टान्त दिया गया है । बेत अखण्ड रूप वस्तु है इसलिये 
एक प्रदेशको हिलानेसे उसके सम्पूर्ण प्रदेश हिल जाते है। यदि अखण्ड स्वरूप अनेक 
प्रदेशी उसे न मानकर उसके एक २ प्रदेशको जुदा जुदा द्रव्य समका जाय तो जिस 
देशमे बेतको हिलाया जावे उसी देशमे उसको हिलना चाहिये, सब देशमे नही परन्तु 
यह प्रत्यक्ष बाधित है । इसलिये वस्तु अनेक देशाशोका अखण्ड पिण्ड है। 
एक प्रदेशवाला भी द्रव्य है 
एक प्रदेशवदपि द्वव्यं स्थात्खण्डवर्जितः स यथा | 
परमाणुरेव शुद्ध) कालाणुबवो यथा स्वत३ सिद्ध) ॥३६॥ 
अथ)--कोई द्रव्य एक प्रदेशवाला भी है और वह खण्ड रहित है अर्थात्‌ अखण्ड 


एक प्रदेशी भी कोई द्रव्य है, जेसे पुदूगलका शुद्ध परमाणु और कालाणु । ये भी स्वतः 
सिद्ध द्वव्य है । 


चल 


परन्तु 
न स्याइज्यं कचिदपि बहु प्रदेशेषु खण्डितो देशः । 
तद॒पि द्रव्यमिति स्यादखण्डितानेकदेशमद३ ।।३७।। 
अथे।--परनन्‍्तु ऐसा द्रव्य कोई नही है कि बहु प्रदेशी होकर खण्ड-एक देश रूप 
हो इसलिये बहु प्रदेशवाला द्रव्य अखण्डरूप है । 
द्रव्य और गुण 
अथ चब ते प्रदेशा) सविशेषा द्रव्यसंज्ञया भणिताः । 
अपि च विशेषाः सर्वे गुणसंज्ञास्ते भवन्ति यावन्त+ |॥३८।॥ 
अथेः---ऊपर जिन देशाशो (प्रदेशो)का वर्णन किया गया है वे देशाश ग्रुण 


सहित है । गुण सहित उन्ही देशाशोकी द्रव्य सज्ञा है। उन देशाशोमे रहनेवाले जो 
विशेष है उनन्‍्हीकी गुण सज्ञा है । 


भावारथ:---द्रव्य अचन्त गुणोका समूह है इसलिये जितने भी द्रव्यके प्रदेश है सबमे 
अनन्त गुणोका अश है उन गुणों सहित जो प्रदेश है उन्हींकी मिलकर द्वव्य सज्ञा है, 
ग़ुणोकी विशेष सज्ञा है । | 


गुण, गुणीसे जुदा नहीं है 
तेषामात्मा देशो नहि ते देशात्पृथक्त्वसतताका। | 
नहि देशे हि विशेषाः किन्तु विशेषेश्ष तारशो देशः ॥३९॥ 





























अधो--उच गुझ सह ही देश खप्ड-द्रव्णो है। चबेर हब 
अआंधबाथउच ७४४5। अच्ुंद दा आचआ ज-उनलञसड | हू ६ ४ ए्द्ाक्त चल 
.&. ५.९. मसल जतद७.+* +... >« है ८ ऐेचा त्ी नहीं नांत 9७ है. ७. >र्े श््ज कक विनेष ७० 
अयपदा सत्ता चहा रुखत हु आर छुत्चा था चहा कह सकत क्तिदेशनमें चुज (विश ) रह्त 
5: कि्न्ति पलक, चिज्लेएं कि न्न्स्ल 0 पु 
हैं किन्तु उन विभेणें (प्रुणों)के मेलसे ही वह देश कहलाता है । 








मम... शणणोंक्ता बतलातने हैं परन्त जैन पदिद्धान्त ऐसा नम 
भिन्न नानते हैं, दृव्यक्ों गुणोंक्षा आधार बदलातने हैं परन्तु जन सिद्धान्त ऐसा नहीं मानता 
55 























, ६.3] 5 ३३७ 2, बिक प | ० की अर कक अप छ््ीफ 
किन्तु उन गुणोंके समुहकों ही देश नानता है और उन जुण्णोको द्ूृव्यसे भिक्न सत्ता भी 
_ दि 7 छ्त्ा अर बबण्जण न न डे. डच..ज कि 
नहीं स्वीकार करता है । ऐसा भी नही है कि द्वव्य आधार है और गुण जापेय रूपते 
है न ४०-० डे क््न्ति न अमन नयसखिभननन तर आफ अमल> ऑधिई-: संभा पाता 3 

बमें रहते हैं. क्रिन्छु उन गुणोके सयुदाण्से ही वह पिण्ड द्रव्य संभा पाता है । 
ह्ट्ठान्त 
के पंदष्टि श्र गक्ठादीनामियं 2 |. 
अन्य च्‌ सदहंष्ट शुकत्ाइनामिय उपचुच्तच्चुई | 
प्> > किन्त सिताचन न ताचइगच्तन्त 
नहि तन्तो शुक्लायाः किन्तु सिताचेब ताइमस्तन्तुः ॥9०॥॥ 
है... ली. > 6 सेद 5. झ्सी घ्श्टान्त 
अथर--चुण जार चुनाम अक्चद हूं. इ सी विपण्ने दल्तु (डोरे)क दृष्टान्त है । 
दशादिक्ता ४ पा अटजज 33 जक्लादि 
शुक्ल भुण दादिक्ता शरार हा तठच्तु हूं । शुक्लाद चुणाक्रा छोड़कर बौर कोई ठ्च्ठु तच्तु 
जज अर. « मी अमन सकता >>. ब्रज गण किन्ति 
नही है और न ऐसा ही कहा जा सकता हैं कि दन्‍्तुनें शुब्लादिक गुण रहते हैं. किन्तु 


कि. ०... िका०मीकक.. 


च्ाज्जर 5 उोओेंर: उक्न्नित्त रे दना 
घुक्लाद चुूणाक एकाञजत्त हानतस द्वा ठच्तु दचा हू । 

















कि ० गरोका स्््ज सनह ८ जे डोरा कहलाता >> जिसश्रकार न इुलरे डोरा 
सावा4+--डअुक््व जाद युराक्षा चनूह हा डारा कहलाता है। जन्श्चकार डारा 
त्न्ज्ल्न ले उसीप्रकार प्रकार द्रव्य दस गण बन्द ग्रणिन् कला जा जिसप्रकार ग््वानजत डोरा सफेददी प्न्स्ट 
और सफ़ेद अर हैं उच्चाश्षकार द्वव्य दार नुण सा त्राभन्न हू । जिसश्रकार दारा, सफेदी 
च्न्न्य्दत 3 उसीपग्रकार जल नृमुन्टककण-_ूम्ककक. नमन मनन»... नदी म्ज्प ड्ड्जडर नही | 
आदिसि पृथक वस्तु नहा हू उच्चाप्रकार द्वव्य भा नुयास एयक उाज चनहा हू । 
आशंका 


अध चेड्ठिन्नों देशो मिन्ना देशाथिता विज्वेपाश् । 
तेपामिह संयोगाइब्यं दण्डीव दण्डयोंगादा ॥४9 १॥ 


पु ्े च्ध विश्ेषोंक्ोे ब्ध० 


ग्रे भिक्त समभ्म जाब और वेजके लाओित 7 न 
अथ!---यहि देशको भिक्न समन जाब और देशके आशित रहचवाल दशपाका 
द्र््य 








जाय, तथा संयोगसे ड्र् ल्ड््ल्द्द्तजल पान ले ज़िसप्रकार प्त्प भन्त 
भिन्न समभा जाय, तथा उन सबके संयोगसे दृव्य कहलाने लगे। जिस्तप्रचार पत्प भिन्न 


उत्तर 
हे ७ 6४ ९ [पे 
नव ह सवेसड्ूर दोपचादा सावड्च्ष्टान्ताद | 


२२ ] पद्माष्णश [ प्रदम 


उपर्यक्त आशका ठीक नहीं है देंगझ़े भिन्न जौर गायों देशावित 
अर्:---उपर्युक्त आशंका दठांक नही है । दे गे भिः अ गायाहीं इंसॉल्त 


भिन्न स्वीकार करनेसे सर्व सकर दोप आवेगा। यह बात सूए ट द्ध 
है। गृणोको भिन्न माननेसे कया चेतना गूगाफे सम्बन्धते अचेलन पदावे चेनन (जीच) 
नहीं हो जायगा ? 

भावार्थ:--जव गुगोको द्वव्यसे पृथ्क्‌ स्वीणार जिया जायग्रा, तो ऐसी ध्षवस्थामे 
गुण स्वतन्त्र होकर कभी किसीसे और कभी हिमसीसे सम्बन्धित हो से है । चेतना 
गुरको यदि जीवका युण न मानकर एक स्वतन्त पदार्थ माना जाय तो छह जिसप्र 


ब्रीवमे रहता थ्रत उसी कार दा+ व बज पदाद॑मे भी ह्त्ष जाया शक 
जीवमे रहता है उसीप्रकार कभी अजीव-जद पदार्थम भी रह जावयगा । उस अवस्थामे 





के भी े जीव कहलाने ५ लगेगा के पिर पदार्थ त्ना नयम ही नहीं न हे सरेगा के जल, 
अजीव भी जीव कह लगगा । 7र पदावोका नियम ही नहीं रह संरेगा, तो£ 


पदार्थ किसी रूप हो जायगा, इसलिये द्रत्यमे गुणकों भिन्‍न ससाबाला मानना सब्या 
मिथ्या है । 
अबबा 
अथवा बिना विशेष प्रदेशनत्त कब प्रमीयेत । 
अपि चान्तेरण देशविंग्ेपलश्मावलक्ष्यने च कथम्‌ ॥2३॥ 
अर्थ/--दूसरी वात यह भी है कि विना युणोके द्रव्यके प्रदेगोकी सत्ता ही नही 
जानी जा सकती अथवा विना प्रदेणोके गुण भी नहीं जाने जा सकते । 
भज्ा्:--गृूण समूह ही प्रदेश है । बिना समुदायके समुदायी नहीं रह सकता, 
और विना समुदायीके समुदाय नही रह सकता-दोनोके विना एक भी नहीं रह सकता, 
अथवा शव्दान्तरमे ऐसा कहना चाहिये कि दोनो एक ही बान है । 
गुण, गुणीको भिन्‍न माननेमें दोष 
अथ चेंतयोः पृथक्त्वे हठादहेनोथ मन्यमानेपि | 
५ कथमित्रगुणगुणिभावः प्रमीयते सत्समानलाब ॥४४॥ 
अथे--यदि 3 बिना किसी हेतुके गुण और गुणी भिन्‍न भिन्‍न सत्तावाले 
ही माने जावे, तो ऐसी अवस्थामे दोनोकी सत्ता समान होगी । सत्ताकी तमानतामे 
यह गुण है और यह गृणी है, यह कैसे जाना जा सकता है? 
भावार्थ:--जव गुण समुदायको द्रव्य कहा जाता है तव तो समृदायको गणी 
अलदावीको: गण कहते हैं कम किक मा  अ तब तो समुदायको गु और 
5 5 मल ज्गु गु माननेपर दोनो ही समान होगे, 


3 लाम किसको गुर कहा जाय और किसको युणी कहा जाब ? गुण गुणीका 
अन्तर हो नही प्रतीत होगा । पल 
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सारांश 
तस्मादिदमनवद्य देशविशेषास्तु निर्विशेषास्ते । 
गुणसंज्ञकाः कथश्वित्परणतिरूपाः पुनः क्षण यावत्‌ ॥४५॥ 
अर्था--इसलिये यह बात निर्दोष सिद्ध है कि देश-विशेष ही गुण कहलाते हैं । 
गुणोंमे गुण नही रहते है । वे गुण प्रतिक्षण परिणमनशील है परन्तु सर्वथा विनाशी 
नही है । 
प्रश्न 
एकत्वं गुणगुणिनोः साध्यं हेतोस्तयोरनन्यत्वात्‌ । 
तदपि द्वेतमिव स्यात्‌ किं तत्र निवन्धनं त्वितिचेत ॥४ ३॥। 
अर्थः--गुण, गुणी दोनो ही एक है क्योकि वे दोनो ही भिन्‍न सचावाले नहीं है । 
यहाँपर अ्रभिन्‍न सत्ता रूप हेतुसे गुण, गुणीमे एकपना सिद्ध किया जाता है, फिर भी 
क्या कारण कि अखण्ड पिण्ड होनेपर भी द्रव्यमे द्वेतभावसा प्रतीत होता है ? 
उन्तर 
यत्किशिदस्ति वस्तु स्वतः स्वभावे स्थितं स्वभावश्र । 
अविनामावी नियमाह्विवज्षितों मेदकर्ता स्थात्‌ ॥४७॥ 
अथ!--जो कोई भी वस्तु है वह अपने स्वभाव (गुण-स्वरूप)मे स्थित है और 
वह स्वभाव भी तिश्चयसे उस स्वभावी (वस्तु)से अविनाभावी-अभिन्‍न है परन्तु विवक्षा 
वश भिन्‍न समभा जाता है । 
भावा्थ/--यद्यपि स्वभाव, स्वभावी, दोनो ही अभिन्‍त है तथापि अपेक्षा कथनसे 
स्वभाव और स्वभावीमे भेद समभा जाता है, वास्तवमे भेद नही है । 
गुणके पर्योयवाची शब्द 
शक्तिलेक्ष्मविशेषो धर्मों रूपं गुण) स्वभावश्र । 
प्रकृति! जील॑ चाकृतिरेकार्थथाचका अमी शब्दा। ॥४८॥ 
अर्थः--शक्ति, लक्ष्म, विशेष, धर्म, रूप, गुण, स्वभाव, प्रकृति, शील, आकृति ये 
सभी शब्द एक अर्थंके कहनेवाले है । सभी नाम गुणके है । 
द्रव्यमं अनन्तगुण 
देशस्येका शक्तियाँ फाचित्‌ सा न शक्तिरन्या स्यात्‌ | 
क्रमतो वितक्यमाणा भवन्‍त्यनन्ताथ शक्तयों व्यक्ताः ॥४९॥। 
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अर्थ/--देशकी कोई भी एक शक्ति, दूसरी शक्तिरूप नही होती, इसी प्रकार ऋमसे 
प्रत्येक शक्तिके विषयमे विचार करनेपर भिन्‍न २ अनन्त शक्तियाँ स्पष्ट प्रतीत होती है । 
भावार्थ--द्रव्यमे अनन्त शक्तियाँ हैं, वे सभी एक दूसरेसे भिन्‍न है। एक शक्ति 
दूसरी शक्तिरूप कभी नही होती । 
शक्तियोंकी भिन्‍नताम हेतु 
स्पर्शो रसथ्व गन्धों वर्णो युगपद्यथा रसालफले । 
प्रतिनियतेन्द्रिगगोचरचारित्वाचे भवन्त्यनेकेपि ॥४०॥॥ 
अथ!--जिसप्रकार आमके फलमें स्पशे, रस, गन्ध, वर्ण, चारो ही एक साथ पाये 
जाते है, वे चारो ही गुण भिन्‍न भिन्‍न नियत इन्द्रियो द्वारा जाने जाते है इसलिये वे 
भिन्‍न हैं । 
भावाथ;--झ्ामके फलमे जो स्पर्श है उसका ज्ञान स्पर्शन इन्द्रियसे होता है, रसका 
ज्ञान रसनेन्द्रिससे होता है, गन्धका ज्ञान नासिकासे होता है, रूपका ज्ञान चक्षुसे होता 


है । भिन्‍त २ इन्द्रयोके विषय होनेसे वे चारो ही गुण भिन्‍न है। इसीप्रकार सभी 
गुणोके काय्ये भी भिन्‍न २ है, इसलिये सभी गुण भिन्‍न २ है। 


गुणोंकी भिन्‍्नतामें दृष्टान्त 
तदुदाहरणं चैतजीवे यहरशन गशुणश्चैकः । 
हि तन्न ज्ञानं न सुखं चारित्र वा न कश्रिदितरथ् |४१॥ 
अथ/--सभी गुण पृथक्‌ २ हैं, इस विषयमे यह उदाहरण है--जैसे जीव द्ृव्यमें जो 


एक दर्शन नामा गुण है, वह ज्ञान नही हो सकता, न सुख हो सकता, न चारित्र हो 
सकता अथवा और भी किसी गुण स्वरूप नही हो सकता, दर्शनगुण सदा दर्शनरूप ही 
रहेगा । 
एवं यः कोषि गुणः सोपि च न स्यात्दन्यरूपो वा। 
स्वयमुच्छलन्ति तदिमा मिथो विभिन्नाश्र शक्तयों उनन्‍्ताः ॥६४२॥॥ 
मर इसीप्रकार गतेई 
अथ।--६ जो कोई भी गुण है वह दूसरे गृण रूप नही हो सकता इसलिये 


द्रव्यकी अनन्त शक्तियाँ परस्पर भिन्‍नताको लिये हुए भिन्‍न २ कार्यों द्वारा स्वय उदित 
- होती रहती है। 
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गुणोंम अंशविभाग 
तासामन्यतरस्या भवन्त्यनन्ता निरंशका अंश! | 
तरतमभागविशेषेरंशच्छेदेः प्रतीयमानत्वात्‌ ||४३॥ 


अर्थ:--उन शक्तियोमेसे प्रत्येक शक्तिके अनन्त अनन्त निरंश (जिसका फिर अंश 
न हो सके) अश होते है । हीनाधिक विशेष भेदसे उन अ्रशोका परिज्ञान होता है । 
च्ष्टान्त ह 
दृश्टान्तः सुगमो 5ये शुक्ल वासस्ततोपि शुक्लतरम्‌ | 
शुक्लतमं च ततः स्यादंशाश्चेते गुणस्य शुक्लस्य ।।४४॥। 


अर्थ:--एक सफेद कपड़ेका सुगम हदृष्टान्त है। कोई कपड़ा कम सफेद होता है, 
कोई उससे अ्रधिक सफेद होता है श्लौर कोई उससे भी श्रधिक सफेद होता है | ये सब 
सफेदीके ही भेद है | इसप्रकारकी तरतमता (हीनाधिकता) श्रनेक प्रकार हो सकती है, 
इसलिये शुक्ल गुणके अनेक (अनन्त) अश कल्पित किये जाते है। 
दूखरा इष्टान्त 
अथवा ज्ञानं यावज्ञीबस्पेकोी गरुणोप्यखण्डोपि | 
स्बंजधन्यनिरंशच्छेद्रिव खण्डितोप्यनेकः स्यात्‌ ॥५४॥। 
अथ्थ+--दूसरा दृष्टान्त जीवके ज्ञान गुणका स्पष्ट है। जीवका ज्ञान गुण यद्यपि एक 
है और वह अखण्ड भी है तथापि सबसे जघन्य श्रशोके भेदसे खण्डित सरीखा अनेक रूप 
प्रतीत होता है । 


भावाथ;--सूक्ष्म निगोदिया लब्ध्यपर्याप्तक जीवका श्रक्षरके अनन्तवे भाग जघन्य 
ज्ञान है, उस ज्ञानमे भी अ्रनन्त अश (अ्रविभाग प्रतिच्छेद) हैं, उसी निमोदियाकी 
ऊपरकी उत्तरोत्तर अवस्थाश्रोमे थोडी २ ज्ञानकी वृद्धि होती जाती है । द्वीन्द्रिय आदिक 
त्रस॒ पर्यायमे और भी वृद्धि होती है, बढते २ उस जीवका ज्ञान गृण इतना विशाल हो 
जाता है कि चराचर जगतकी प्रतिक्षणमे होनेवाली सभी पर्यायोको एक साथ ही स्पष्टतासे 
जानने लगता है। इसप्रकारको वृद्धिमे सबसे जधन्य वृद्धिको ही एक अश कहते है। उसीका 
नाम अविभाग प्रतिच्छेद है। विचारशील अ्रनुभव कर सकते है कि एक ही ज्ञान 
गुणमें जघतन्य अवस्थासे लेकर कहाँ तक वृद्धि होती है । वस यही ऋमसे होनेवाला 
वृद्धिभेद सिद्ध करता है कि ज्ञान गृणके वहुतसे श्रश है जो कि हीनाधिक रुपसे प्रतीत 
होते है । इसीप्रकार प्रत्येक गुणके श्रश अनन्त २ हैं । इन्हीका नाम अविभाग प्रतिच्छेद है। 

४ 


२६ ] पत्चाध्यायी [ प्रथम 
गुण्णोंके अंशो्म क्रम 
देशच्छेदो हि यथा न तथा छेदो भवेदगुणांशस्य । 
विष्कंभस्प विभागात्स्थुलो देशस्तथा न गुणभागः ॥४६॥ 


अथा--जिसप्रकार देशके छेद (देशाश) होते है, उसप्रकार गुणोके छेद नहीं 
होते । देशके छेद विष्कभ (विस्तार-चौडाई) ऋमसे होते है भ्रौर देश एक मोटा पदार्थ 
है। गुण इसप्रकारका नही है भौर न उसके छेद ही ऐसे होते है किन्तु तरतम रूपसे 
होते है । 
भावाथ/--देशके छेद तो भिन्‍न २ प्रदेश स्वरूप होते है परन्तु गुणके छेद सर्व 
प्रदेशोमे व्यापक रहते है। वे हीनाधिक रूपसे होते है । 
गुणोका छेद्करम 
क्रमोपदेशश्रार्य॑ प्रवाहरूपी ग्रुण: स्वभावेन । 
अधच्छेदेन पुनश्छेच्व्योपि च तदर्धछेदेन ॥४७॥ 
एवं भूयों भूयस्तदर्धछेदेस्तदछेदेश । 
यावच्छेतुमशक्यो यः कोपि निरंशकों गुणांशः स्यात्‌ |॥॥४८॥ 
तेन गुणांशेन पुनर्गणिताः से भवन्त्यभन्तास्ते । 
तेपामात्मा शुण इति नहि ते गुणतः प्रथकत्वसत्ताका। |।५९॥ 


अथ।--शुणोके श्रशोंके छेद करनेमे क्रम कथनका उपदेश बतलाते है कि गुण 
स्वभावसे ही प्रवाहरूप है श्रर्थात्‌ द्रव्य श्रनन्तगुणात्मक पिण्डके साथ बराबर चला 
जाता है। ऋच्य प्रनादि-अश्रनन्त है, गुण भी अनादि-अ्रनन्त है । द्रव्यके साथ गुणका 
प्रवाह बराबर चला जाता है। वह गुण उसके श्र्धच्छेदोसे छित्त भिन्‍न करने योग्य है 
अर्थात्‌ उस भुणके आधे भाघे छेद करना चाहिये, इसीप्रकार बार बार उसके श्रर्घ॑च्छेद 
करना चाहिये, तथा वहाँतक करना चाहिये जहाँतक कि कोई भी गुणका श्रश फिर त 
छेंदा जा सके, और वह निरश समझा जाय । उन छेदरूप किये हुए ग्रुणोके श्रशोका 
जोड अनन्त होता है। उन्ही अ्रशोका समूह गुण कहलाता है। गुरणोके श्रश, गुणसे 
भिन्‍न सत्ता नही रखते है किन्तु उन श्रशोका समूह ही एक सत्तात्मक गृण कहलाता है । 
पर्यायके पर्यौयवाचफ शब्द 
अपि चांशः पर्यायो भागों हारो विधा प्रकारश्ष । 
भेदरच्छेदो मंगः शब्दाश्चैकार्थथाचका एते ॥६०॥ 


अध्याय ] सुबोधिनी दीका [ २७ 


अथ।--अश, पर्याय, भाग, हार, विध, प्रकार, भेद, छेद, भज्, ये सब शब्द एक 
अर्थके वाचक है। सबोका अर्थ पर्याय है। 
गुणांश ही गुणपर्याय है 
सन्ति गुणांशा इति ये गुणपर्यायास्त एवं नाम्नापि । 
अविरुद्धमेतदेव हि पर्यायाणामिहांशधमत्वात्‌ ।।६१॥॥ 
अथ।--जितने भी गुणाश है वे ही गृणपर्याय कहलाते है। यह बात अविरुद्ध 
सिद्ध है कि अश स्वरूप ही पर्याये होती है । 
गुण-पर्योयका नामान्‍्तर 
शुणपर्यायाणामिह केचिन्नामान्तरं बदन्ति बुधा) । 
अथों गुण इति वा स्यादेकार्थादर्थपयया इति च ॥३२॥ 
अथः--कितने हो बुद्धिधारी गुणपर्यायोका दूसरा नाम भी कहते है। गुण और 
अथ, ये दोनो ही एक श्रर्थवाले है इसलिये गुर पर्यायको अर्थपर्याय भी कह देते है । 
द्रव्य पयोयका नाम्तान्तर 
अपि चोदिष्टानामिह देशांशैद्रेव्यपर्ययाणां हि। 
व्यज्जनपर्याया इति केचिन्नामान्तरं वदन्ति बुधा। ॥॥६३॥ 
अर्थ/--देशाशोके द्वारा जिन द्रव्यपर्यायोका ऊपर निरूपण किया जा चुका है, उन 
द्रव्यपर्यायोको कितने ही बुद्धिशाली व्यज्ञनपर्याय, इस नामसे पुकारते है । 


भावाथे।--प्रदेशवत्व गुणका परिणमन सम्पूर्ण द्रव्यमे होता है, इसलिये उक्त गुणके 
फ्रपरिणमनको द्रव्यपर्याय भ्रथवा व्यजनपर्याय कहते है । 
शाह्लाकार 
ननु मोघमेतदुक्त॑ सब पिए्टस्थ पेषणन्यायात्‌ । 
एकेनेब कृत यत्‌ स इति यथा वा तदंश इति वा चेत्‌ ॥६४॥ 
अर्थ--ऊपर जितना भी कहा गया है, सभी पिष्ट पेपण है अर्थात्‌ पीसे हुएको 
पीसा गया है। एकके कहनेसे ही काम चल जाता है, या तो द्रव्य ही कहना चाहिये 
अथवा पर्याय ही कहता चाहिये । द्रव्य और पर्यायको जुदा २ कहना निप्फल है ? 
मिल तक की व लज न जम अल पतन की 


# प्रदेशवक््व गुणके परिणमनकों यदि गुणकी इृष्ठिसे कद्दा जाय तो उसे गुणपर्याथ भी कह 
सफते हैं । 


श्द] पत्चाध्यायी [ प्रवम 
उत्तर 
तन्नेव॑ फलवत्ताद द्रव्यादेशादवस्थितं वस्तु | 
पर्यायादेशादिदमनवस्थितमिति प्रतीतत्तात ॥६५४॥ 
अर्थ:---ऊपर जो शका की गई है वह ठीक नही है। द्रव्य और पर्याय दोनोका 


ही निरूपण आवश्यक है । द्रव्यकी अपेक्षासे वस्तु नित्य है। पर्यायक्री श्रपेक्षासे वस्तु 
अनित्य है। इस बातकी प्रतीति दोनोके कथनसे ही होती है । 


भावार्थ:--यदि द्रव्य और पर्याय दोनोका निरूपण न किया जाय तो वस्तुमे कथचित्‌ 
नित्यता और कथचित्‌ अनित्यताकी सिद्धि न हो सकेगी इसलिये दोनोका हो निरूपण 
निष्फल नही, किन्तु सफल है। 
नित्यता और अनित्यताका दृष्ान्त 


स यथा परिणामात्मा शुक्लादित्वादवस्थितश्व पटा । 
पु ० बे (४ 
अनवस्थितस्तदंशैस्तरतमरूपैगुं गस्य इुक्लस्य ॥॥६५६॥ 


अथ/--जिसप्रकार शुक्लादि श्रनन्‍त गुणोका समूह वच्च अपनी भ्रवस्थाग्रोको 
प्रतिक्षण बदलता रहता है। अवस्थाओ्रोके बदलने पर भी शुक्लादिगुणोका नाश कभी 
नही होता है इसलिये तो वह वद्ध नित्य है। साथ ही शुक्लादिगुणोके तरतम रूप 
अशोकी अपेक्षासे अनित्य भी है। क्योकि एक अ्रश (पर्याय ) इसरे अशसे भिन्‍न है ! 

भावार्थ:--वच्ध, पर्यायहृष्टिसे अनित्य है, और द्रव्य हष्टिसे नित्य है । 

दूसरा जीवका दृष्टान्त 

अपि चात्मा परिणामी ज्ञानगुणत्वादवस्थितोषि यथा | 
अनवस्थितस्तदंशैस्तरतमरूपैगुंणस्य बोधस्य |।६७॥ 


“आत्मामे ज्ञान गुण सदा रहता है। यदि ज्ञान गुणका आत्मामे भ्रभाव हो 
जाय तो उससमय आत्मत्व ही नष्ट हो जाय । इसलिये उस गृणकी अपेक्षासे तो श्रात्मा 
नित्य है, परन्तु उस गुणके निमित्तसे आत्माका परिणमन प्रतिक्षण होता रहता है, कभी 
जशञानगुणके अ्रधिक अश व्यक्त हो जाते है और कभी कम शअश प्रकट हो जाते है, उस 


ज्ञानमे सदा हीनाधिकता ( ससारावस्थामे ) होती रहती है, इस हीनाधिकताके कारण 
आत्मा कथचित्‌ अ्नित्य भी है ।# 


७ 
अथः 


# पदार्थों अवस्थाभेदके निम्मित्तसे भक्त जीवोंके ज्ञानमें भी परिणशमन होता है इसलिये 
सक्तात्मात्र भो कथचित्‌ अनित्यता सिद्ध होती है । 


अध्याय ] छुबोधिनी टीका [ २६ 


आरज्डा 
यदि पुनरेव न भवति भवति निरंतर गुणांशवद्द्रज्यम्‌ | 
यदि वा कीलकव॒दिदं भवति न परिणामि वा भवेत्‌ क्षणिकम्‌ |६८।। 
अथचेदिदमाकूतं॑ भवन्त्वनन्ता निरंशका अंशाः | 
तेषामपि परिणामों भवतु समांशों न तरतमांशः स्यात्‌ ॥६९॥। 


अथे।--यदि ऊपर कही हुई द्रव्य, गुण, पर्यायकी व्यवस्था न मानी जाय, और 
गुणाशकी तरह निरश द्रव्य माना जाय, अथवा उस निरश द्रव्यको परिणामी न मानकर 
कूटस्थ (लोहेका पीठनेका एक मोटा कीला होता है जो कि लुहारोके यहाँ गड़ा रहता है) 
की तरह नित्य माना जाय, अथवा उस द्रव्यको सर्वथा क्षरिणक ही माना जाय, श्रथवा 
उस द्रव्यके अनन्त निरश अश मानकर उन अशोका समान रूपसे परिणमन माना जाय, 
तरतम रूपसे न माना जाय तब क्‍या दोष होगा ? 
जन्तर 
एतत्पक्षचतुष्टयमपि दुष्ट रृष्टवाधितलाब । 
तत्साधकप्रमाणाभावादिह सोप्यद्श्टान्तात्‌ ॥७०॥॥ 
अथ;--ऊपर कहे हुए चारो ही विकल्प दोष सहित है, चारो ही विकल्पोमे प्रत्यक्ष 


प्रमाण द्वारा बाधा आती है। तथा न उनका साधक कोई प्रमाण ही है और न उनकी 
सिद्धिमे कोई दृष्टान्त ही है । 


भावार्थ:--थदि द्रब्यको गुणाशकी तरह माना जाय तो गुरोका परिणमन एक 
देशमे ही होगा | अथवा किसी भी गुणका कार्य सम्पूर्णा वस्तुमे नही हो सकेगा । यदि 
उस द्रव्यको नित्य माना जाय तो उसमे कोई क्रिया नही हो सकती है । क्रियाके अभावमे 
पुण्यफल, पापफल, बन्ध मोक्षादि व्यवस्था कुछ भी नहीं ठहर सकती है । इसीप्रकार 
सर्वथा क्षणिक माननेमे प्रत्यभिज्ञान (यह वही है जिसको पहिले देखा था आ्रादि ज्ञान) 
नही हो सकता, कार्यकारण भाव भी नही हो सकता, हेतु-फल भाव भी नही हो सकता, 
ओर परस्पर व्यवहार भी नही हो सकता ।फ 





# यदि नित्येकान्त और अनित्येकान्तका विशेष ज्ञान प्राप्त करना हो तो निम्नलिखित कारिकाओं के 
प्रकरण अए सहस््रीको देखना चाहिये। 
नित्यस्वेकान्तपक्षेपि विक्रिया नोपपद्मते । प्रागेतर कारकाभाव क्च प्रमाण क्‍्च तत्कलम ॥१॥ 
क्षशिक्रकान्तपन्नेपि प्रेत्य मावाद्यससभव: | प्रत्यमिज्ञाद्यनावान्न कार्योरस, कुन फल्म ॥द॥ 


३० ] पद्माभ्यायी [ प्रयम 


यदि निरश भ्रण मानकर उनका समान परिणमन माना जाय, सरतमन्‍प्ते न 
माना जाय तो द्रव्य सदा एकसा रहेगा, उसमे अवस्था भेद नहीं हो सकेगा । इसलिये 
उपर्युक्त चारो ही विकल्प मिथ्या है, उनमें अनेक बाबाग्रे आती हैँ। अब प्रसंग पाकर 
यहाँ द्रव्यका स्वरूप कहा जाता है । 

दरब्य-लालगा-5पर्म 
द्रव्यत््व क्रिन्नाम + प्रथ्श्चेतीह केनचित क्रि। | 
प्राह प्रमाणसुनयेग्धिगतमित्र छक्षणं तम्य |७१॥॥ 

अर्थ --किसीने श्राचार्यसे पूछा कि महाराज ! द्वव्य क्या पदार्थ है ? ऐसा प्रर्त 
होने पर आचार्य उस द्रव्यका प्रमाण और सुनयो द्वारा अच्छी तरह मनन किया हृग्रा 
लक्षण कहने लगे । 

द्रत्यफा लक्षगा[ 
मुणपर्ययबदब्यं लक्षणमेतत्मुमिद्धमविरुद्रम । 
गुणपय यसमुदायों द्रव्यं पुनरस्य मबति वाक्यार्थ: ॥७२॥ 
अर्थः--जिसमे गुण पर्याय पाये जाँय, वह द्रव्य है। यह द्वव्यका लक्षण अच्छी 
तरह सिद्ध है। इस लक्षणमे किसी प्रकारका विरोध नही बाता है । “गुण पर्याय जिसमे 
पाये जाँय वह द्रव्य है” इस वाक्यका स्पष्ट श्र्थ यह है कि ग्रुण और पर्यायोका समुदाय 
ही द्रव्य है । 

भावा:--/गुणपर्ययवद्द्रव्यम्‌” इस वाक्यमे वतुप्‌ प्रत्यय है। उसका ऐसा भ्र्थ 
निकलता है कि गुण, पर्यायवाला द्रव्य है। इस कथनसे कोई यह न समझ लेवे कि 
गुण पर्याय कोई दूसरे पदार्थ है जो कि द्रव्यमे रहते है श्रौर उन दोनोका आधारभूत 
द्रव्य कोई दूसरा पदार्थ है। इस अनर्थ अर्थके समभनेकी आशकासे आचार्य नीचेके 
चरणसे स्वय उस वाक्यका स्पष्ट श्र्थ करते है कि गुण, पर्यायवाला द्रव्य है अथवा 
गुणपर्याय जिसमे पाये जाँय वह द्रव्य है। इन दोनोका यही श्रर्थ है कि ग्रुण पर्यायोका 
समूह ही द्रव्य है। यह वात पहले ही कही जा चुकी है कि भ्रनन्त गुणोका श्रखण्ड पिण्ड 
ही द्रव्य है, और वे गुण प्रतिक्षण अपनी भ्रवस्थाकों बदलते रहते है इसलिये त्रिकालवर्ती 
पर्यायोको लिये हुए जो ग्रुणोका अ्रखण्ड पिण्ड है वही द्रव्य है। गुण, पर्यायसे पृथक्‌ 
कोई द्रव्य पदार्थ नही है | इसी वातकों स्फुट करते हुए किन्ही भ्राचा्योका कथन प्रकट 
करते है । 


# इवके स्थानमे इद होना ओर 'पृष्टश्चेतीदके स्वानमें प्र्टस्वेतीव होना विशेष अच्छा है। 
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द्रग्यका लक्षण 
गुण समुदायों द्रव्यं लक्षणमेतावताप्युशन्ति बुधा) । 


श्< 
आर 


सम्ुगुणपर्यायों वा द्रव्यं फेथिन्निरुप्यते इंद्े ||७३॥ 


अर्थ/ः--कोई २ बुद्धिधारी “गुण समुदाय ही द्रव्य है” ऐसा भी द्रव्यका लक्षण 
कहते हैं। कोई विशेष अनुभवी पुरुष समान रीति (साथ २) से होनेवाली ग्रुणोकी 
पर्यायोको ही द्रव्यका लक्षण बतलाते है । 


भावाथें+--पहले श्लोकमे गुण और पर्याय दोनोको ही द्रव्यका लक्षण बतलाया 
गया था, परन्तु यहाँपर पर्यायोकों गुणीसे पृथक्‌ पदार्थ न समभकर गुण समुदायको ही 
द्रव्य कहा गया है। वास्तवमें गुणोकी अवस्थाविशेष ही पर्याये है। गुणोसे सर्वथा भिन्न 
पर्याय कोई पदार्थ नही है । इसलिये गुण, पर्यायमे अभेद बुद्धि रखकर गुण समुदाय ही 
द्रव्य कहा गया है। जब गुणोसे पर्याय भिन्‍न वस्तु नही है किन्तु उन गुणोकी ही अवस्था 
विशेष है तब यह बात भी सिद्ध हुई समभना चाहिये कि उन अ्रवस्थाओंका समूह ही 
गुण है। त्रिकालवर्ती अवस्थाओके समृहको छोड़कर गुण और कोई पदार्थ नही है । 
यह बात पहले भी स्पष्ट रीतिसे कही जा चुकी है कि गुणोके भ्रशोका नाम ही पर्याय है 
और उत्त अशोका समूह ही गुण है। जब कि पर्याय समूह ही गुण है तब गुणसमुदायको 
ब्रव्य कहना अथवा पर्यायसमुदायको द्रव्य कहना, दोनोका एक ही अर्थ है | गुणोसे 


पर्यायोको अभिन्न समझकर ही अखण्ड अ्रनन्त गुणोकी त्रिकालवर्ती पर्यायोको ही द्रव्य 
कहा गया है । 


तथा फिर भी इसीका स्पष्ट अर्थ 
अयमत्राभिप्रायो ये देशास्तदृगुणास्तदंशाश | 

५ .. एकालापेन सम॑ द्रव्यं नाम्ना त एव निश्शेषम्‌ ॥७४॥। 
अथे)--उपयुक्त कथनका यह अभिप्राय है कि जो देश है, उन देशोमे रहनेवाले 
जो गुण है, तथा उन गुणोके जो अश है उन तीनोकी ही एक आलाप (एक शब्द द्वारा) से 
द्रव्य सज्ञा है । 

नहि किश्ित्सदृव्यं केचित्सन्तों गुणाः प्रदेशाश्व | 

फेचित्सन्ति तदंशा द्रव्य॑तत्मन्निपावादा ॥७५॥। 

अर्थ;ः--ऐसा नही है कि द्रव्य कोई जुदा पदार्थ हो, गुण कोई 

प्रदेश जुदा पदार्थ हो, उनके अश कोई जुदा पदार्थ हो, बौर उन सबके 
कहलाता हो । 


जुदा पदार्थ हो, 
मिलापमसे द्रव्य 
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तथा ऐसा भी सही ४ 
अथवापि यथा भित्ती चित्र टब्ये तथा प्रदेशाथ । 
सन्ति गुणाश्र तदंगाः समवायित्याचदाअयाटव्यम |७६॥ 
अर्ध:---अथवा ऐसा भी नहीं है कि जिगप्रद्ार जिज्िमे लित्र सिचा रहता है 
भ्र्थात्‌ जैसे भीतिमे चित्र होता है वह भित्तिमे रहता है परन्तु विनिसे झुदा पदाव 
है उसीष्रकार द्रव्यमे प्रदेश, गुण, श्रण रहते है भर समवाय + सम्बन्धस उनका आश्रय 
द्रव्य है । 
भावार्थ---ऐसा नही है कि देण, देशाण, गुण, गणाण चारो ही जुदे २ पदार्थ हो 
और उनका समूह द्रव्य कहलाता हो, किन्तु चारो ही श्रगण्ड रपसे द्रव्य कहलात हैँ! 
भेद विवक्षासे ही चार जुदी २ सज्ञाये कहलाती है, अ्रभेद विवक्षासे चारो हो अ्रभिन्‍न 
ओर उसी चारोकी अभिन्‍नताको द्रव्य कहते है । 
उदाहरण 
इद्मस्ति यथा मूल स्कन्धा शाखा दलानि पुष्पाणि | 
गुच्छाः फलानि सर्वाण्येकालापाचदात्मको वृक्षः |७७॥ 
अर्थः--जिसप्रकार जड, स्कन्ध (पीड) शाखा, पत्ते, पुष्प, गुच्छा, फल, सभीको 
मिलाकर एक आलाप (एक शब्द) से वृक्ष कहते है । बुक्ष जड़, स्कन्ध, शाखा भ्ादिसे 
भिन्‍न कोई पदार्थ नही है किन्तु इनका समुदाय ही वृक्ष कहलाता है, अथवा ब्ृक्षकों 
छोडकर शाखादिक भिन्‍न कोई पदार्थ नही है। इसीप्रकार देश, देशाश, गुण, गुरणाशका 


समूह ही द्रव्य है। द्रव्यसे भिन्‍त न तो देशादिक ही है, और देशादिसे भिन्‍न न द्रव्य 
ही है। 


ब्फः 


कारक और आधाराधेयकी अभिन्नता 
यद्यपि भिन्‍नो5भिन्नो दृष्टान्ताः कारक भवतीह । 
ग्राह्मस्तथाप्यमिन्नो साध्ये चास्मिन्‌ गुणात्मके द्रव्ये ।७८।। 
अथ।--यद्यपि दृषटन्त और कारक भिन्‍न भी होते है और अभिन्‍न भी होते है । 


यहाँ गुण समुदायरूप द्रव्यकी सिद्धिमि अभिन्‍त दृष्टान्त और अभिन्‍न ही कारक ग्रहण 
करना चाहिये । खुलासा आगे किया जाता है । 


# भिन्न २ पदार्थोंके घनिष्ट नित्य सम्बन्धती समवाय सम्बन्ध कहते हैं। गुण, गुणीको भिन्न 
सानकर उनका नित्य सस्बन्ध नेयायिक दुशन मानता है। 
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दोनोंकी भिन्नताम दृष्टान्त 
भिन्नोप्यथ दृश्टान्तो भित्तों चित्र यथा दधीह घटे । 
भिन्‍न। कारक इति वा कश्रिद्धनवान्‌ धनस्य योगेन |।७९॥ 
अथे--प्राधाराधेयकी भिन्‍नताका हृष्टान्त इसप्रकार है कि जैसे भित्तिमें चित्र 

होता है अथवा घड़ेमें दही रक्‍्खा है। भित्ति भिन्‍न पदार्थ है श्लौर उसपर खिंचा हुआ 
चित्र दूसरा पदार्थ है। इसीप्रकार घट दूसरा पदार्थ है श्ौर उसमें रकक्‍्खा हुआ दही 
दूसरा पदार्थ है, इसलिये ये दोनो ही दृष्टान्त आधाराधेयकी भिन्‍नतामे है। भिन्‍न 
कारकका हृष्टान्‍्त इसप्रकार है--जैसे कोई आदमी धनके निमित्तसे धनवाला कहलाता 
है । यहाँपर धन दूसरा पदार्थे है और पुरुष दूसरा पदार्थ है। धन और पुरुषका स्व- 
स्वामि सम्बन्ध कहलाता है | यह स्व-स्वामि सम्बन्ध भिन्‍नताका है । 


भावाथः--जिसप्रकार धनवान्‌ पुरुष, यह भिन्‍नतामें स्व स्वामि सम्बन्ध है 
उसप्रकार गुण-पर्यायवान्‌ द्रव्य, यह सम्बन्ध नही है श्रथवा जेसा आधाराधेय भाव भित्ति 
झौर चित्रमे है वैसा ग्रुण द्रव्यमे नही है किन्तु कारक शौर आधाराधेय दोनो ही 
अभिन्‍न है | 
दोनोंकी अभिन्नतामें दृष्ठान्त 
दृष्टान्तआमभिन्नो वृक्ते शाखा यथा गृहे स्तम्भः | 
अपि चामिन्नः कारक इति वृक्षो5यं यथा हि शाखाबान्‌ ।।८०॥। 


अथ/--श्राधार-आधेयकी अभिन्‍नतामे दृष्टान्त इसप्रकार है, जैसे वृक्षमे शाखा, 
अथवा घरमे खम्भा। कारककी अभिन्‍नतामे हृष्टान्त इसप्रकार है जैसे--यह वृक्ष 
शाखावाला है । 


भावार्थ:--यहाँपर वृक्ष और शाखा तथा घर और खम्भा दोनो ही भ्रभिन्‍नताके 
दृष्टान्त है | वृक्षसे शाखा जुदा पदार्थ नही है। और घरसे खम्भा जुदा पदार्थ नही है। 
इसीप्रकार “वृक्ष शाखावान्‌ है” यह स्वस्वामि सम्बन्ध भी अभिन्‍नताका है। इन्ही अभिन्‍न 
आरधार-आधेय और अभिन्‍नकारकके समान गुण, पर्याय और द्रव्यको समझना चाहिये । 
णः शट्ाकार 
समवायः समवायी यदि वा स्यात्सवंथा तदेकार्थ: | 
समुदायों वक्तव्यों न चापि समवायवानितति चेद ||८१॥ 
अर्थ;--समवाय और समवायी अर्थात्‌ ग्रुण और द्रव्य दोनो ही सर्वथा एकार्थक 
| 


३४ ] पद्माध्यायी मी 


है। ऐसी अवस्थामे गुण समुदाय ही कहना चाहिये | द्रब्यके कहनेफी योई प्रावश्यतता 
नही है ? हा 
तन्‍न यतः समुदायों नियतं समृदायिनः प्रतीताव | 
व्यक्तप्रमाणसाधितसिद्रतादा सुमिद्रदष्टान्ताव ॥८२॥। 
अरथ/--उपर्युक्त शका ठीक नहीं है, क्योकि समुदाय निय्मसे समुदायीवा होता 
है । यह बात प्रसिद्ध प्रमाणसे सिद्ध की हुई है श्रौर प्रसिद्ध दृधान्तसे भी यह वान सिद्ध 
होती है । 


भावाथः--यद्यपि #सीकोका समूह हो सोहनी (भाद) है। तथापि सीकोके 
समुदायसे ही घरका कूडा दूर किया जाता है, सीकोसे नही उसलिये समुदाय और समुदायी 
कथचित्‌ भिन्‍न भी है और कथखित्‌ अभिन्‍न भी है । 

खुलासा 
स्पशरसगन्धवर्णा लक्षणमिन्ता यथा रमालफले | 
कथमपि हि पृथकर्तु न तथा शक्पास्त्सण्डदेशवात्‌ ॥८३॥ 

बर्थ!--यद्यपि आमके फलमे स्पशे, रस, गध और रूप भिन्न २ है वयोकि इनके 
लक्षण भित्त २ है तथापि सभी भखण्डरूपसे एकरूप है किसीप्रकार जुदे २ नही किये 
जा सकते । 

पु भावार्थ/---स्पशेका ज्ञान स्पर्शनेन्द्रियसे होता है, रसका ज्ञान रसना इन्द्रियसे होता 
है, गन्धका नासिकासे होता है और रूपका चक्षुसे होता है इसलिये ये चारो हो भिन्न २ 
लक्षणवाले है, परन्तु चारोका ही तादात्म्य सम्बन्ध है, कभी भी जुदे २ नहीं हो सकते 
हैं। इसलिये -लक्षण भेदसे भिस्न है, समुदाय रूपसे भ्रभिन्‍न है, अतएवं गुण और गुणीमे 
कथचित्‌ भेद और कथचित्‌ अभेद स्पष्टतासे सिद्ध होता है । 
साराश 
अत एव यथा बाच्या देशगुणांशा विशेषरूपत्वात्‌ । 
वक्तव्यं च तथा स्यादेक द्रव्यं त एवं सामान्यात्‌ ॥८४॥ 

अर्थ---उपर्युक्त कथनसे यह बात भलीभाँति सिद्ध हो चुकी कि विशेष कथनकी 
भ्रपेक्षासे देश, गुण, पर्याय सभी जूदे २ है और सामान्य कथनको असपेक्षासे वे ही सब 
द्रव्य कहलाते है । 


# सींकोंका दृष्टान्त स्थूछ दृष्टान्त है । केवछ समुदायाशमें ही इसे घटित करता चाहिये। 
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विशेष लक्षण कद्ेकी प्रतिज्ञा 
अथ चेतदेव रक्षणमे्क वाबयान्तरप्रवेशेन । 
निष्प्रतिधप्रतिपत्त्ये विशेषतों लक्षयन्ति बुधा३ ॥८५॥॥ 
अथे--- गुण पर्येयवरद्द्॒व्यम/ इसी एक लक्षेणको निर्बाध प्रतीतिके लिये वाक्यान्तर 
(दूसरी रीतिसे) द्वारा विशेष रीतिसे भी बुद्धिमान कहते है । 
भावाथ।--अ्रब द्रव्यका दूसरा लक्षण कहते है परन्तु वह दूसरा लक्षण उपर्युक्त 
(गुणपर्ययवरद्द्रव्य ) लक्षणसे भिन्न नही है किन्तु उसीका विशद है । 
द्रष्यका लक्षण 
उत्पादस्थितिमंगेर्यूक्त॑ सहव्यलक्षणं हि यथा । 
एतरेव समस्तेः पृक्त सिद्धेत्समं न तु व्यस्तेः |८६॥ - - 
अथ्थः--पहले जो द्रव्यका लक्षण 'सत्‌' कहा गया है वह सत्‌ उत्पाद, स्थिति, भग, 
इन तीनोसे सहित ही द्रव्यका लक्षण है। इतना विशेष है कि इन तीनोका साहित्य 
भिन्न २ कालमे नहीं होता है, किन्तु एक ही कालमे होता है । 


भावाथ:--एक कालमे उत्पाद, व्यय, प्रौव्य, तीनो अवस्थाओको लिये हुए सत्‌ हो 
द्रव्यका लक्षण है । 


डसीका स्पष्टार्थ 
#अयमथर्थः प्रकृता्थों धौव्योत्पादव्ययास्रयथ्रांशा । 
नाम्ना सदिति गुणः स्यादेको 5नेके त एकशः प्रोक्ता। ||८७॥| 
अथः--इस प्रकरणका यह श्रर्थ है कि उत्पाद, व्यय भर भ्रौव्य, ये तीनो ही 


अश, एक सत्‌ गुणके है इसलिये इन तीनोको ही समुदाय रूपसे सन्मात्र कह देते है और 
ऋमसे वे तीनो ही जुदे २ अनेक है। ह 


ह भावार्थ:--द्रव्यसे एक अ्रस्तित्व तामक ग्रुण है, उसीको सत्ता भी कहते है । वह 
सत्‌ गुण ही उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यात्मक है इसलिये प्रत्येककी अपेक्षासे तीनो जुदे २ है, 
परन्तु समुदायकी अपेक्षासे केवल सत्‌गुण स्वरूप है । 


# इस श्छोक द्वारा तत्त्वा्थेसूत्रके “सहृग्यलक्षण”' और ०उत्पादव्ययश्रौव्ययुक्त सत्‌” इन्ही दो 
सूचोका आशय प्रगट किया गया है। 
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सस गुण भी * और द्रव्य भी £ 
लक्ष्यस्य लक्षणस्प थे भेदविव्षाश्रयान्सदेव गुण: | 
द्रब्याथादेशादिह तदेव सद्िति स्वयं द्रव्यम !८८॥ 
अर्थ।---लक्ष्य और लक्षणकी भेद विवज्षाते तो सत्‌ गुग ही है परन्तु द्रद्यायिक 
दृष्टिसे वही सत्‌ स्वय द्रव्य स्वस्प है । 
भावार:--वस्तुमे अनन्त गुग है। उन गरुग्मेसे प्रत्येफ्रों "चालनी न्यावसे यर्दि 
द्रव्यका लक्ष्य माना जाये तो उस अबस्थामे द्रव्य लब्य ठहरेगा, और गुण उसता लक्षण 
ठहरेगा । लक्ष्य लक्षणकी अपेक्षासे ही गुण गुणीमे कथचित्‌ मद है। उसी दृष्टिस सत्ता 
और द्रव्यमे कथचित्‌ भेद है, परन्तु भेद विकल्प बुद्धिक़ो हटाकर केवल द्रव्पराथिक दृष्टिसे 
सत्ता भर द्रव्य दोनोमे कुछ भी भेद नहीं है, जो द्रव्य है सो ही सत्ता है। उसका 
खुलासा इसप्रकार है कि सम्पूर्ण ग्रुणोमे अभिन्नता होनेसे किसी एक ग्रुणके द्वारा समग्र 
वस्तुका ग्रहण हो जाता है इस "कथनसे सत्ता कहनेसे भी द्वव्यका ही बोच होता है और 
द्रव्यत्तत कहनेसे भी द्रव्यका हो वोध होता है । वस्तुत्व कहनेसे भी द्रव्य (वस्नु)का ही 
बोध होता है। नय दृष्टिसे सत्ता, द्रव्यच््व और वस्तुत््वके कहनेसे केवल उन्हीं ग्रुणोक्रा 
ग्रहण होता है। श्रभेद बुद्धि रखनेसे उत्पाद, व्यय, श्रौव्य ये तीनो अवस्थाये द्रव्यकी 
कहलाती है इसलिये द्रव्य ही उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यात्मक ह। 
वरत्वस्ति ख़तःसिद्धं यथा तथा तत्स्वतश्व परिणानि । 
तस्मादुत्पादस्थितिभंगमय तत्‌ सदेतदिह नियमान्‌ ।॥८९॥॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार वस्तु अनादिनिधन स्वत सिद्ध अविनाशी है उसीप्रकार 
परिणामी भी है इसलिये उत्पाद, स्थिति, भग स्वरूप नियमसे सत्‌ (द्रव्य) है । 


भावार्थ:--वस्तु कथचित्‌ नित्य है और कथचित्‌ अनित्य है । द्रव्य दृष्टिसे नित्य 
है। उत्पादादि पर्याय दृष्टिसे अनित्य है। 


वसस्‍्तुको परिणामी न मसाननेमें दोप 
नहि पुनरुत्पादस्थितिभंगमयं तद्विनापि परिणामात्‌ | 
असतो जन्मत्चादिद सतो विनाशस्य दुनिवारत्वात्‌ ॥९०॥ 
६ आटा छत्तते हुए ऋमसे चढनीके सम्पूर्ण छिद्रोंसे निकलता है इसीको “वाली न्याय! कहते हैं। 


* यही कथन प्रसाण कथन कहलाता है। प्रमाण छक्षण इसग्रकार है--“एक गुण-मुखेनाउशेप- 
वस्तुकथनसित्ति! | 
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अर्थ;---यदि बिता परिणामके ही वस्तुको उत्पाद, व्यय, प्रौव्य स्वरूप माना जाय 
तो असत्‌की उत्पत्ति और सत्‌का विनाश अवश्यभावी होगा । 


भावार्थ:--वस्तुकोी परिणमनशील मानकर यदि उत्पादादि त्रय माने जावे तब तो 
वस्तुमे नित्यता कायम रहती है। यदि उसे परिणमनशील न मानकर उसमें उत्पादादि 
माना जावे तो वस्तु सर्वथा भ्रनित्य ठहर जायगी, तथा फिर नवीन वस्तुका उत्पाद 
होगा, और जो है उसका नाश हो जायगा | परन्तु यह व्यवस्था क्ैप्रमाण वाधित है 
इसलिये वस्तुको परिणामी मानता चाहिये । फिर किसी परिणामसे वस्तु उत्पन्न होगी, 
किसीसे नष्ट भी होगी और किसीसे स्थिर भी रहेगी । इसी बातको आगे स्पष्ट करते है-- 
द्रव्यं ततः कथश्वित्केनचिदृत्पच्यते हि भावेन । 
व्येति तदन्थेन पुनर्नेतद्द्धितयं हि बस्तुतया ॥९१॥। 
अर्थ/--उपर्युक्त कथनसे द्रव्य परिणामी सिद्ध हो चुका इसलिये वह किसी अवस्थासे 
कथचित्‌ उत्पन्न भी होता है, किसी दूसरी अवस्थासे कथचित्‌ नष्ट भी होता है । वस्तु 
स्थितिसे उत्पत्ति और नाश, दोनो ही वस्तुमे नही होते । 
भावार्थ:--किसी परिणामसे वस्तुमे ध्रौव्य (कथचित्‌ नित्यता) भी रहता है । 
उत्पादादि त्रथके उदाहरण 
इह घटरूपेण यथा प्राहुभबतीति पिण्डरूपेण । 
व्येति तथा युगपत्स्यादेतद्द्वितयं न मत्तिकात्वेन ||९२।। 
अर्थ/--वस्तु घटरूपसे उत्पन्न होती है, पिण्ड रूपसे न्ट होती है, मृत्तिका रूपसे 
स्थिर है । ये तीनो ही अ्रवस्थाये एक ही कालमे होती है परन्तु एकरूप नही है । 
गद्भाकार 
ननु ते विकल्पमात्रमिह यदकिशित्कर तदेवेति । 
एतावतापि न शुणो हानिर्या तह्िना यतस्त्विति चेव्‌ ॥९३॥। 
अर्थ!ः--शज्ाकार कहता है कि यह सब तुम्हारी कल्पना मात्र है और वह व्यर्थ 
है । उत्पादादि न्यके माननेसे न तो कोई गुण ही है भौर इसके न माननेसे कोई हानि 
भी नहीं दीखती ' 
इसेर 
तन्र यतो हि गुणः म्यादुत्पादादित्रयात्मके द्रच्ये । 
तब्रिन्दवे च न गुणः सर्बठर्पादिशत्यदोपस्थान ॥९४॥ 
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# एसा माननेसे जो दोप शाते हैं, दमफा एथन पदले किया जा चुण्ग । 
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अर्थ:--शड्भाकारकी उर्पर्यक्त जका ठीक नहीं है क्योकि उत्तादादि त्रय स्वत्प 
वस्तुको माननेसे ही लाभ है उसके न माननेमे कोर्ट लाभ नहीं है, प्रत्युत द्रब्य, परलाक 
कार्य कारण आदि पदार्थोकी शून्यताका प्रमग आनेने हानि है । 
परिगाम नहीं माननमें दोष 
परिणामाभावादपि द्रव्यस्थ स्पादनन्यथारत्तिः | 
तस्यामिह परलोऊो न म्यात्काग्णमथापि कार्य वा ॥९४॥। 
अथ!--परिणामके न माननेसे द्रव्य सदा एकसा ही रहेगा। उस अवस्थामे परलोफक 
कार्य, कारण आदि कोई भी नहीं ठहर सकता। 


भावाथ:--हृष्टन्तके लिये जीव द्रव्यको ही ले लीजिये | यदि जीव द्रव्यमे परिणमन 
न माना जाय, उसको सदा एक सरीखा ही माना जाय, तो पुण्य पापका कुछ भी फल 
नही हो सकता है, श्रथवा मोक्षके लिये सब प्रयत्न व्यर्थ है। इसीप्रकार अवस्थाभदके 
न माननेमे कार्य, कारणभाव आ्रादि व्यवस्था भी नही वन सकती है । 
परिणामीके न माननेमें दोप 


परिणामिनोप्यभावात्‌ क्षणिक॑ परिणाममात्रमिति वस्तु । 
तन्न यतो 5भिन्ञानानित्यस्पाप्यात्मनः प्रतीतित्वात्‌ ॥९६॥। 


अर्थ/--यदि परिणामीको न माना जाय तो वस्तु क्षणिक-केवल परिणाम मात्र 


ठहर जायगी और यह बात बनती नही, क्योकि क्षप्रत्यभिज्ञान द्वारा आत्माकी कथचितु 
नित्य रूपसे भी प्रतीति होती है । 


भावाथ:--बिना कथचित्‌ नित्यता स्वीकार किये आत्मामे यह वही जीव है, ऐसा 
प्रत्यभिज्ञान नही हो सकता । इसलिये दोनो श्लोकोका फलितार्थ यह निकला कि वस्तु 
अपनी वस्तुताको कभी नही छोडती इसलिये तो वह नित्य है और वह सदा नई नई 
अवस्थाश्रोको बदलती रहती है इसलिये भ्रनित्य भी है। वह न तो सववथा नित्य ही है 
और न सर्वेथा अनित्य ही है जैसा कि साख्य बौद्ध मानते है । 


# “द्शनस्मरणकारणक सद्कुछनात्मक ज्ञान प्रत्यभिज्ञानम्‌? अर्थात्‌ जिस पदार्थको पहिले कभी 
देखा जाय, फिर भी कभी उसीको अथवा उसके सम या विषमको देखा जाय तो वहाॉ वतंमानमें प्रत्यक्ष 
और पहिलेका स्मरण, दोनों एक साथ होनेसे यह वही है. अथवा उसके समान है, आदि ज्ञान होता है । 

_.. इसीको प्रत्यभिज्ञान कद्दते हैं । बिना कथचित्‌ नित्यता स्वीकार किये ऐसा ज्ञान नहीं हो सकता । 
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शक्लाकार 
गुणपर्ययवद॒व्यं लक्षणमेक यदुक्तमिह पूवेम | 
वाक्यान्तरोपदेशादधुना तद्बाध्यते त्विति चेत्‌ ।९७।। 
अथाः--पहले द्रव्यका लक्षण “गुणपर्ययवद्द्रव्य” यह कहा गया है और अब 
वाक्यान्तरके द्वारा “सद्द्रव्यलक्षण” यह कहा जाता है। तथा सतृको उत्पाद, व्यय, 
ध्रौव्य युक्त बतलाया जाता है । इसलिये उस लक्षणमे इस लक्षणसे बाधा श्राती है ? 
जत्तर 
तन्न यतः सुविचारादेकोर्थों वाक्ययोद्न्योरेव । 
अन्यतर स्यादितिचेन्न मिथोभिव्यझ्ञकत्वाद्य [९८।। 
अर्थ!--दोनो लक्षणोमे विरोध बतलाना ठीक नही है क्योकि श्रच्छी तरह विचार 
करनेसे दोनो वाक्योका एक ही अर्थ प्रतीत होता है। फिर भी शकाकार कहता है कि 
जब दोनो लक्षणोका एक ही अर्थ है तो फिर दोनोके कहनेकी क्या आवश्यकता है, 
दोनोमेसे कोई सा एक कह दिया जाय ? आचार्य उत्तर देते है कि ऐसा भी नही है 
कि दोनोमेसे एक ही कहा जाय, किन्तु दोनोही मिलकर शअ्रभिव्यज्ञक (वस्तुप्रदर्शक) है। 
खुलासा 
तदशन यथा किल नित्यत्त्वस्थ च शुणस्य व्याप्तिः स्थात्‌ । 
गुणवदृव्यं च स्थादिस्पुक्ते धौव्यवत्पुनः सिद्धम ॥९९॥ 
अर्थः--दोनो लक्षणोके विषयमे खुलासा इसप्रकार है कि नित्यता और गुणकी 
व्याप्ति है अर्थात्‌ गुण कहनेसे नित्यपनेका बोध होता है इसलिये “ग्रुणवान्‌ द्रव्य है” ऐसा 
कहनेसे भ्रौव्यवान्‌ द्रव्य सिद्ध होता है । 
भावाथ:--कथचित्‌ नित्यकों भ्रौव्य कहते है। गुणोसे कथचित्‌ नित्यता सिद्ध 
करनेके लिये ही द्रव्यको प्रौव्यवान्‌ कहा है । 
विशेष 
अपि च गुणा; संलक्ष्यास्तेपामिह लक्षणं भवेत भौन्‍्यम्‌ । 
तम्मान्नक्ष्य साध्यं लक्षणमिह साधन प्रसिद्धल्वान ॥१००॥| 
अर्था--दूसरे शब्दोम यह कहा जाना है कि गुण लक्ष्य है, ब्ौच्य उनका लक्षण है 
इसलिये यहाँ पर लक्ष्यकों साध्य बनाया जाता है प्र लक्षणकों साधन बनाया जाता है। 
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भावाथा--गुणोका ध्रौव्य लक्षण करनेसे गृूणोमे कवचिस्‌ नित्यता भलीभानि सिद्ध 
हो जाती है । 


पर्यायफी अनित्यताऊे साथ व्यामि 
पर्यायाणामिह किल भग्गोत्पादद्यम्य वा ब्याप्रि! । 
हत्यक्ते पययवदव्य सश्टिव्यवात्मऊ वा स्याव ॥१० १॥) 
अथ!--पर्यायोकी नियमसे उत्पाद और व्ययक्ते साथ व्याप्ति है. प्र्वात्‌ पर्यायके 
कहनेसे उत्पत्ति और विनाणका बोध होता है। उसलिये “पर्बायवाला द्रव्य है ऐसा 
कहनेसे उत्पाद व्ययवाला द्रव्य सिद्ध होता है । 


भावा4:--वस्तुमे होनेवाले अ्रवस्थाभेदकों उत्पाद, व्यय कहते हैं, अवस्था नाम 
पर्यायका है, पर्यायोमे कथचित्‌ भ्रनित्यता सिद्ध करनेके लिये ही द्रव्यको उत्माद व्यववान्‌ 
कहा है । 
द्रव्यस्थानीया इति पर्याया। स्पृ) स्वभाववन्तथ् । 
तेपां लक्षणमिव वा स्वभाव इव वा पुनरव्ययोत्पादम्‌ ॥१०२॥ 


अथ/--उतक्त कथनसे पर्यायोमे दो बाते सिद्ध होती है। एक तो यह कि वे 
द्रव्यस्थानीय है--द्रव्यमे ही उत्पन्न होती है या रहती है---पर्याये द्रव्यसे भिन्न नही है । 
दूसरी बात यह कि वे स्वभाववान्‌ है$ । जब पर्याय द्रव्यस्थानीय तथा स्वभाववान्‌ है 
तो उनका लक्षण और स्वभाव वताना भी आवश्यक है। अ्तएवं यदि कोई यह 
जानना चाहे कि उनका लक्षण और स्वभाव क्‍या है ? तो उसको यही समभना चाहिये 
कि व्यय और उत्पाद ये दोनो ही ऐसे है कि जिनको पर्यायोके लक्षणकी तरहसे भी कह 
सकते है या स्वभावकी तरहसे भी कह सकते है । तात्पर्य यह कि उत्पादव्यय और 
पर्यायमे लक्ष्यलक्षण सम्बन्ध अ्रथवा स्वभावस्वभाववत्सम्बन्ध है तथा पर्याये द्रव्यस्थानीय 
है। भ्रतएव पर्ययवद्द्रव्य यह द्रव्यका लक्षण उत्पादव्ययवद्द्रब्य इस द्रव्यके लक्षणका 
अभिव्यजक होता है क्योकि द्र॒व्यके दोनो लक्षणोमे अभिव्यज्यानिव्यजक भाव तथा 
साध्यसाधन भाव है। जैसा कि पहले ग्रुणकी अपेक्षासे कहा जा चुका है। 
गुण निरूपण करनेकी प्रतिन्ना 
अथ च गुणर्व॑ किमहो द्ृक्तः केनापि जन्मिना घरि! । 
ग्रोचे सोदाहरणं रक्षितमिव लक्षणं शुणाना हि ॥१०३॥ 


# पयोये द्रव्यस्थानीय हैं इसीलिये स्वभाववान्‌ हैं ऐसा भी कद्दा जा सकता है 
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अथ।--गरुण क्या पदार्थ है ? यह प्रश्त किसी पुरुषने आचायंसे पूछा, तब आचार्य 
उदाहरण सहित गुणोका सुलक्षित लक्षण कहने लगे । 
गुणका लक्षण 
# द्रव्याश्रया गुणाःस्पुर्वि शेषमात्रास्तु निर्विशेषाथ | 
करतलगतं यदेतेव्य॑क्तमिवालक्ष्यते वस्तु ॥१०४॥ 


अथ।--दव्यके भ्राश्नय रहनेवाले, विशेष रहित जो विशेष है वे ही गुण कहलाते 
है । उन्ही गुणोके द्वारा हाथमे रक्खे हुए पदार्थकी तरह वस्तु स्पष्ट प्रतीत होती है । 


भावाथः--गुण सदा द्रव्यके आश्रयसे रहते है परन्तु इनका आश्रय-आश्रयीभाव 
ऐसा नही है जैसा कि चौकीपर रक्‍्खी हुईं पुस्तकोका चौकीके साथ होता है किन्तु ऐसा 
है जेसा कि 'तन्तु और कपड़ेका अथवा पुस्तक और अक्षरोका होता है। यद्यपि कपड़ा 
तन्तुओसे भिन्न नही है तथापि वह तन्तुश्रोका आधेय समझा जाता है। इसीप्रकार 
पुस्तक अक्षरोसे भिन्‍न नहीं है तथापि वह अक्षरोका आधार समभी जाती है, 
इसीप्रकार गुण और द्रव्यका आधार-अभ्राषेयभाव है । गुण और विशेष ये दोनो ही एकार्थ 
वाचक है, गुणोमे गुण नही रहते है। यदि गुणोमे भी गुण रह जाँय तो वे भी द्रव्य 
ठहरेगे और अनवस्था दोष भी श्रावेगा इसलिये जो द्रव्यके आश्रय रहनेवाले हों और 
निर्गुण हो वे गुण कहलाते हैं । 
खुलासा 
अयमर्थो विद्ताथ! समग्रदेशाः सम॑ विशेषा ये । 
ते ज्ञानेन विभक्ताः क्रमतः श्रेणीकृता गुणा ज्ञेैया: | १० ४॥ 


अथ--गुण, द्व्यके भ्राश्नय रहते है, इसका खुलासा यह है कि एक गुणका जो 





# “द्रव्याश्रया निर्गुणा गुणा.” तत्वाथंसूत्रके इस सूत्रका आशय इस श्छोक द्वारा प्रकट किया 
गया है। 

१ तन्तु और कपडेका इृष्टान्त भी स्थूल है, प्राह्मांशरमें ही घटित करना चाहिये । 

२ द्र्यके आश्रय पर्याय भी रहती है और वह निगगुंण भी है इसलिये गुणोंका लक्षण पर्यायमें 
घटित होनेसे अतिव्याप्ति नामक दोप आता है| लक्षण अपने छक्ष्यमें रहता हुआ यदि दूसरे पदार्थमें भी 
रद्द जाय, उसीको अतिव्याप्ति कह्दते हैं, इस दोषको इटानेके लिये गुणोक्रे छक्षणमें पद्रव्याश्रय/का अर्थ यह 
करना चाहिये कि जो नित्यतासे द्वव्यके आश्रय रदे वे गुण हैं, ऐसा कहनेसे पर्यायमें लक्षण नहीं जा 
सकता, क्‍्योंकि:पर्योय अनित्य है इसीलिये गुणोंको सहभावी और पर्यायोंको क्रमावी चतलाया गया है। 

द््‌ 
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प्रदेश है वही प्रदेश सभी गुणोका है उसनलिये सभी गुगोडऊे समान प्रदेश # उन प्रदेशोमे 
रहनेवालें गुणोका जब धुद्धिपुर्वंक॥ विभाग किया जाता दे सब ल्ेशीबार प्रमसे अन्त 
गुण प्रतीत होते है अर्थात्‌ बुद्धिसि विभाग करनेपर दस्वयी सभी प्रदेश पा अल 
है| गुणोके अतिरिक्त रवतन्‍त आधाररप प्रदेश कोर्ट विन्‍न पद नही प्रसीत तोता है । 
इाठ्रग्ग 
दृष्टन्तः शुकलात्रा यथा हि मप्रतस्तत सम सन्त । 
बुद्ध्या विभज्यमानाः: ऋ्मतः श्रणीकता गुणा सेयाः ॥१०६॥ 
अथः--समान तन्तुवाले सभी शुक्लादिक गृण समान है उन शुक्तादिक गुणोका 
बुद्धिसे विभाग किया जाय तो ऋरमसे श्रेणीवार अनन्त गुण ही प्रतीत होगे । 
गुणणोफा नित्याउनित्य विचार 
नित्यानित्यविचारस्तेपामिद विद्यते ततः प्रायः । 
पिप्रतिपत्तो सत्यां प्रिवदन्ते बादिनों यतो बहचरः ॥१०७॥ 
अर्थ/--गुणोके विपयमे बहुतसे वादियोका विवाद होता द्ै--कोई गुणोको सर्ववा 
नित्य वतलाते है, और कोई सर्वथा अनित्य वतलाते है। इसलिये आवश्यक प्रतोत होता 
है कि गुणोके विषयमे नित्यता और अनित्यताका विचार किया जाय । 
जन सिद्धान्त 
जेनानामतमेतन्नित्यानित्यात्मक॑यथा ठ्रव्यम्‌ । 
ज्ेयास्तथा गुणा अपि नित्यानित्यात्मकास्तदेकत्वात्‌ ॥ १०८॥ 
अर्थ;--जैनियोका तो ऐसा सिद्धान्त है कि जिसप्रकार द्रव्य कथचित्‌ नित्य और 
कथचित्‌ भ्रनित्य है, उसीप्रकार गूण भी कथचित्‌ नित्य ग्रौर कथचित्‌ अनित्य है क्योकि 
द्रव्यसे सर्वेथा भिन्न गुण नही है । 
| गुणोंकी नित्यताका विचार 
तत्रोदाहरणपिदं तड़्ाबाउव्ययाहुणा नित्याः । 
तदमिज्ञानात्सिद्धं तल्लक्षणमिह यथा तदेवेदम्‌ ||१०९॥ 
अथेः--नित्यका यह लक्षण है कि जिसके कस्व-भावका नाश न हो । यह लक्षण 
गुणोमे पाया जाता है इसलिये गुण नित्य है, गुणोके स्व-भावका नाश नही होता है । 
'ह गुणोका लक्षण “यह वही है” ऐसे एकत्व प्रत्यभिज्ञान द्वारा सिद्ध होता है श्रर्थात्‌ 


# तत्त्वार्यसूत्रके ४तद्भावाब्यय नित्यम्‌” इस सूत्रका आशय है । 
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गुणोमे यह वही गुण है, ऐसी प्रतीति होती है और यही प्रतीति उनमें नित्यताको सिद्ध 


करती है। के 
गुणोंकी नित्यताम उदाहरण 


ज्ञानं परणामि यथा घठस्यथ चाकारतः पठाकृत्या । 
कि ज्ञानत्वं नष्ट न नष्टमथ चेत्कर्थ न नित्यं स्थात्‌ ||११०॥ 
अथ--आरात्माका ज्ञान गुण परिणमनशील है। कभी वह घटके "आकार होता है 
तो कभी पटके आकार हो जाता है। घटाकारसे पटाकार होते समय उसमे क्या ज्ञान 
गुण नष्ट हो जाता है ? नही, ज्ञान नष्ट नही होता, केवल श्रवस्थाभेद हो जाता है, वह 
पहले घटको जानता था अब पटको जानने लगा है इतना ही भेद हुआ है। जानना 
दोनो अवस्थाओमे बराबर है इसलिये ज्ञानका कभी नाश नही होता है । जब ज्ञानका 
कभी नाश नही होता यह बात सुप्रतीत है, तो वह नित्य क्यो नही है ? अवश्य है । 
गुणोंकी नित्यतामें ही दूसरा दृष्टान्त 
दृष्टान्तः किल वर्णो गुणो यथा परिणमन्‌ रसालफले। 
हरितात्पीतस्तरत्क वर्णत््वं नष्टमिति नित्यम्‌ ॥१ ११॥ 


१ घटाकार और पटाकारका घटज्ञान और पदज्ञानसे प्रयोजन है| ज्ञानगुणका यह स्वभाव है कि 
वह जिस पदार्थों जानता है उसके आकार हो जाता है इसीलिये ज्ञानकों दर्षणकी तुलना दी गई है, 
दर्पणमें सी जिस पदार्थका प्रतिबिम्ब पड़ता है; दर्पण उस पदार्थके आकार हो जाता है। 

२ यहॉपर कोई ऐसी शका कर सकता है कि जीवात्माओंमे ज्ञान बरावर घटता हुआ प्रतीत 
होता है सूक्ष्म निगोदिया रूव्ध्यपर्याप्रकर्में घटते २ अक्षरके अनन्तवें भाग प्रमाण रद्द जाता है तो इससे 
सिद्ध होता है कि किसी जीवमें ज्ञानका सब्था दी अभाव हो जाता हो | यद्यपि स्थूछ दृष्टिसे इस अंकराकी 
सम्भावना ठीक है, तथापि तत्त्व दृष्टिले विचार करनेपर उक्त शंका निमूछ हो जाती है | किसी भी 
पदार्थमें कमी की सम्भावना वहीं तक की जा सकती है, जहाँ तक कि डस पदार्थकी सत्ता है, पढर्थकी 
निश्शेपतामें कभी शब्दका प्रयोग ही नहीं हो सकता, दूसरे हर एक पदार्थकी उत्कृष्टता और जध्न्यनाकी 
सीमा अवश्य है। ज्ञान गुणकी जघन्यतामें भी अनन्तानन्त अविभाग ग्रतिच्छेद बतछाये हैं | सृक्ष्म 
निगोदियाक्े जघन्य ज्ञानमें आवरण नहीं होता है, वह सदा प्रकटित रहता है और सदा निरावग्गा £ | 
यदि उसमें भी आवरण जा जाय तो जीवमें जड़ताक़ा प्रमज्ञ आवेगा, ऐसी अवस्थामें वस्तुकी बम्नुता दी 
चली जाती है। ज्ञानकी नित्यतामें युक्तियोंक्रे अतिरिक्त प्रमाणके लिये नीच छिखी गाया देखो-- 

सुहमणिगोद्अपज्त्तयस्स जाउस्स पटमसमयम्मि | 
हत्र॒दि हु सत्वजहरुणं शणिच्चुग्चाह णिरात्रग्णं ॥१॥ 


ग़ोम्मटसार | 





४४ ] पद्ताध्यायी [ प्रदम 


अथ)--जिसप्रकार आमके फलमे रुप गुण बदलता रहता है, आ्रामकी कच्ची 
अवस्थामे हरा रग रहता है, पकनेपर उसमे पीला रग हो जाता है, हरेसे पीला होनेपर 


क्या उसका रूप (रग) नष्ट हो जाता है ? यद्वि नहीं न होता है तो क्यों नहीं र 
गुणको नित्य माता जावे ? अवज्य मानना चाहिये । 


| 


हा औ 


भावाथः--हरे रगसे पीला रग होनेमे केवल रगड़ी अवस्थामे भेद हो जाता हैं । 
रग दोनो ही अवस्थामे है इसलिये रग सदा रहता है वह चाहे फभी हरा हो जाब, कभी 
पीला हो जाय, कभी लाल हो जाय, रग सभी अवस्थाञ्रोमे है उसलिये रग (रूप) गुण 
नित्य है, यह दृष्टान्त श्रजीवका है, पहला जीवका था । 
गुणोकी अनित्यताजा विचार 
बस्तु यथा परिणामि तथ्थंव परिणामिनों गुणाश्ापि। 
तस्म्रादुत्पाद्ययद्यमपि भवति हि गुणानां तु ॥११२॥ 
अर्थ:---जिसप्रकार चस्तु प्रतिक्षणा परिणमनशील है, उसीप्रकार गुण भी प्रतिक्षण 
परिणमनशील है इसलिये जैसे वस्तुका उत्पाद और व्यय होता है उसीप्रकार गुणोका 
उत्पाद और व्यय होता है । 
गुणोकी अनित्यताम भी वही इष्टान्त 
ज्ञानं गुणो यथा स्यान्नित्यं सामान्यवचया5पि यतः | 
नशेत्पन्तं च तथा घट विहाया5थ पट परिच्ददव ॥१११॥ 
अथः---यद्यपि सामान्य हष्टिसे ज्ञान गुण नित्य है तथापि वहू कभी [घटको और 
कभी पटको जानता है इसलिये अनित्य भी है । 


भावाथे:--अवस्था (पर्याय) की भ्रपेक्षासे ज्ञान अ्रनित्य है। अपनी सत्ताकी अपेक्षासे 
नित्य है । 


है 


गु्ोंकी अनित्यतामें वही दूसरा दृष्टान्त 
सन्दष्टी रूपग्रुणो नित्यश्रात्नेपि वर्णमात्रतया | 
नष्टोत्पन्ने हरितात्परिणममानश्र पीवबत्त्वेन [[११४॥ 
अथे।--आमसे रूप सदा रहता है इसकी अपेक्षासे यद्यपि रूप गुण नित्य है तो 
भी हरितसे पीत अवस्थामे बदलनेसे वह नष्ट और उत्पन्न भी होता है। 
शकाकार 

नततु नित्या हि गुणा अपि भवन्त्वनित्यास्तु पर्यया३ सर्दे | 
तत्कि द्रव्यवदिह किल नित्यात्मका गुणा प्रोक्ताः ॥११५॥ 
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अथ--यह बात निश्चित है कि गृण नित्य होते है और पर्याये सभी अनित्य होती 
है । फिर कया कारण है कि द्रव्यके समान गुणोंको भी नित्याउनित्यात्मक बतलाया है ? 
उत्तर 
सत्यं तत्र यतः स्थादिदमेव विवक्षितं यथा द्रव्ये | 
न गुणेभ्याः प्थमिह तत्सदिति द्रव्यं च पर्ययाश्वेति ॥ ११६॥ 


अथः --उपर्युक्त शका यद्यपि ठीक है, तथापि उसका उत्तर इसप्रकार है कि गुणोसे 
भिन्न सत्‌ पदार्थ कोई वस्तु नहीं है। द्रव्य, पर्याय और गुण ये तीनों ही सत्स्वरूप है 
इसलिये जिसप्रकार द्रव्यमे विवक्षावश कथचित्‌ नित्यता और कथचित्‌ अनित्यता ग्राती 
है, उसी प्रकार गुणोमे भी नित्यता और अनित्यता विवक्षाधीन है । 
और भी 
अपि नित्याः प्रतिसमयं विनापि यत्नं हि परिणमन्ति गुणा! । 
स च परिणामो5वस्था तेषामेव न प्रथक्त्वसताक! ॥|११७॥ 


अथथ।--यद्यपि गुण नित्य है तथापि बिना किसी प्रयत्नके प्रति समय परिणमन 
करते है। वह परिणाम भी उन्ही गुणोकी श्रवस्था विशेष है, भिन्‍न सत्तावाला नही है। 
शकाकार 
ननु तदवस्थों हि गुणः किल तदवस्थान्तरं हि परिणामः । 
उमयोरन्तव्तित्वादिह प्रथगेतदेवमिद्मिति चेत्‌ ॥|११८॥ 


अथः--शकाकारका कहना है कि गुणा तो सदा एकसा रहता है और परिणाम 
एक समयसे दूसरे समयमे सर्वथा जुदा है । तथा परिणाम और ग्रुण इन दोनोके बीचमे 
रहनेवाला द्रव्य भिन्‍न ही पदार्थ है ? 
उत्तर 
तन्न॒यतः सदवस्थाः सर्वा आम्रेढितं यथा वस्तु। 
न तथा तास्यः प्रथगिति किमापि हि सचाकमन्तरं वस्तु |[११९॥ 


अर्थ:---उपर्युक्त शका ठीक नही है। क्योकि परिणाम गुणोकी ही अवस्था विशेष 
है । द्रव्य, गुरा, पर्याय ये तीनो ही मिलकर वस्तु कहलाते है। इन तीनोका नाम लेनेसे 
वस्तुका ही बोध होता है इसलिये ये सब वस्तुके ही द्विरुक्त (पुन, पुन, कथन 


ह हे हैं। उन 
अवस्थाश्रोसे जुदा भिन्‍न सत्तावाला गुण अथवा द्रव्य कोई पदार्श “9 है ) है 
ह्‌ 
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भावार्थ---शकाकारने गुणोको उनके परिणामोसे भिन्‍त बतलाया था। और 
उसमे हेतु दिया था कि एक समयमे जो परिणाम है, दूसरे समयमे उससे सर्वरा भिन्‍न 
ही है| इसीप्रकार वह भी नष्ट हो जाता है, तीसरे समयमे जुदा परिणाम ही पंदा होता 
है | इसलिये गुणोसे परिणाम सर्वथा भिन्‍न है । उसका उत्तर दिया गया है कि यद्यपि 
परिणाम प्रति समय भिन्‍न है, तथापि जिस समय्रमे जो परिणाम है वह ग्रुणोसे भिन्‍न 
नही है उन्‍्हीकी अवस्था विशेष है। इसीप्रकार प्रति समयका परिणाम गुणोसे अभिन्‍न 
है । यदि गुणोसे सवेथा भिन्‍न ही परिणामकों माना जाय तो प्रए्न हो सकता है कि वह 
परिणाम किसका है ? बिना परिणामीके परिणामका होना अ्रसम्भव है । इसलिये 
गुणोका परिणाम गुणोसे सर्वथा भिन्‍न नही है किन्तु परिणाम समूह ही ग्रुण है और 
गुण समूह ही द्रव्य है । 


नियतं परिणामित्वादुत्पादव्ययमया य एव गुणा । 
टट्टोत्कीर्णन्यायाच एवं नित्या यथा स्वरुपत्वात ॥|१२०॥ 
अर्थ---जिसप्रकार परिणमनशील होनेसे गुण उत्पाद, व्यय स्वरूप है उसीप्रकार 
छटकोत्कीर्ण न्‍्यायसे अपने स्वरूपमे सदा स्थिर रहते है इसलिये वे नित्य भी है । 
न हि पुनरेकेपामिह भवति गुणानां निरन्तयो नाश) | 
अपरेपामुत्पादों द्वव्य॑ यत्तद्द्याधारम्‌ ॥१२१॥ 


अर्थ:--ऐसा नही है कि किन्ही ग्रुणोका तो सर्वथा नाश होता जाता है और 


दूसरे नवीन गुणोकी उत्पत्ति होती जाती है तथा उन उत्पन्त और नष्ट होनेवाले ग्रुणोका 
आधार द्रव्य है । 


इष्टान्ता55भास 
दृष्टान्ताभासो5यं स्याद्धि विपक्षस्प सच्तिकायां हि | 
एके नश्यन्ति गुणा जायन्ते पाकजा गुणास्त्वन्ये |१२२॥। 


अथ+--विपक्षका यह दृष्टान्त भी ठीक नही है कि मिट्टीमे पहले गुरा तो नष्ट हो 
जाते है और पाकसे होनेवाले दूसरे गुण पैदा हो जाते है। यह केवल "हशन्ताभास है । 





 कडे पत्थरमें जो टाकीसे गहरे चिह्न किये जाते हैं वे मिटते नहीं हैं । इसीका नाम टट्टोल्कीर्ण 
न्याय है। यद्द सी यदहॉपर स्थूछतासे ग्राह्य है । 


१ मूठे इष्टान्तको इृष्टान्ताभास कहते हैं । 
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भावाथ।--नैयायिक दर्शनका सिद्धान्त है कि जिससमय कच्चा घडा श्रग्ति (अवा) मे 
दिया जाता है उससमय उस घड़ेके पहले सभी गुण नष्ट हो जाते है। घडेका पाक 
होनेसे उसमे दूसरे ही नवीन गुणा पैदा हो जाते है । इतना ही नही, #वैशेषिकोका तो 
यहाँ तक भी सिद्धान्त है कि अग्निमे जब घडेकी पाकावस्था होती है तव काला घडा 
बिलकुल फूट जाता है । उसके सब परमाणु अलग २ बिखर जाते है । फिर शीघ्र ही 
रक्त रूप पैदा होता है और पाकज परमाणु इकट्ठ॑ होते है। उनसे कपाल बनते है। 
उन कपालोसे लाल घड़ा बनता है। इस कार्यमे (घडेके फूटने और बननेमे ) जो समय 
लगता है वह अति सूक्ष्म है इसलिये जाना नहीं जाता। इस नैयायिक सिद्धान्तके 
हृष्टान्तको देकर गुणोका नाश और उत्पत्ति मानना सर्वथा मिथ्या है । यह दृश्ान्त स्वेथा 
वाधित है । यह वात किसी विवेकशालीकी बुद्धिमे नही आ सकती है कि भ्रग्निमे घडेके 
गुणोका नाश हो जाता हो अ्रथवा वह घडा ही अभ्रग्निमे फूटकर फिर भटपट अपने आप 
तैयार हो जाता हो, इसलिये उक्त नेयायिकोंका सिद्धान्त सर्वेथा बाधित है। इस दृष्टान्तसे 
गुणोका नाश और उत्पत्ति मानना भी मिथ्या है। इसी बातको ग्रन्थकार स्वय प्रगट 
करते है । 
तत्रोचरमिति सम्यक्‌ सत्यां तत्र च तथाविधायां हि। 
कि एथिवीत्व॑ नर्ट न नष्टमथ चेचथा कर्थ न स्थात्‌ ॥१२३॥ 
-  अथ।--नैयायिक सिद्धान्तका यह उत्तर स्पष्ट रीतिसे हो जाता है कि अग्निमे 
घड़ेको- रखनेसे क्या घड़ेकी मिट्टीका नाश हो जाता है ? यदि मिट्टीका नाश-नही होता 
है तो घडेके गुणोमे नित्यता क्यो नहीं है ? अवश्य है । 
शकाकार 

ननु केवर्ल प्रदेशाद्रव्यं देशाश्रया -विशेषास्तु । 
गुणसंज्ञका हि तस्माडुव॒ति गुणेम्यश्व द्रव्यम॒न्यत्र |[१२४॥॥ 
तत एवं यथा सुधर्ट भड्डोत्पादभुवत्रयं॑ द्वव्ये । 
न तथा गुणेषु तत्स्यादपि च व्यस्तेषु वा समस्तेष ॥|१२५॥ 


# वैशेषिके नये पीलुपाक वादिमते तत्रहि पाकार्थमपक्तथटों यदा मह्यामह्ानसे निधीयते तदा 
तदन्त: प्रविष्टासिर्वेगव्द्ग्निम्वाछामाछासिरवयवविभागेन पूर्बावयवसयोगे विनष्टेउइसमवायिकारणनाजात््‌ 
भावकार्यनाश इति नियमात्‌ श्यामघटे विनष्टे पुनः परमसाणुपु रक्तरुपोत्पत्या दथर॒ुकाद्रिक्रमेण 
रक्तघटोत्पत्तिरेति | नैयायिकाना पिटरपाकवादिनामत्र गौरव: | 

सिद्धान्वसुक्तावली ( नेयायिक-वैशेपिकश्रन्थ ) 
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अर्थ/--जो प्रदेश है वे ही द्रव्य कहताते है। देशके आश्रयसे रहनेवाले जो विशेष 
है वे ही गुण कहलाते है इसलिये गणोसे द्रव्य भिन्‍न है, जब गुणोंसे द्रव्य भिन्न हे जे 
उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य, ये तीनो द्रव्यमे जिसप्रकार सुघटित होते है, उसप्रफार गुगोमे नहीं 
होते न तो किसी २ गृणमे होते है और न गृण समुदायमे ही होते है ? 
भावार्:--शकाकारका यह भ्रपिप्राय है कि द्रव्य रूप देश नित्य है उसकी श्रपे्षासे 
ही भ्रौव्य है। और गुण रूप विशेष अनित्य है उनकी अपेक्षासे ही उत्पाद, व्यय हैं ? 
उत्तर 
तन्न यतः क्षणिकत्वापत्तरिह लक्षणादगुणानां हि | 
तदभिज्ञानपिरोधात्क्षणिकत्वं वाध्यते5ध्यक्षात )])१२६॥। 
अर्थः--उपर्युक्त शका ठीक नही है। क्योकि इस लक्षणसे गुणोमे क्षणिकता ञ्राती 
है गुणोमे क्षणिकता यह वही है, इस प्रत्यभिज्ञानसे प्रत्यक्ष बाधित है । 
भावार्थ/--प्रत्यभिज्ञानसे गुणोमे नित्यताकी ही प्रतीति होती है । 
दूसरा दोप 
अपि चेब्रमेकसमये स्यादेकः कश्रिदेव तत्र गुणः । 
तन्नाशादन्यतरः स्यादिति युगपन्‍न सन्त्यनेकगुणाः ॥ १२७॥। 
अर्थ/--ग्रुणोको उत्पाद, व्यय रूप विशेष माननेसे द्रव्यमे एक समयमे कोई एक 
गुण ठहरेगा । उस गुणके नाश होनेसे दूसरा गुण उसमे आ्रावेगा । एक साथ द्रव्यमे 
अनेक गुण नही रह सकेगे। 
अत्यक्ष बाधा 
तदसचतः प्रमाणदृष्टान्तादपि च बाधितः पक्षः | 
स यथा सहकारफले युगपद्वर्णादिविद्यमानत्थात्‌ ।|१२८॥ 
अर्थ:--द्रव्यमे एक समयमे एक ही गरुणकी सत्ता मानना ठीक नही है। क्योकि 


यह बात प्रमाण और दृष्टान्त दोनोसे बाधित है। श्रामके फनमे एक साथ ही रूप, रस, 
गन्ध, स्पर्श आदिक अनेक गुणोकी सत्ता प्रत्यक्ष प्रतीत होती है । 


पक्षान्तर 
अथ चेदिति दोषभयान्नित्याः परिणामिनस्त इति पक्ष: | 
तर्क स्यान्त गुणानामुत्पादादिश्रयं सम॑ न्यायात्‌ ॥।१२९॥ 
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अर्थ:--यदि उपर्युक्त दोषोके भयसे ग्रुणोको नित्य श्रौर परिणामी माना जाय तो 
फिर गुणोमें एक साथ उत्पादादि त्रय क्यों नही होगे ? अ्रवश्य होगे । 
भावा्थ;--द्रव्यकी तरह गुणोमे भी उत्पादादित्रय होते है यह फलितार्थ निकल चुका 
यही बात पहले कही जा चुकी है। 
अपि पूर्व च यदुक्त द्रव्यं किल केवल प्रदेशाः स्युः । 
तत्र प्रदेशवत्त्वं भ्क्तिविशेषथ्ध कोपि सोपि गुण: ||१३०॥ 
अर्थ:--पहले यह भी शका की गई थी कि केवल प्रदेश ही द्रव्य कहलाते हैं सो 
प्रदेश भी, प्रदेशत्व नामक शक्ति विशेष है । वह भी एक गुण है। 


भावार्थ:--द्रव्यमे जो पर्याय होती है, उसे व्यज्ञन पर्याय कहते हैं । वह व्यज्ञन 
पर्याय प्रदेशवत्त्व गुणका विकार है, भर्थात्‌ प्रदेशवत्व गुणकी विशेष अवस्थाका नाम ही 
व्यजन पर्याय है । 
सारांश 
तस्पादूगुणसप्ुदायो द्रव्य स्यात्यूपेसूरिमिः प्रोक्तम्‌ । 
अयमर्थः खलु देशो विभज्यमाना गुणा एवं |१३१॥ 


अथे।--इसलिये जो पूर्वाचायों (अथवा पहले इसी ग्रन्थमे) ने गुणोके समुदायको 
द्रव्य कहा है वह ठीक है। इसका स्पष्ट अर्थ यह है कि यदि देश (द्रव्य)को भिन्‍न २ 
विभाजित किया जाय तो गुण ही प्रतीत होगे । 
भावाथ:--गुणोको छोडकर द्रव्य कोई भिन्‍न पदार्थ नही है। द्रव्यमेसे यदि एक 
एक गुणुको भिन्‍न २ कल्पित करे तो द्रव्य कुछ भी शेष नही रहता । और जो सम्पूर्ण 
द्रव्यकी एक समयमे पर्याय (व्यजन पर्याय) होती है वह भी प्रदेशवत्व गुणकी अवस्था 
विशेष है इसलिये गुण समुदाय ही द्रव्य है । यह आचायेंका पूर्व कथन सर्वेथा ठीक है । 
शाकाकार 
नतु चेव॑ सति नियमादिह पर्याया भवन्ति यावन्तः । 
सर्वे मुणपर्याया बाच्या न द्रव्यपर्ययाः केचित्‌ ॥[१३१॥॥ 
अथः--यदि गुण समुदाय ही द्रव्य है तो जितनी भी द्रव्यमे पर्याये होगी उन 


सबोको नियमसे गुणोकी पर्याय ही कहना चाहिये, किसीको भी द्रव्य पर्याय नहीं कहना 
चाहिये ? 
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उत्तर 
हनन यतो 5स्ति विशेष: सति चे गुणानां गुणसत्नच्चेषि । 
चिदचिद्रथा तथा म्थात्‌ क्रियावती शक्तिर्थ च भाववती ॥२3३॥। 
अथः--शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नहीं है । क्योकि गुणोमे भी विशेषता 
है । यद्यपि गुणत्व धर्मकी अपेक्षासे सभी गुण, गुण कहलाते है तथापि उनमें कोई चेतन 
गुण है। कोई अचेतन गुण है । जिसप्रकार गृणोमे यह विशेषता है। उसीप्रकार उनमे 
कोई क्रियावती शक्ति (गुण) है और कोई भाववती णक्ति है । 
क्रियाचतती और भाववती शाक्तियो़ा स्वरूप 
तत्र क्रिया प्रदेशो देशपरिस्पंदलक्षणों वा स्थान । 
भाव: शक्तिविशेपस्तत्परिणामो 5थ वा निरंगांग: ॥ १३४॥ 
अथ/--उन दोनो शक्तियोमे प्रदेश अथवा देशका परिस्पद (हलन चलन) क्रिया 


कहलाती हैँ और शक्ति विशेप भाव कहलाता है उसका परिणमन निरणश-शअ्रणों द्वारा 
होता है । 


भावार्थ:--प्रदेशवत्त्व गुणको क्रियावती शक्ति कहते है, और वाकीके अनन्त गुणोको 

भाववती शक्ति कहते है । परिणमन भी दो प्रकारका होता है एक तो ज्ञानादि गुणोका 
परिणमन दूसरा सम्पूर्ण द्रव्यका परिणमन । ज्ञानादि गुणोका परिणमन क्रिया रहित 
है। केवल गुणोके अशोमे तरतम रूपसे न्यूनाधिकता होती रहती है परन्तु द्रव्यका जो 
परिणमन होता है, उसमे उसके सम्पूर्ण प्रदेशोमे परिवर्तन होता है। वह परिवततन 
सक्रिय है। द्रव्यका परिवतेंन प्रदेशवत्त्व गुणके मिमित्तसे होता है । इसीलिये प्रदेशवत्त्व 
गुणको क्रियावती शक्ति कहा गया है और बाकीके सम्पूर्ण गुण निष्क्रिय है, इसलिये 
उन्हे भाववती शक्ति कहा गया है । 

यतरे प्रदेशभागास्ततरे द्रव्यस्य पर्याय नाम्ना | 

यतरे च विशेषांशास्ततरे गुणपर्यया भवन्त्येत्र ||१३५।। 


अ्थः--जितने भी प्रदेशाश हैं वे द्रव्य पर्याय कहे जाते है और जिनने गुणाश है 
वे गुणपर्याय कहे जाते है । 


भव्रार्थ:--प्रदेशवत्त्व गुणके निभित्तसे जो द्रव्यके समस्त प्रदेशोमे आकारान्तर 
होता रहता है उसे द्रव्यपर्याय अथवा व्यजनपर्याय कहते है और बाकोके गरुणोमे जो 
..... परतम रूपसे परिणमन होता है उसे गुणपर्याय अ्रथवा अर्थ पर्याय कहते है । 


| 
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तत एव युदुक्तचर॑ व्युच्छेदादित्रयं गुणानां हि | 
अनवधमिद सब ग्रत्यक्षादिप्रमाणसिद्धत्वात्‌ ॥]१३६३॥॥ 


अथे;--इसलिये पहले जो गुणोमे उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य बतलाया गया है, वह सब 
प्रत्यक्षादि प्रमाणोसे सिद्ध होनेसे निर्दोष है । 


अथ चेतल्नक्षणमिह वाच्यं वाक्यान्तरप्रवेशेन | 
च्छै 
आत्मा यथा चिदात्मा ज्ञानात्मा वा स एव चे. थे ॥ १३७॥ 


अर्थ--अ्रब गुणोका लक्षण वाक्यान्तर ( दूसरी रीतिसे ) द्वारा कहते है। 
जिसप्रकार आत्मा, चिदात्मा, अ्रथवा ज्ञानात्मा, ये सब एक श्र्थंको प्रगठ करते है 
उसीप्रकार वह वावयान्तर कथन भी एकार्थक है । 


तद्ाक्यान्तरमेतद्यथा गुणा) सहझ्ुवीषि चान्वयिनः | 
अर्थाच्चेकार्थलवादर्थादेकार्थथाचकाः सर्वे ॥१३८॥ 
अर्थ:--वह वाक्यान्तर इसप्रकार है--गृण, सहभावी, अ्रन्वयी इन सबका एक ही 
अर्थ है । अर्थात्‌ उपर्युक्त तीनो ही शब्द गुण रूप श्र्थके वाचक है । 
खसद्द भावी शब्दका अर्थ 
सह साथ च सम॑ वा तत्र भवन्तीति सहश्षुवः प्रोक्ताः । 
अयमर्थो युगपचे सन्ति न पर्यायवत्क्रमात्मानः ॥१३९।। 


अर्थः--सह, साध श्रौर सम इन तीनोका एक ही साथ रूप श्रर्थ ढै। गृण सभी 
साथ २ रहते है इसलिये वे सहभावी कहे गये है । इसका यह श्र्थ है कि सभी गुण 
एक साथ रहते हैं, पर्यायके समान क्रम ऋ्रमसे नही होते है । 
शका और समावान 
ननु सह सम॑ मिलित्वा द्रव्येण च सहभुवों भवन्त्विति चेत्‌ । 
तन्न यतो हि गुणेम्यो द्रव्यं प्रथगिति यथा निपिद्धत्वाद्‌ ॥१४०॥ 
अथा--शकाकार सहभावी शब्दका अर्थ करता है कि गुण द्रव्यके साथ 
मिलकर रहते है इसीलिये वे सहभावी कहलाते है। परन्तु शकाकारकी यह शका निर्मूल 
है क्योकि गुणोसे भिन्न द्रव्य कोई पदार्थ है इस वातका पहले ही निषेध किया जा चुका है । 


भावार्:---सहभावी शब्दका यह अर्थ नही है कि गुण द्रव्यके साथ २ रहते है इसलिये 
सहभावी कहलाते है क्योकि ऐसा अर्थ करनेसे द्रव्य जुदा पदार्थ ठहरता है और उत्त 
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द्रव्यके पर्याय बाचक गच्द्‌ 
सत्ता सत्तं सदा सामान्य द्रव्यमन्ययों बस्तु । 
अर्थों विधिरविशेषादेकार्थवाचका अपी शब्दा। [[१४३॥ 
अ्थ/--सत्ता, सत्त्व, सतु, सामान्य, द्रव्य, अन्वय, वस्तु, अर्थ विधि ये सभी शब्द 
सामान्‍य रीतिसे एक द्रव्य रूप श्र्थके वाचक है। 
अयमन्वयोस्ति येपामन्वयिनस्ते मवन्ति गुणवाच्या! | 
अयमथ्थों बस्तुत्वात्‌ स्वतः सपक्षा न पर्ययापेक्षा। | १४४॥|। 

;--यह अन्वय जिनके है वे अ्न्वयी कहलाते है ऐसे अन्वयी गुण कहलाते है । 
इसका अर्थ यह है कि वास्तवमे गुण अपने ही पक्ष (अच्वयपूर्वक) मे रहते है, पर्यायोकी 
श्रपेक्षा नही रखते है । 

भवरार्थ:--हव्य अ्रनन्त गुणोका समुदाय है । उन सम्पूर्ण गृणोंमे प्रति समय नयी 
नयी पर्यायें होती रहती है । उन समस्त पर्यायोमे गुण वरावर साथ रहते हैं। हरएक 
गृणका अपनी समस्त अवस्थाओमे अ्रन्वय (सन्‍्तति अथवा अनुवृत्ति) पाया जाता है। 
इसप्रकार अनन्त गुण समुदायरूप द्वव्यमे अनन्त गुण ही अपनी समस्त अवस्थाश्रोमे पाये 


जाते है, इसलिये गुण अन्चयी कहलाते हैं। और इसीसे वे सदा स्वपक्ष अर्थात्‌ स्वस्वरूपमे 
बने रहते है । पर्यायकी अ्रपेक्षासे भिन्न २ नही हो जाते है ! 


इस शख्लोकमे #'सपक्षा' पाठ है। सपक्ष कहते है अन्वायीको अ्रर्थात्‌ गुर व्यतिरेकी 

नही है जिसमे 'यह वही है! ऐसो बुद्धि हो वह अन्वयी कहलाता है श्रौर जिसमे ऐसी 
बुद्धि न हो वह व्यतिरेक्ी कहलाता है । गुण अनेक है इसलिये नाना गृणोंकी अपेक्षासे 
यद्यपि गुण भो व्यतिरेकी है परन्तु एक गण अपनी समस्त अवस्थाग्रोमे रहता हम्मा 
'यह वही है' इस बुद्धिको पैदा करता है इसलिये वह अन्वयी प्रन्नु पर्यायोमे श्रह 
वह नहीं है! ऐसी बुद्धि होती है इसलिये वे व्यतिरेकी हे । ह 

इकाकार 

ननु च व्यतिरेकित्व॑_भवतु गुणाना सदन्वयस्वेषि | 

तदनेकतलप्रसिद्धीं भावव्यतिरेकतः सतामिति चेत ॥१४५॥ 

# पुए्तर्स बच 'सपक्षा' ही पाठ है। परन्तु हमने फ्वपक्षा' पाठ 


भी सब ऊपर छिब दिया ४। 'सपताया अर्थ तो जनुकुल है ही | परन्तु स्वपक्षा' ऑल 
भाषरों भगट करता है । वित्त पाठा यिचारें | 


ठज्य भा इदबगन कर इसका 
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कथ. ्ध 


अर्/--गुणोका सतके साथ अन्य होनेपर भी उनमें ब्यनिरेड्ीपना छी होना 
चाहिये क्योकि वे अनेक है । भाव ब्यतिरेक भी पदायंमि होता है । 
भावार्थ:--अनेको में ही व्यनिरेक घढता है, गुर भी अनेत है इसलिये उनमें नी 
व्यतिरिक घटना चाहिये । फिर गणोक़ो अन्बयी ही उो उठा गया है 
चइनर 
तन्न यतोस्ति विश्ेपो व्यतिरिकस्थान्ययम्य चापि यथा | 
व्यतिरिकिणों धनेकेप्येकः स्थादन्वर्यी गुणो नियमातर ॥१४%॥ 
अर्थ/:---शकाकारकी उपर्यूक्त शका ठोक नहीं है| क्योकि अन्चय और व्यतिरेक्म 
विशेषता है व्यतिरेकी अनेक होते है। झ्लौर एक गुगा नियमसे अन्बबी होता है । 
भावारथ:--व्यतिरेक अनेकमे घटता है, और प्रस्त्य प्रवाह रुपसे चले जानेवाले 
एकमे घटता है। पर्याये अनेक है, उनमे तो व्यतिरेक ही पटता है । ग्रग्गोमे नाना 
गुणोकी अपेक्षा यद्यपि व्यतिरेक है तथापि प्रत्येक गण अन्बसी हो है । यह बह नहीं है, 
ऐसा जो व्यतिरेक है, वह चार प्रकार है। देश व्यतिरेक, क्षेत्र व्यतिरेक, काल व्यत्तिरेक 
और भाव व्यत्तिरेक । 
देश व्यतिरिफ इसप्रफार है 
मे यथा चेंको देशः सम भव॒ति नान्‍यों भवत्रति से चाप्यन्यः । 
सोपि न भवति से देशों भव्॒ति से देशश देशब्यतिरेकः ||१४७॥| 
अर्थः--अनन्त गुणोके एक समयवर्ती अभिन्न पिण्डकों देश कहते है । जो एक 
देश है वह दूसरा नही है । तथा जो दूसरा है, वह दूसरा ही है। वह पहला नहीं है ! 
इसको देश व्यतिरेक कहते है । 
क्षेत्र व्यतिरेफ इसप्रकार है 
अपि यश्चेंको देशो यावदमिव्याप्य वर्तते तेत्रम्‌ 
न्‍ तत्तत्तेत्रं नान्‍्यद्भवति तदन्यथ्र ज्षेत्रव्यतिरेकः ॥१४८॥ 
टू ” तह दूसरा ही है, पहला नही है । इसको क्षेत्र 


व्यतिरेक कहते हैं । 
५ » . काल व्यतिरेक इसभ्रकार है 
अप चकासमन समये यकाप्यवस्था भवेत्न साप्यन्या | 
भष्ति च सापि तदस्था डितीयसमयेपि कालव्यतिरेकः |[१४९॥। 
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अथ---एक समयमे जो अवस्था होती है, वह वही है । दूसरी नही हो जाती । 
और जो दूसरे समयमें अ्रवस्था है वह दूसरी ही है, पहली नहीं हो जाती, इसको 
कालव्यतिरेक कहते है । 
भाव व्यतिरेक इसम्रकार है 
भवति गुणांशः कश्नित्‌ स मत्रति नान्‍यो भव॒ति से चाप्यस्य: | 
सोपि न भव॒ति तदन्यों भवति तदन्योपि भावव्यतिरेकः [[१५०॥ 


अर्थः--जो एक गुणाश है वह वही है, दूसरा नही है। और जो दूसरा ग्रुणांश 
है, वह दूसरा ही है, पहला नही है । इसको भाव व्यतिरेक कहते है । 
इसश्रकारके व्यतिरेकके न मानने दोप 
यदि पुनरेवं न स्थात्स्थादपि चेदं पुनः पुनः सेपः । 
एकांगदेशमात्र सब स्थाचन्त बाधितल्वात्माकू |१४ १॥ 


अर्थ:--यदि ऊपर कही हुई व्यतिरेककी व्यवस्था न मानी जाबे और जो पहले 
समयमे देशादिक है वे ही दूसरे समयमे माने जावे, भिन्न २ न माने जावे तो सम्पूर्ण 
वस्तु एक अश मात्र देशवाली ठहरेगी । और ऐसा मानना ठीक नही है एक श्रश मात्र 
देशकी स्वीकारतामे पहले ही बाधा दी जा चुकी है । 
स्पष्टार्थ 
अयमथः पर्यायाः प्रत्येक किल यर्थक्रः प्रोक्ताः | 
व्यतिरेकिणो छनके न तथा 5नेकत्वतोपि सन्ति गुणाः ॥१४२॥ 
अर्थभ:--ऊपर कहे हुए कथनका खुलासा अर्थ इसप्रकार है कि एक २ समयमे क्रमसे 
भिन्न २ होनेवाली जो पर्याये हैं वे ही व्यतिरेको हैं, परन्तु गुण अनेक होनेपर भी 
उमप्रकार व्यतिरेकी नहीं हैं । 
भावा4:---जो द्रव्यकी एक समयको पर्याय है वह दूसरे समयमे नहीं रहती, किन्त 
दूसरे समयमे दूसरी ही पर्याय होती है। इसलिये द्रव्यका एक समयका द्रव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव भिन्‍न है, और दूसरे समयका भिन्‍न है। जो पहले समयका हव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव है वही दसरे समयका नहीं है इसलिये पर्याय व्यतिरेकी हैँ क्योकि ब्यतिरेकाा 


लक्षण ही यही है कि यह वह नहीं है, प्वाये अनेक है भर वे निन्न २ है श्सलिये र 
वह नहीं है ऐसा व्यतिरेंक उनमें अच्छी तरह घटता है, परत्तु गुगोमे शा बाद नही है । 
यद्यवि ग्रुण भो ग्रनेफ है तवावि उनमे (प्रत्येप गुग्गममे) यह वा नहीं है, ऐसा ' करे 
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एप क्रमः सुखादिषु गुरोषु वाच्यों गुरुपदेशादा । 
यो जानाति स पश्यति सुखमनुभवतीति स एवं हेतोथ || १५६॥। 
अर्थ! --पूर्वांचायके कथनानुसार यही क्रम सुखादिक ग्रुणोमे भी लगा लेना चाहिये । 
जो जीव जानता है, वही देखता है और वही सुखका अ्रनुभवतत करता है। इन सब 
कार्यमे “यह वही है” ऐसी ही प्रतीति होती है । 
अर्थ शन्‍्दका अन्चर्थ 
अथ चोहिएं प्रागप्यर्था इति संज्ञया गुणा बाच्याः । 
तदपि न रूढिवशादिह किन्त्वर्थाधोगिकं तदेवेति [[१५७॥ 
अथः--यह पहले कहा जा चुका है कि श्रथ नाम गृणका है, वह भी केवल 
रूढिवशसे नही है किन्तु वह यौगिक रीतिसे है । 
अर्थका योगिक अर्थ 
स्यथादगिताविति धातुस्तदरूपोयं निरुच्यते तज्जेः । 
अत्यर्थोत्ञगतार्थादनादिसन्तानरूपतोपि गुणः ॥१५८॥। 
अर्थः--'ऋ' एक धातु है, गमन करना उसका अथे है । उसी धातुका यह 'भ्र्थ' 
शब्द बता है ऐसा व्याकरणके जानकार कहते है । जो गमन करे उसे अर्थ कहते है । 


गुण अनादि सन्‍्तति रूपसे साथ २ चले जाते है । इसलिये शुणका अर्थ नाम अन्वर्थक 
(यथार्थ) ही है । 





साराश 
अयमथः सन्ति गुणा अपि किल परिणामिनः स्वतः सिद्धा।। 
नित्यानित्यत्वादप्युत्पादादित्रयात्मकाः सम्यकू ॥१५९॥ 
अर्थः--उपर्युक्त कथनका साराश यह है कि ग्रुण भी नियमसे स्वत' सिद्ध परिणामी 
है इसलिये वे कथचित्‌ नित्य भी है और कथचित्‌ अनित्य भी है, और इसीसे उनमे 
उत्पाद, व्यय, श्रौव्य अच्छी तरह घटते है । 
गुणाम भेद 
अस्ति विशेषस्तेपां सति च समाने यथा गुणन्वेपि । 
माधारणास्त एके केचिदसाधारणा गुणा: सन्ति ॥१६०॥ 
अर्थ)-- यद्यपि गुणन्व सामान्यकी झपेक्षास सभी गुणोमे समानता है, तथापि उन 
विशेषता भी है। कितने ही उनमे साधारण युगा है, और उिलने ही अ्ायारण गुण हैं 
८ 
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रण है, व्यतिरेक उसका कार्य है, इसलिये क्र और व्यतिरेक एक नही है किन्तु इन 
दोनोमें कार्य कारण भाव है । 
शहद्छाकार 
ननु तत्र कि प्रमाणं -क्रमस्थ साध्ये तदन्यथात्वे हि | 
सो5ये यश प्राफू स तथा यथेति यः ग्राक्तु निश्रयादिति चेव ॥ १७६॥ 
अरथ+--क्रम और व्यतिरेकके सिद्ध करनेमे क्या प्रमाण है, क्योंकि पहले कहा जा 
चुका है कि जो पहले था सो ही यह है अथवा जैसा पहले था वैसा ही है ? 
उत्तर 
#तन्न यतः प्रत्यक्षादनुभवविषयात्तथानुमानादा | 
स तथेति च नित्यस्य न तथेत्यनित्यस्य प्रतीतत्वात्‌ ।|१७७॥ 
अर्थ:--उपर्युक्त शका ठीक नही है, क्योकि, प्रत्यक्ष प्रमाणसे, अपने अलुभवसे 
श्रथवा अनुमान प्रमाणसे वह उसीप्रकार है, इसप्रकार नित्यकी और “वह उसप्रकार 
नही है” इसप्रकार अनित्यकी भी प्रतीति होती है? 
इसीका खुछासा अथे 
अयमथर्थः परिणामि द्वव्यं नियमाश्रथा स्वतः सिद्धप । 
प्रतिसमयं परिणमते पुनः पुनवां यथा प्रदीपशिखा ॥| १७८।। 
अर्थः--उपर्युक्त कथनका यह अर्थ है कि द्रव्य जिसप्रकार स्वतः सिद्ध है, उसीध्रकार 
नियमसे परिणामी भी है। जिसप्रकार दीपककी शिखा (लौ) बार २ परिणमन करती 
है उसीप्रकार प्रतिसमय द्रव्य भी परिणमन करता है । 
इद्मस्ति पूर्वपूर्व भावविनाशेन नश्यतोंशस्य । 
यदि वा तदुत्तरोचरभावोत्पादेन जायमानस्थ ॥१७९॥ 
अर्थः:--पहले पहले भावका विनाश होनेसे किसी श्रशका (पर्यायका) नाश होनेसे 
झ्ौर नवीन नवीन भावके उत्पन्न होनेसे किसी अश (पर्याय )के पैदा होनेसे यह परिणमन 
होता है। 


# छपी पुस्तक यह श्छोक १७६ वॉ है। परन्तु संशोधित पुस्तक १७७ वॉ है। इसी ऋरमसे 
अथ भी ठीक २ घटित द्वोता है। 
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/१॥॥ 
हत्थे 


तस्माव्यतिरेक्वित्वं तस्य <स्पात्‌ स्थृलपर्ययः स्थूलः । 
सो5य॑ भत्रति ने सोय॑ वस्मादेताव्तेंब संसिद्धि! ॥|१७३॥ 
अर्थ:---समात अजोमे परिणमन होनेवाले पदार्योका जो परस्परमे अभावको लिये 
हुए भिन्‍न २ अज्ोका विभाग किया जाता है, उत्तीका नाम व्यतिरेक है। जो एक 
समयवर्ती पर्याव है वह दूसरें समयवर्ती नहीं है। बत्त इसीसे व्यतिरेककी भले प्रकार 
निद्धि हो जाती है । 
भावाध:--एक समयवर्ती पर्वावक्रा द्वितीय समयवर्ती पर्बावमें अभाव लाता, 
इसीका नाम व्यतिरेक है । वद्यपि स्थल पर्यायोका समान रूपसे परिणमन होता है, 
तथापि एक समयवर्ती परिणमन (भ्राकार) दूसरे समयवर्ती परिणमनसे भिन्‍न है। 
ढसरे समयवर्ती परिणमन पहले समयवर्ती परिणमनसे भिन्‍न है । इसीप्रकार भिन्‍न २ 
समयोमे होनेवाले भिन्‍त २ आकारोमे परत्पर अनाव घटित करना इसीका नाम 
ब्यतिरेक हैं 
हमड़ा एरूप 
विष्कंभःक्म इति वा क्रम: प्रताहम्य कारणं तम्य । 
ने विवक्षितमिह किखिचत्र तथातव क्रिमत्यथार्ल वा | १७४॥ 


बढ 
[तरक 


हुमवतिस्य नाम ब्यतिरकपुरम्मरं विधि्ट चे। 
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शकाकार 
ननु यथ्स्ति स भेदः शब्दकृतो भवतु वा तदेकार्थात्‌ । 
व्यतिरेकक्रमयो रिह को भेदः पारमाथिकस्तलिति चेत ॥१७०॥ 
अर्थः--यदि व्यतिरेकीपत और ऋमवर्तीपनमे शब्द भेद ही माना जाय तब तो 
ठीक है। क्योकि दोनोका एक ही अर्थ है। यदि इन दोनोमे अर्थ भेद भी माना जाता 
है तब बतलाना चाहिये कि वास्तवमे इन दोनोमे क्‍या भेद है ? 
उत्तर 
तन्न यतोरिति दिशेषः सदंश धर्म दयोः समानेषि । 
स्थृुलेष्यिव पर्यायेष्वन्तलीनाथ पर्ययाः ब्क्ष्माः || १७१॥ 
अर्थ:--शकाकारका यह कहना “कि व्यतिरेकी और ऋमवर्ती दोनोका एक ही 
अर्थ है” ठीक नही है। क्योकि द्रव्यके पूर्व समयवर्ती और उत्तर समयवर्ती अशोमे 
समानता होने पर भी विशेषता है। जिसप्रकार स्थूल पर्यायोमे सूक्ष्म पर्याये अन्तर्लीन 
(गर्भित) हो जाती है परच्तु लक्षण भेदसे भिन्न है, उसीप्रकार व्यतिरेंकी और ऋमवर्ती 
भी भिन्न है। 
भावाथ;--द्रव्यका प्रतिक्षण जो परिणमन होता है उसके दो भेद है। एक 
समयवर्ती परिणमनकी अपेक्षा द्वितीय समयवर्ती परिणमनमे कुछ समानता भी रहती है 
और कुछ असमानता भी रहती है। दृष्टान्तके लिये वालकको ही ले लोजिये | 
बालककी हरएक समयमे अ्रवस्थाये बदलती रहती हैं । यदि ऐसा न माना जावे तो एक 
वर्ष बाद बालकमे पुष्टता और लम्बाई नहीं भाना चाहिये । और वह एक दिनमे नहीं 
आ जाती है प्रति समय बढती रहती हैं परन्तु हमारी दृष्टिमे वालककी जो पहले 
समयकी अवस्था है वही दूसरे समयमे दीखती है, इसका कारण वही सहश परिणशुमन 
है । जो भ्रसहश-अ्रश है वह सूक्ष्म है इन्द्रियो द्वारा उसका ग्रहण नही होता है सहश- 
परिणमन अनेक समयोभे एकसा है इसीलिये कहा जाता है कि स्थूुल पर्याय चिरस्थायी 
है और इसी अपेक्षासे पर्यायको कथचित्‌ श्रौव्य स्वरूप कहा है । स्थूल पर्यायोमे यद्यपि 
सूक्ष्म पर्याये गर्भित हो जाती है तथापि लक्षण भ्रेदसे वे भिन्न २ है, उसीप्रकार व्यतिरेक 
और क्रममे भी लक्षण भेदसे भेद है सो ही श्रागे कहा जाता है-- 
व्यतिरेकका स्वरूप 
तत्र व्यतिरेकः स्थात्‌ परस्पराभावलक्षणेन यथा । 
अंशविभागः पृथगिति सब्शांशानां सतामेव |१७२॥ 
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ह्ष्टान्त 
तदिदं यथा स जीवोी देवों मनुजाहुवन्नथाप्यन्य) | 
कथमन्यथाववभाव॑ न लभेत स गोरसोपि नयात्‌ ॥१८०॥ 
अर्थः--वह पूर्व पूर्व भावका विनाश और उत्तरोत्तर भावका उत्पाद इसप्रकार 
होता है--जैसे जो जीव पहले मनुष्य पर्यायमे था, वही जीव मरकर देव पर्यायमे चला 
गया । मनुष्य-जीवसे देव-जीव कथचित्‌ भिन्न है! जिसप्रकार दूधसे दही कथचित्‌ 
अन्यथाभावको प्राप्त होता है उसीप्रकार यह भी कथचित्‌ अन्यथा भावको क्यो नही प्राप्त 
होगा ? अवश्य ही होगा । 
शंकाकार 
ननु चेव॑ सत्यसदषि किश्विद्या जायते सदेव यथा | 
सदपि विनश्यत्यसदिव सदशासदशत्वदशनादितिचेत्‌ |।१<८ १॥ 
सदशोत्पादों हि यथा स्याहुष्ण। परिणमन्‌ यथा वहिः | 
स्पादित्यसदशबन्मा हरितात्पीत॑ यथा रसालफलम्‌ |।१८२॥ 
अर्थ--इसप्रकारकी भिन्‍नता स्वीकार करनेसे मात्रुम होता है कि सत॒की तरह 
कुछ भ्रसत्‌ भी पैदा हो जाता है और भ्रसत॒की तरह सत्त्‌ पदार्थ भी विनष्ट हो जाता है, 
समानता और असमानताके देखनेसे ऐसा प्रतीत भी होता है। किसी किसीका समान 
उत्पाद होता है और किसी किसीका असमान उत्पाद होता है | अग्निका जो उष्ण रूप 
परिणमन होता है, वह उसका समान उत्पाद है और जो कच्चा श्राम पकनेपर हरेसे 
पीला हो जाता है वह असमान (विजातीय) उत्पाद है ? 


भावार्थ/--वस्तुके प्रतिसमय होनेवाले परिणमनको देखकर वस्तुकों ही उत्पन्न 
और विनष्ट समभनेवालोकी यह शका है । 
उत्तर 
नैवं यतः स्वरमावादसतो जन्म न सतो विनाशो वा | 
उत्पादादित्रयथमपि भव॒ति व भावेन भावतया ।।१८३॥ 
अर्थ:--उपर्यक्त जो शका की गई है, वह ठीक नही है। क्योकि यह एक 
स्वाभाविक बात है कि न तो असत्‌ पदार्थका जन्म होता है और न सत्‌ पदार्थका विनाश 
ही होता है। जो उत्पाद, व्यय धौव्य होते है वे भी वस्तुके एक भावसे भावान्तर रूप है | 
भावार्थ:--जो पदार्थ है ही नही वह तो कहीमे झा नही सकता, और जो उपस्थित 
न्‍ 
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है वह कही जा नहीं सकता, उसलिये न तो नवीन पदार्थकी उत्पन्ति ही होती है 
और न सत्‌ पदार्थता विनाश ही होता है, किन्तु हरारक बस्तुमे प्रतिसमय भाव 
भावान्तर होता रहता है। भावसे भावान्तर क्या है ? उसीका खुलासा नीचे फ़िया 
जाता है--- 
अयमर्थः पू्च यो भातः सोप्यू्तसत्त भायश्र । 
भृत्वा मन भावों नष्टोन्पन्नो ने भाव इह कथित ॥१८४॥ 
अर्थ;---इसका यह श्रर्थ है कि पहले जो भाव था वही उत्तर भाव रूप हो जाता 
है । होकर होनेका नाम ही भाव है। नष्ट और उत्पन्न कोर्ड भाव नहीं होता है । 
भावाथ!--आाकारका नाम ही भाव है। वस्तुका एक आकार बदलकर दूसरे 
आ्राकाररूप हो जाय, इसीका नाम भावसे भावान्तर कहलाता है। हरएक वस्तुमे 
प्रतिक्षण इसीप्रकार एक आकारसे आकारान्तर होता रहता है । किसी नवीन पदार्थकी 
उत्पत्ति नही होती है और न किसी सत्‌ पदार्थका विनाश ही होता है । 
च्ष्टान्त 
दृष्टान्तः परिणामी जलग्रवाहो य एवं पूरव॑स्मिन्‌ | 
उत्तरकालेपि तथा जलग्रवाह स एवं परिणामी ॥१८५॥। 
अथे।--हृष्टान्तके लिये जलका प्रवाह है। जो जलका प्रवाह पहले समयमे परिणमन 
करता है वही जलका प्रवाह दूसरे समयमे परिणमन करता है ! 
यत्तत्र विसच्शत्व॑ जातेरनतिक्रमात्‌ क्रमादेव | 
अवगाहनगुणयोगादेशांशानां सतामेब ।|१८ ६।॥॥ 
अथः---यह जो द्रव्यकी एक भ्रवस्थासे दूसरी अवस्थामे भिन्‍नता (प्रसमानता) 


दीखती है वह अपने स्वरूपको नही छोडकर ऋमसे होनेवाले देशाशोके अवगाहन ग्रुणके 
निमित्तसे ही दीखती है। 


भावार्थ:--द्रव्यके विकारको व्यजनपर्याय कहते है। व्यजन पर्याय भी प्रति समय 
भिन्‍न भिन्‍न होती रहती है । एक समयकी व्यजन पर्यायसे दूसरे समयकी व्यजन पययिमे 
समानता और असमानता दोनो ही होती है। असमानतामे भी द्रव्यके स्वरूपकी च्युति 


(नाश) नही है किन्तु जो द्रव्यके देशाश (आकार ) पहले किसी दूसरे क्षेत्रकों पेरे हुए 
थे, वे ही देशाश भ्रब दूसरे क्षेत्रको घेरने लगे । बस यही विभिन्‍तता है। और किसी 
प्रकारकी विभिन्‍नता नही है। 
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द्प्रान्त 
चृष्टान्ती जीवरय लोकासंख्यातमात्रदेशाः स्थु | 
हानिदंद्विस्तेषामवगाहनविशेषतो न तु द्रव्यात्‌ ॥ १८७॥। 
अथ/--दृष्टान्त इसप्रकार है। एक जीवके असंख्यात लोक प्रमाण प्रदेश होते है । 
उनकी हानि अथवा वृद्धि केवल अवगाहनकी विशेषतासे होती है द्रव्यकी अपेक्षासे नही 
होती । 
भावाथ;--जीवके जितने भी (असख्यात) प्रदेश है वे सदा उतने ही रहते है, न 
तो उनमेसे कभी कुछ प्रदेश घठते हैं और न कभी कुछ प्रदेश बढते है। किन्तु जिस 
शरीरमे जितना छोटा या बडा क्षेत्र मिलता है, उसीमे सकुचित अ्रथवा विस्तृत रीतिसे 
समा जाते है। चीटीके शरीरमे भी वही अभ्रसख्यात प्रदेशवाला श्रात्मा है और हाथीके 
शरीरमें भी वही असख्यात प्रदेशवाला आत्मा है। आत्मा दोनो स्थानोमे उतना ही है 
जितना कि वह है, केवल एक क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर रूप हो गया है। क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर ग्रहण 
करनेकी अपेक्षासे ही भ्रात्माके प्रदेशोकी हानि वृद्धि समफी जाती है । वास्तवमें उसमें 
किसी प्रकारकी हानि श्रथवा वृद्धि नही होती है । 
दूसरा दृष्टान्त 
यदि वा प्रदीपरोचियंथा प्रमाणादवस्थितं चापि । 
अतिरिक्त न्यूनं वा गृहभाजनविशेषतो 5बगाहाब ।॥१८८॥ 
अर्थ।--भ्रथवा दूसरा हृष्टान्त दीपकका है। दीपककी किरणें उतनी ही है जितनो 
कि वे है, परन्तु उनमें अधिकता और च्यूनता जो श्राती है, वह केवल घर आदि 
झावरककी विशेषतासे श्राती है और अवगाहनकी विशेषतासे भी आती है । 


भावाथ:--दीपकको जैसा भी छोटा बड़ा आवरक (जिसमें दीपक रक्‍्खा हो वह 

पात्र) मिलेगा दीपकका प्रकाश उसी क्षेत्रमे पर्याप्त रहेगा । 
गुण्णोंके अवगाहनमें दृष्टान्त 

अंश्ानामवगाहे. न्‍तः स्वांशसंस्थितं श्लानम्‌ । 
अतिरिक्त न्यूनं वा शैयाकृति तन्‍्मयान्न तु स्वांगेः ॥१८९॥। 

अर्थ:--अंशोके अवगाहनमे यह दृष्टान्त है कि ज्ञान-गुण जितना भी है वह अपने 
झंशों (भ्रविभाग प्रतिच्छेदों)में स्थित है। वह जो कभी कमती कभो बढती होता है, 
चह केवल ज्ञेय पदार्थवा आकार धारण करनेसे होता है । जितना बड़ा नेय है, उतना . 

९ 


भी 


है 


का 
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ही वडा ज्ञानका आ्राकार हो जाता है। सास्सवग ज्ञान गुग के प्रशोमे स्यूवाधितता नहां 
होती । 
न््ट्रान्त 
तदिदं यथा दि संविदेध्ट परिन्तिन्दरदिदेय घटमान्रस । 
यदि वा सब लोक स्पयमवगद्द्य लोऊमात्र स्थान ॥१%०॥ 
6 ५ ः पान पदयों जान रहा है 
अथ;--हृष्टान्त उसप्रकार है कि जिसगमय ज्ञान परदफों जान रहा है, 

वह घट मात्र है, अथवा जिससमय वह सम्पूर्ण लोकफ़ों स्थय जान रहा हैं, उससमय वहे 
लोक मात्र है । 


इंसान मय 


भावार्थ:--घटको जानते हुए समग्र ज्ञान घटाफ़ारमे ही परिणन होकर उतना हो 
हो जाता है, श्रौर समग्र लोकको जानते हुए बह लोफ प्रमाण हो जाता है । 
वार्तवम वह घटता बढता नहीं 
न घटाकारेपि चितः शेपांशानां निरन्चयों नागः । 
लोकाकारेपि चितः नियतांशानां न चा$मदुत्पत्ति। ॥१९ १॥ 
अर्थ:--घटाकार होने पर ज्ञानके शेप श्रशोका सर्वथा नाश नही होता है और 
लोकाकार होनेपर नियमित अशोके अ्रतिरिक्त उसके नवीन अश्रशोकी उत्पत्ति भी नही 
होती है । 
किन्तस्ति च कोपि गुणो5निर्बेंचनीयः स्वतः सिद्ध) । 
नाम्ना चाउगुरुलघुरिति गुरुलक्ष्यः स्वानुभूतिलक्ष्यो वा ॥ १९२॥ 
अर्थः--किन्तु उन गुणोमे एक अगरुरुलघु नामक गुण है, वह वचनोके अगम्य है, 
स्वत, सिद्ध है, उसका ज्ञान गुरु (सर्वेज्ञ अथवा आचाय॑)के उपदेशसे होता है अथवा 
स्वानुभूतिप्रत्यक्षसे होता है । 
भावार्थ:--अ्गुरुलघु गुण हरएक पदार्थेमे जुदा २ रहता है, इसके निमित्तसे किसी 
भी शक्तिका कभी भी नाश नही होता है । जो शक्ति जिस स्वरूपको लिये हुए है, वह 


सदा उसी स्वरूपमे रहती है, इसलिये ज्ञान गुणमे तरतमता होनेपर भी उसके भ्रशोका 
विनाश नही होता है। 


न न॒संभवत्ति " 
अपि * तदनन्यात्‌ । 
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अपिच गुणः स्वांश्ानामपक्कर्ष दुब्बसः कथ॑ न स्थात्‌ | 
, उत्कपें बलवानिति दोषो 5यं दुजंयो महानिति-चेत ॥१९४॥। 


। अथ+--'किसी शक्तिका कभी 'नाश भी नही होता है भर न नवीन-कुछ उत्पत्ति 
ही होती है । यर्दि,ऐसा .माना जावे तो गुणोंमे उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य नही घट सकते है, 
और न कोई किसीका कारण ही बन सकता है, न-फल हो कुछ हो सकता है, क्योकि 
उपर्युक्त कथनसे तुम गुणोको सदा नित्य ही मान चुके हो । 


दूसरी बात यह है कि हरएक गुणके'अशोकी कभी न्यूनता भी प्रतीत होती है ऐसी 
अवस्थामें गुण दुरबंल (सुक्ष्म-पत्तला) क्यो नही हो जाता ? और कभी गरुणमें अधिकता 
भी प्रतीत होती है, ऐसी अवस्थामे वह बलवान (सशक्त-मोटा) क्‍यों नहीं हो जाता ? 
यह एक महाव दोष हैं । इसका निराकरण कुछ कठिन है ? 
उत्तर 
तन्न यतः परिणामि द्वव्यं पूत्र निरूपितं सम _। 
उत्पादादित्रयमपि 'सुधर्ट नित्ये5थ नाप्यनित्येथे ।।१९४५॥ 
अथ---उपर्युक्त जो शका की गई है वह निर्मूल (ठीक नही) है क्योकि यह पहले 
अ्रच्छी तरह कहा जा चुका है कि द्रव्य परिणमन शील है, इसलिये नित्य पदार्थमे ही 
उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य अच्छी तरह घटते है, भ्रनित्य पदार्थमे नहीं घटते । 
इष्ठान्त 
जाम्बूनदे यथा सति बायन्ते कुण्डलादयो भावा) । 
अथ सत्सु तेषु नियमादुत्पादादित्रयं भवत्येव ॥१९६॥ 
अथ!--सोनेकी सत्ता माननेपर ही उसमें कुण्डलादिक भाव होते है और उन 
कुण्डलादिक भावोके होनेपर उसमे उत्पादादिक घटते ही है । 


भावार्थ/---जिससमय सोनेको ठोक पीटकर कुण्डलाकार कर दिया जाता है 
उससमय सोनेमे पहली. पाँसे रूप पर्यायक्रा विनाश होकर कुण्डलरूप पर्यायकी उत्पत्ति 
होती हैं, सोना दोनो ही श्रवस्थामे है इसलिये सोनेमे उत्पादादित्रयथ तो घट जाते है 
परन्तु सोनेके प्रदेशोमे वास्तवमे किसी प्रकारकी नवीन उत्पत्ति अथवा नाश नही होता 
है, केवल क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर होता है। यदि सोनेको अनित्य ही मान लिया जाय तो पॉँसेके 
नाश होनेपर कुण्डल किसका बने ? इसलिये नित्य पदार्थमे ही उत्पादादिक तीनो घदते 
है, अनित्यमे नही । 
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अनया प्रक्रियया झिल बोदव्य फारणं फे चर । 
यस्मादेवास्य सतस्लइ्यमपि मयल्वेतत ॥१%७॥ 
अथा।--इसी ऊपर फही हुई प्रत्रिया (रोति)फकें सनुगार फारग शोर फव 
कथचित्‌ नित्य पदार्थके घटते है । क्योकि ये दोनो ही सात्‌ पद्ाथके द्री शो सके ८ । 
आस्ताममदुत्पादः सतो पिनाथस्तदल्वसादेशान । 
स्थृलत्व॑ व कृघल् ने गुणम्य वे निमप्रमाणवात ॥१९८॥। 
अथ।--अविच्दित्त सन्तति देसनेमे गुणोम असनूरी उत्पत्ति और सनुझा विनाश 
तो दूर रहो। परन्तु उनमे अपने प्रमाणने स्शुलता श्रौर कृणना (दुर्बलता) भी नहीं 
होती । न 
भावाधः--ऊपर दो प्रकारको शकाये की गई थी । उन दोनोफा ही उत्तर दिया 
जा चुका, समान अविभाग प्रतिच्छेद होनेपर भी ज्ञान भी प्रदाकार होना है, कमी 
लोकाकार होता है, वहाँ तो केवल परिणमनमे आकार भेद हैं परन्तु जहां पर ज्ञानके 
अविभाग प्रतिच्छेदोमे न्यूनता भ्रथवा वृद्धि होती है, वहाँ भी ज्ञानके भ्रशोका नाश भ्रयवा 
नवीन उत्पत्ति नही होती है, किन्तु ज्ञानावरण कर्मके निमित्तमे ज्ञानके श्रशोमे उद्भूति 
श्ौर अनुदभूति (व्यक्तता भ्ौर अव्यक्तता) होती रहती हैं । अधिक अशोके दब जानेसे 
वही ज्ञान दुर्वल कहा जाता है और श्रधिक श्रशोके प्रगट हो जामेसे वही ज्ञान सबल 


कहा जाता हैं। इसके सिवा ज्ञानमे और किसी प्रकारकी सबलता या निर्वलता नहीं 
आती है । 


जे न 


भी उमा 
हु 


उत्पादादिके कहनेकी प्रतित्ा 
इति पर्यायाणामिह लक्षणमुक्ती यथास्थितं चाव । 
उत्पादादित्रयमपि प्रत्येके लक्ष्यते यथाशक्ति ॥१९९॥ 
अर्थ/:--इसप्रकार पर्यायोका लक्षण, जैसा कुछ था कहा गया । अब उत्पाद, व्यय, 
प्रौव्यका भिन्‍न २ स्वरूप यथाशक्ति कहा जाता हैँ । 
उत्पादस्थितिभड्ठाः पर्यायाणां म्रन्ति किल न सतः । 
ते पर्याया द्रव्य तस्मादव्यं हि #तत्त्रितयम्‌ ॥|२००॥॥ 
# पयोत्रतो न दृध्यत्ति न पयोत्ति दृधिन्नत | अगोरसब्रतो नोमे तस्मात्तर्व त्रयात्मकम्‌ ॥!१॥ 
' अप्टसहस्री 
जिसके दुद्दी खानेका ब्रत है वह दूध नहीं पीता 
दोनोंको नहीं श्रहण करता है | इसलिये तत्त्व ध्रयात्मक है। 


जिसके दूध पीनेका ज्रत है बह दही नहीं खाता है, 
- दै, जिसके अगोरस त्रत है वह दूध दही, 
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अर्थ:--उत्पाद, स्थिति, भड्, ये तीनों ही पर्यायोंके होते है, पदार्थके नहीं होते. 
और उन पर्यायोंका समूह ही द्रव्य कहलाता है। इसलिये वे तीनों मिलकर द्रव्य 
कहलाते है । 
भावार्थ।+--यदि उत्पाद, व्यय, धरौव्य पदार्थके माने जाबे तो प्रदार्थंका ही नाश 
और. उत्पाद होने लगेगा, परन्तु यह पहले कहा जा चुका है कि न तो किसी पदार्थका 
नाश होता है, और न किसी पदार्थंकी नवीन उत्पत्ति ही होती है इसलिये यह तीनो 
पदार्थेकी अवस्थाओके भेद है, और वे अ्रवस्थाएँ मिलकर ही द्रव्य कहलाती है, इसलिये 
तीनोका समुदाय हो द्रव्यका पूर्ण स्वरूप है । 
सत्पादका स्वरूप 
तत्रोत्पादो 5पस्था प्रत्यग्रं परिणतस्य तस्य सतः । 
सदसद्भावनित्रद्ध तदतद्भावत्ववन्नयादेशात्‌ [२० १॥॥ 
अर्थ:--उन तीनोमें परिणमनशील द्रव्यकी नवीन अवस्थाको उत्पाद कहते है 
यह उत्पाद भी द्रव्याथिक और पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे सत्‌ और असत्‌ भावसे 
विशिष्ट है । 


व्ययका रवरूप 
अपि च व्ययोपि न सतो व्ययोप्यवस्थाव्ययः सतस्तरय | 
मा प्रध्य॑ंसाभावः स च परिणामित्वात्सतोप्यवश्यं स्थात्‌ ।२०२॥। 


- अथे।--तथा व्यय_भी पदार्थंक्रा नही होता है, किन्तु उसो परिणमनशील द्रव्यकी 
अवस्थाका व्यय होता है । इसीको क्षप्रध्वसाभाव कहते है । यह प्रध्वसाभाव परिणमन- 
शील द्र॒व्यके श्रवश्य होता है । 

_ श्रीष्यका स्वरूप 
भौव्यं सतः कथंचित्‌ पर्यायार्थान्व केवल न सतः | 
उत्पादव्ययवदिदं तच्चेकांश न स्वदेश स्पात |॥२०३॥ 


# नेयायिकोंने जिसप्रकार तुच्छाभावको स्वतन्त्र पदार्थ माना है उसश्रकार जैन सिद्धान्त अभावको 
स्वतन्न-तुच्छरूप नहीं मानता। जेंन मतस वतेसान समय सम्बन्धी पर्योयक्रा वत्मान समयसे पहले 
अभावको प्रागभाव कद्दते हैं | तथा उसीके वर्तमान समयसे पीछे अभावको अध्वसासाब कहते हैं । द्रव्यकी 
एक पर्यायक्ते सलातीय अन्य पर्यायरमें अमावको अन्योन्याभाव कहते हैं। और उसीके विजातीय पर्यायर्म 
अभावको अत्यन्ताभाव कहते हैं | यद चारों प्रकारका ही अभाव पर्योयरूप है अर्थात्‌ अभाव दूसरी पर्याय 
है तुच्छासाव नहीं है । 


प्रशम 
७० ] पद्माध्यायी ही 


अपी--पअ्रौव्य भी कर्यत्रित्‌ पर्याय्रातिक नगकी अगेक्षामे पदार्थके होता हैं। 
पर्यायहष्टिकों छोडकर केवल पदार्थका ध्रौव्य नहीं होता है, किन्‍नु उत्पाद भोर व्यगकी 
तरह वह भी एक श्रश स्वरुप है। सर्वाण रुप नहीं है। 
भाषाध--जिसप्रकार उत्पाद और व्यय द्रव्यदे्टित नहीं होते दे उत्प्रक्ा' श्रीध् 
भी द्रव्य हृष्टिसे नही होता है किन्तु वह भी पर्बाय दृश्टिि होता है, डइसीलिये उसको भी 
वस्तुका एक अ्ग़्रूप कहा गया है। य्रदि तीनोको द्रव्यदट्टिति ही माना जाय तो वस्तु 
सर्वथा श्रनित्य श्रीर सर्वथा नित्य ठहरेगी । 
प्रोव्यका ही स्परूपास्तर 
तड़ावाब्ययमिति वा ध्रीज्य॑ तत्रापि सम्यगयमर्थः । 
यः पूर्व परिणामों भरति से पश्मात्‌ से बे परिणाम: ॥र०४॥ 
अप--प्रौव्यका लक्षण “तद्भावाव्ययम्‌” यह भी कहा गया है, उसका भी यही 
उत्तम भ्र्थ है कि वस्तुके भावका नाश नही होता, श्र्थात्‌ जो वस्तुका पहले परिणाम 
है, वही परिणाम पीछे भी होता है । 
इष्टान्त 
पृष्पस्प यथा गन्धः परिणामः परिणमेंश्र गन्धगुणः | 
ज्ापरिणामी गन्धो न च निर्गन्धाद्धि गन्धवत्पुष्पम्‌ ॥|२०४॥ 
अथे१--जिसप्रकार पुष्पका गन्ध परिणाम है, भौर गन्व गुण भी परिणामी है, वह 
भी प्रतिक्षण परिशमन करता है, वह भ्रपरिणामी नही है, परन्तु ऐसा नही है कि पहले 
पुष्प गन्ध रहित हो और पीछे गन्ध सहित हुआ हो । 
भवार्थ:--गन्ध गुण परिणमनशील होनेपर भी वह पुष्पमे सदा पाया जाता हैः 
उसका कभी पुष्पमे अभाव नही है, बस इसीका नाम धौव्य है, जो गन्थपरिणाम पहले 
था वही पीछे रहता है । 
नित्य और अनित्यका विचार 
तत्रानित्यनिदान ध्व॑सीत्पाददय सतस्तस्य | 
नित्यनिदानं धरुवमिति ततजयमप्यंशमेदः स्थात्‌ ॥२०६॥ 
अर्थ/---उत तीनोमे उत्पाद और व्यय ये दो तो उस परिणामी द्र॒व्यमें अनित्यताके 


3 और ध्रुव (भ्रौव्य) नित्यताका कारण है, ये तीनो ही एक एक अ्रंशरूपसे 
” च्चहै। 
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आशा १ 
न व सर्व॒था हि नित्य किखित्सत््वं गुणो न कथ्रिदिति । 
तस्मादतिरिक्तो हो परिणतिमात्रो व्ययोत्पादों ॥२०७॥ 
अथे।--कोई ऐसी झ्राशंका न करे कि द्रव्यमे सत्त्व तो सर्वेथा नित्य है वाकीका 
कोई गुण नित्य नही है, और उससे सर्वथा भिन्‍न परिणतिमात्र उत्पाद, व्यय दोनो है । 
क्योकि--- 


उत्तर 
सब विप्रतिपन्‍्न भब॒ति तथा सति गुणों न परिणामः । 
नापि द्रच्यं न सदिति प्रथक्ल्वदेगानुपक्चनत्वात्‌ [[२०८॥। 
अथ+--ऊपर कही हुई आशंकाके अनुसार माननेपर सभी विवादकोटिमे आ जायगा। 
प्रदेश भेद माननेसे न गुणकी सिद्धि होगी न पर्यायकी सिद्धि होगी । न द्रव्यकों, और 
न सतुकी ही सिद्धि होगी । क्योकि भिन्‍न २ स्वीकार करनेसे एक भी (कुछ भी) सिद्ध 
नही होता । 


दूसरा दोष 
अपि चेतदपणमिह यज्नित्यं तद्धि नित्यमेव तथा । 
यदनित्यं तदनित्य॑ नेकस्पानेकधर्मत्वम्‌ (२९०९ 
अथ)--उत्पाद, व्ययको सर्वथा भिन्‍न पर्यायमात्र माननेसे और द्रव्यको उससे 
भिन्‍न सर्वेथा नित्य माननेसे यह भी दृषण आता है कि जो नित्य है वह सदा नित्य ही 
रहेगा, और जो अनित्य है वह सदा अनित्य ही रहेगा क्योकि एकके अनेक धर्म नही हो 
सकते । है 
भावाथ;--द्रव्यको अनेक धर्मात्मक माननेपर तो कथचित्‌ नित्य और कथचित्‌ 
अनित्यकी व्यवस्था वन जाती है और सर्वथा भिन्‍नतामें वस्तुको एक धर्मात्मक स्वीकार 
करने पर सम्पूर्ण व्यवस्था विघटित हो जाती है । 
तीसरा दोप 
अपि चेकमिदं द्रव्यं गुणोयमेवेति पर्ययो5य स्याद । 
इंति काल्पनिक भेदो न स्थाइव्यान्तरत्ववन्नियमात्‌ [२१०॥ 
अर्था--भिन्‍्नतामे यह द्रव्य है, यह गुण है यह पर्यात्र है, ऐसा काल्पनिक भेद जो 
होता है वह भी उठ जायगा, क्योकि शिन्‍नतामे द्रव्यान्तरकी तरह सभी सिनन्‍न २ द्र॒ब्य 
कहलावेगे । 
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शकाकार 
ननु भव॒तु पस्तु नित्य गुणाश्र नित्या भवन्तु वार्धिरिव । 
भाव कन्नोढादिवदुत्पन्नथ्यंसिनों भवन्त्विति चेद ॥२११॥ 


अथ्था--#रव्य भर गुण समुद्रकी तरह नित्य है और पर्यायें तरज्भोंकी तरह उत्पत्म 
होती है भर नष्ट होती है ऐसा माननेमें क्या दोष है ? 
उत्तर 
तन्‍न यतो दृष्टान्तः प्रकृतार्थस्यैव वाधकी भवति । 
अपि तदलुक्तस्यास्थ प्रक्ृतविपक्षस्य साधकत्वाच ॥२१२॥ 
अर्थ/--शकाकारकी यह शका ठीक नही है क्योकि जो हृ्टान्त समुद्र और तरंगोका 
उसने दिया है वह उसके प्रकृत श्र्थंका वाधक हो जाता है और उसके अभिप्रायसे विरुद्ध 
(विपक्ष) श्र्थका साधक हो जाता है। किसप्रकार ? सो नीचे कहा जाता है-- 


अर्थान्तरं हि न सतः परिणामेम्यो गुणस्थ यापि। 
एकत्वाज़रुघेरिष कलितस्प तरड्डमालाभ्य+ ॥२१३॥ 


जिसप्रकार तरद्ध मालाओसे खचित समुद्र एक ही है ऐसा ही नहीं है कि तरगें 
समुद्रसे भिन्‍न हों भौर समुद्र उनसे भिन्‍न हो, किन्तु तरगोसे डोलायमान होनेवाला 
समुद्र भ्रभिन्‍न है, उसीप्रकार सत्‌ (द्रव्य)से भिन्‍न गुण भर पर्यायें पदार्थान्तर नही है । 
स्पष्ट अथ 
किन्तु य एव समुद्रस्तरद्ठमाला भवन्ति ता एवं | 
यस्मात्खयं स जलधिस्तरज्वरूपेण परिणमति |२१४॥। 
अर्थ।--किन्तु ऐसा है कि जो समुद्र है वे ही तरंगमालाये है क्योंकि स्वयं वह 
समुद्र ही तरगरूप परिणाम धारण करता है । 
दा्ट्रॉन्त 


तस्मात्सयपुत्पादः सदिति धौव्यं व्ययोपि वा सदिति । 
न सतो 5तिरिक्त एव हि व्युत्पादों वा व्ययोपि वा भौव्यम्‌ ॥॥२१५॥ 
अर्थः--इसलिये (अथवा इसीप्रकार) स्वय सत्‌ ही उत्पाद है, स्वयं सत॒ु ही 


हद है, और वही स्वय भौव्य है। सतसे भिन्‍त न कोई उत्पाद है, न व्यय है, और नें 
धौव्य है । 
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अथवा 
यदि वा शुद्धत्तनयान्ञाप्युत्पादो व्ययोपि न भ्रौव्यम्‌ | 
गुणश्व पयय इति वा न स्याच केवल देति ॥२१६॥ 


अथथः--अथवा भेद विकल्प निरपेक्ष-शुद्धद्रव्याथिक नयसे न कोई उत्पांद है, न 
व्यय है, त धौव्य है, न गुण है और न पर्याय है । केवल सनन्‍्मात्र ही वस्तु है । 
सारांश 
अयमर्थो यदि भेदः स्यादुन्मज्ञति तदा हि तत्त्रितयम्‌ । 
अपि तत्त्रितयं निमज्ञति यदा निमज्ञति स मूलतो मेदः २१७ 


अर्थ:---उपर्युक्त कथनका यही साराश है कि यदि भेदबुद्धि रखखी जाती है तब 
तो उत्पाद, व्यय, ध्रौव्य तोनो ही सत॒के श्रशरूपसे प्रगट हो जाते है, और यदि मूलसे 
भेद बुद्धिको ही दूर कर दिया जाय, तब तीनोही सन्मात्र वस्तुमे लीन हो जाते है। 


भावाथ!--भेद विकल्पसापेक्ष-अ्रशुद्ध द्रव्याथिक नयसे वही सत्‌ उत्पाद, व्यय, 
भ्रौव्य स्वरूप परिणमन करता है और भेद विकल्प निरपेक्ष-शुद्धद्रव्याथिकनयसे वही 
सत्‌ कैवल सन्मात्र ही प्रतीत होता है । 
शद्जाकार 
नतु चोत्पादध्यंसौ द्वावप्यंशात्मकों भवेतां हि । 
प्रौन्यं त्रिकालबिषयं तत्कथमंशात्मक भवेदिति चेत्‌ २१८।! 
अथ।--शकाकार कहता है कि उत्पाद और ध्वस (व्यय) ये दोनो ही अशात्मक-- 
अंश स्वरूप रहो, परन्तु ध्रौव्य तो सदा रहता है वह किसप्रकार अ्रश रूप हो सकता है ? 
उत्तर 
नेव॑ यतख्रयोंशाः स्वयं सदेवेति बस्तुतो न सतः । 
नेवार्थान्तरबदिद॑ प्रत्येकमनेकमिह सर्दिति ॥२१९।। 
अर्थः--ऊपर की हुई शका ठीक नही है, क्योकि ये तीनो ही अश स्वय सत्‌ 
स्वरूप है । वास्तवमे सत॒के नही है और न पदार्थान्तरकी तरह ही श्रश रूप है । किन्तु 
स्वय सत्‌ ही प्रत्येक अश रूप है । 
भावाथं।--उत्पाद, व्यय, प्रौव्य तीनो ही सतुके उसप्रकार अश नही है, जिसप्रकार 
कि वृक्षके फल, पुष्प पत्ते आदि होते है, किन्तु स्वय सत्‌ ही उत्पादादि स्वरूप है । 
१० 
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उदाहरण 
' तत्रेतदुदाहरणं यदुत्पादेन लक्ष्यमाणं सत्‌ । 
उत्पादेन परिणतं केबलमुत्पादमात्रमिह वस्तु |२२०॥। 
अर्थ:---इस विषयमें यह उदाहरण है कि यदि सत्‌ उत्पादका लक्ष्य बनाया जाता 
है श्र्थात्‌ वह उत्पादरूप परिणाम धारण करता है तो वह केवल उत्पाद मात्र है । 
अथवा 
यदि वा व्ययेन नियतं केवलमिद्द सदिति लक्ष्यमाण्ण स्पात्‌ । 
व्ययपरिणतं च सदिति व्ययमात्र किल कथे हि तन्‍न स्यात्‌ ॥२३१॥ 
अर्थः--अथवा यदि वह ॒सत्‌ केवल व्ययका लक्ष्य बनाया जाता है, श्रर्थात्‌ वह 
व्यय परिणामको धारण करता है तो वह सत्‌ केवल व्यय मात्र ही है । 
अथवबा 
भ्ौन्‍्येण परिणतं सधदि था भौव्येण लक्ष्यमाणं स्यात्‌ । 
उत्पादव्ययवदिदं स्थादिति तदू भ्रौव्यमात्रं सत्‌ २२२) 
अर्थ:--यदि सत्‌ भ्रौव्य परिणामको धारण करता है अथवा वह प्रौव्यका लक्ष्य 
बनाया जाता है, तब उत्पाद व्ययके समान वह सत्‌ धौव्य मात्र है । 
भावाथ:--उपर्युक्त तीनो श्लोकोमे इस बातका निषेध किया गया है कि उत्पाद, 
व्यय, भौव्य सतुसे भिन्न हैं अथवा सत॒के एक २ भागसे होनेवाले श्रश है । साथ ही यह 


बतलाया गया है कि तीनों ही सत्‌ स्वरूप है भर तीनोही एक साथ होते है। परन्तु 
जिसकी विवक्षा की जाय अथवा जिसका लक्ष्य बनाया जाय सत्‌ उसी स्वरूप है। संत 


ही स्वयं उत्पाद स्वरूप है, सत्‌ ही व्यय स्वरूप है और सत्‌ ही ध्रौव्य स्वरूप है । 
ऋ्रृष्ठान्त 
संदृश्टिमंद॒ब्य॑ सता घटेनेह लक्ष्यमां सब । 
केवलमिद घटमात्रमसता पिण्डेन पिण्डमात्र स्थात्‌ ॥२२३॥। 
अथ३--दृष्टान्तके लिये मिट्टी द्रव्य है। जिस#समय वह मिट्टी सत्‌ स्वरूप घटका 


लक्ष्य होती है। उससमय वह ॒ केवल घट मात्र है शौर जिससमय वह भ्रसत्‌ स्वरूप 
पिण्डका लक्ष्य होती है, तब पिण्ड मात्र हैं । 





# यहाँ पर 'जिससमय'से आशय केवल विवक्षासे है। लैसी विवक्षा दोती है मिट्टी उसी स्वरूप 
समभी जाती दै। वास्तवमें तीनोंका समयभेद नहीं है । 
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। यदि वा तु लक्ष्यमाण फेवलमिह सच सत्तिकातत्वेन | 
एवं चेकस्य सतो व्युत्पादादित्रयश् तत्रांशा) |२२४॥ 

अर्थ।--यदि वह मिट्टी मिट्टीपनेका ही केवल लक्ष्य बनाई जाती है तब वह केवल 
मिट्टी मात्र है। इसप्रकार एक ही सत्‌ (द्रव्य)के उत्पाद व्यय श्रीव्य, ऐसे तीन श्रंश 
होते है । । 
न पुन सतो हि सगे फेनचिदंशेकमागमात्रेण | 
संदारों वा ध्रोन्यं बत्ते फलप्रुष्पपत्रवन्न स्थात्‌ ||२२५॥ 

अथ;-- ऐसा नही है कि सत्‌ (द्रव्य )का ही किसी एक भागसे उत्पाद हो, और 
उसीका किसी एक भागसे व्यय हो, और उसीका एक भागसे ध्रौव्य रहता हो । 
जिसप्रकार कि बृक्षके एक भागमे फल है तथा एक भागमें पुष्प हैं श्रौोर उसके एक 
'भागमें पत्ते है। किन्तु ऐसा है कि सत्‌ ही उत्पाद रूप है, सत्त ही व्यय रूप है, और 
सत्‌ ही ध्रौव्य स्वरूप है । 


नमु थोत्पादादिवयमंशानामथ किमंशिनो वा स्पात्‌ । 
अपि कि सदंशमात्र किमथांशमसदस्ति प्रथगिति चेत्‌ ॥२२६॥॥ 
अथ्थ/--कक्‍्या उत्पादादिक तीनों ही श्रंशोके होते है ? श्रथवा श्रंशीके होते हैं ? 
श्रथवा सत॒के श्रश मात्र है ? श्रथवा असतु-श्रश रूप भिन्न २ है ? 


, तन्न यतो5नेकान्ती बलवानिह खलु न स्वथंकान्तः | 
सब स्यादविरुद्ध तत्पूव तद्विना विरुद्ध स्थात्‌ ।।२२७॥ 

अर्/--उपर्युक्त शंका ठीक नही है। क्योकि यहाँ पर (जैन दर्शनमे) नियमसे 
अनेकान्त ही वलवानु है । सर्वथा एकान्त नही । यदि ऊपर किये हुए प्रश्न श्रनेकान्त 
हृष्टिसे किये गये है तो सभी कथन श्रविरुद्ध है। किसी दृष्टिसे कुछ भी कहा जाय, उसमे 
विरोध नही आ सकता । और अनेकान्तकों छोडकर केवल एकान्तरूपसे ही उपर्युक्त 
प्रश्न किये गये है तो श्रवश्य ही एक दूसरेके विरोधी है । इसलिये श्रनेकान्त पूर्वक सभी 
कथन अविरुद्ध है । श्रीर वही कथन उसके विना विरुद्ध है । 

भावार्थ:--जैन दर्शन प्रमाणनयात्मक है। जिस किसी पदार्थका किसी रूप 
विवेचन क्यो न किया जाय, नयहृष्टिसिे समी सगत हो जाता है । वही कथन श्रपेक्षाइष्टिको 
छोडकर किया जाय तो श्रसगत हो जाता है । यहाँ पर कोई यह णका न कर बेठे कि 
कभी किसी वातकों कभी किसी रूप कहनेसे भर कभी किसीरूप कहनेसे जैन दर्शन 
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उदाहरण 
' तत्रेतदुदाहरणं यद्युत्पादेन लक्ष्यमाणं-सत्‌ । 
उत्पादेन परिणतं केवलमुत्पादमात्रमिद्द वस्तु |२२०॥ 
अर्थ:--इस विषयमें यह उदाहरण है कि यदि सतु उत्पादका लक्ष्य बनाया जाता 
है श्र्थात्‌ वह उत्पादरूप परिणाम घारण करता है तो वह केवल उत्पाद मात्र है । 
अथवबा 
यदि वा व्ययेन नियतं केवलमिह सदिति लक्ष्यमाणं स्पात्‌ । 
ज्ययपरिणतं च सदिति व्ययमात्र किल कथ॑ हि तनन्‍्न स्थाद |२२१॥ 
अर्थ:--भ्रथवा यदि वह ॒सत्‌॒केवल व्ययका लक्ष्य बनाया जाता है, श्रर्थादें वह 
व्यय परिणामको धारण करता है तो वह सत्‌ केवल व्यय मात्र ही है । 
अथवा 
प्रौग्येण परिणतं सधदि था भ्रौन्‍्येण लक्ष्यमार्ण स्थाव्‌ । 
उत्पादव्ययवदिदं स्थादिति . भौव्यमात्रं सत्‌ |२२२॥। 
अर्थ।--यदि सत्‌ भ्रौव्य परिणामको धारण करता है अथवा वह भ्रौव्यका लक्ष्य 
बनाया जाता है, तत्र उत्पाद व्ययके समान वह सत्‌ ध्रौव्य मात्र है । 
भावाथ:---उपयुँक्त तीनो श्लोकोमे इस बातका निषेध किया गया है कि उत्पाद, 
व्यय, ध्रोव्य सत्से भिन्न हैं अथवा सत॒के एक २ भागसे होनेवाले अश है । साथ ही यह 
बतलाया गया है कि त्तीनो ही सत्‌ स्वरूप है और तीनोही एक साथ होते हैं। पर्व 
जिसकी विवक्षा की जाय अथवा जिसका लक्ष्य वनाया जाय सत्‌ उसी स्वरूप है! से 
ही स्वयं उत्पाद स्वरूप है, सत्‌ ही व्यय स्वरूप हैं और सत्‌ ही धौव्य स्वरूप हैं! 
दठ्ठान्त 
संदृष्टिमृदृव्य॑ सता घटेनेह लक्ष्यमारणं सब । 
५ केवलमिह घटमात्रमर्तता पिण्डेन पिण्डमात्रे स्थात्‌ २२३॥। 
अथ्थ;--दृष्टान्तके लिये मिट्टी द्रव्य है । जिसक्षसमय वह मिट्टी सत्‌ स्वरूप धर्दकी 
लक्ष्य होती है। उससमय वह॒केवल घट मात्र है और जिससमय वह बसत्‌ स्वर्टा 
पिण्डका लक्ष्य होती है, तव पिण्ड मात्र हैं । 
बारात पक रकााकाउतक थम >> का औना, न लक लिए 
8 यहाँ पर 'जिससमय'से आशय केवल विवक्षाले है। लैसी विवक्षा होती है. मिट्टी उसी छह 
सममी जाती है। वास्तव दौनोंका समयसेद नहीं है । ह॒ 
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यदि वा तु लक्ष्यमाणं केबलमिह सच सृत्तिकात्त्वेन । 
एवं चेकस्य ो व्युत्पादादित्रयश्र तब्रांशा) ॥२२४॥। 
अर्थ/--यदि वह मिट्टी मिट्टीपनेका ही केवल लक्ष्य बनाई जाती है तब वह केवल 
मिट्टी मात्र है। इसप्रकार एक ही सत्‌ (द्रव्य)के उत्पाद व्यय भ्रौव्य, ऐसे तीन अंश 
होते है । 
न पुनः सतो हि सर्गः केनचिदंशैकमागमात्रेण | 
संहारो वा भौव्यं इक्ते फलपृष्पपत्रवन्न स्यात्‌ ॥२२५॥ 
अथ;--ऐसा नही है कि सत्‌ (द्रव्य )का ही किसी.एक भागसे उत्पाद हो, और 
उसीका किसी एक भागसे व्यय हो, और उसीका एक- भागसे प्रौव्य रहता हो । 
जिसप्रकार कि वृक्षके एक भागमे फल है तथा एक भागमें पुष्प हैं और उसके एक 
भागमे पत्ते है। किन्तु ऐसा है कि सत्‌ ही उत्पाद रूप है, सत्‌ ही व्यय रूप है, और 
-सत्‌ ही भौव्य स्वरूप है । हु 
शह्ढाकार 


नल चोत्पादादित्रयमंशानामथ किमंशिनो वा स्पात्‌ । 
.... अपि किं सदंशमात्र ” प्रथांशमसदस्ति एथगिति चेत्‌ ॥२२६॥ 
अर्थ/--क्या उत्पादादिक तीनो ही अशोके होते है ? अ्रथवा अंशीके होते हैं ? 
श्रथवा सत॒के अंश मात्र है ? अथवा असतु-अ्रंश रूप भिन्न २ है ? 


तन्न यतो 5नेकान्ती बलवानिह खलु न स्वर्थेकान्तः | 
सब स्थादविरुद्ध तत्पूष तद्ठिना विरुद्ध स्‍्थात |।२२७॥ 
अथ+--उपर्युक्त शंका ठीक नही है । क्योकि यहाँ पर (जैन दर्शनमें) नियमसे 
अनेकान्त ही बलवान है। सर्वथा एकान्त नही । यदि ऊपर किये हुए प्रश्न अ्रनेकान्त 
हृष्टिसे किये गये है तो सभी कथन अविरुद्ध है। किसी दृश्सि कुछ भी कहा जाय, उसमें 
विरोध नही भ्रा सकता । और अनेकान्तको छोडकर केवल एकान्तरूपसे ही उपर्युक्त 
प्रश्न किये गये है तो अवश्य ही एक दूसरेके विरोधी है । इसलिये अनेकान्त पूर्वक सभी 
“ कथन अविरुद्ध है । और वही कथन उसके विना विरुद्ध है । 
भावार्थ:--जैन दर्शन प्रमाणनयात्मक है। जिस किसी पदार्थंका किसी रूप 
विवेचन क्यो न किया जाय, नयदृष्टिसे सभी सगत हो जाता है। वही कथन अपेक्षाहृ्टिको 
छोडकर किया जाय तो असगत हो जाता है । यहाँ पर कोई यह शंका न कर बंठे कि 
कभी किसी वातको कभी किसी रूप कहनेसे और कभी किसीरूप कहनेसे जैन दर्शन 
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किसी बातका निर्णायक नहीं है किन्तु सशयात्मक है। ऐसा कहनेवालोको थोडा 
सूक्ष्मश्सि विचार करना चाहिये। जैन दर्शन सशयात्मक नही किन्तु वस्तुके यथार्थ 
स्वरूपका कहनेवाला है। वस्तु एक धर्मात्मक नही है, किन्तु प्रनेक-धर्मात्मक है । 
इसलिये वह अनेक रूपसे ही कही जाती है। एक रूपसे कहना उसके स्वरूपको 
बिगाडना है। सशय उभयकोटिमे समान ज्ञान होनेसे होता है। यहाँ पर उमय 
कोटिसे समान ज्ञान नही है। यद्यपि एक ही पदार्थकों श्रमेक धर्मो द्वारा कहा जाता है 
परन्तु जिस दृश्सि जो धर्म कहाँ जाता है उस दृष्टिसे वह सदा वैसा ही है । उस दंध्टिसे 
वह सदा एक धर्मात्मक ही है। दृष्टान्तके लिये पुस्तकंको ही ले लीजिये | पुस्तक भाव- 
रूप भी है और भ्रभावरूप भी है। अपने स्वरूपकी अपेक्षासे तो वह भावरूप है भ्ौर 
पर-पदार्थोंकी अपेक्षासे वह अ्रभांवरूप है। ऐसा नही है कि कभी अपने स्वरूपकी 
अपेक्षासे भी वह श्रभावरूप कही जाय। अथवा पर-पदार्थोकी 'अ्पेक्षासे भी कभी 
भावरूप कही जाय। इसलिये नय समुदाय-प्रमाणसे तो वस्तु भावरूप भी है, अभावरूप 
भी है। परन्तु नय दृष्टिसि जिस रूपसे भावरूप है उस रूपसे सदा भावरूप ही है और 
जिस हृष्टिसे -अभावरूप है उससे सदा अभावरूप ही है । इसलिये स्याद्वादको वे ही 
तकंशाल्नी सशयात्मक कह सकते हैं जिन्होने न तो सशयका ही स्वरूप समझा है और 
न स्याह्मादका ही स्वरूप समझा है । इसीप्रकार जो क्लोग “नैकस्मिन्नसभवात्‌” श्र्थात्‌ 
एक पदार्थमे दो विरोधी धर्म नही रह सकते है ऐसा कहकर स्याद्वाद स्वरूप जैन 
दर्शनको असत्यात्मक ठहराते है वे भी पदार्थके यथार्थ बोधसे कोसो दूर है, श्रस्तु । क्या 
हमे वे यह समझा देंगे कि पुस्तकको पुस्तक ही क्यो कहते है ? पुस्तककों दावात क्‍्यी 
नहीं कहते ? कलम क्यो त्ही कहते ? चौकी क्‍यों नही कहते ? द्वीपक क्यो नहीं 
कहते ? यदि वे इस प्रश्नके उत्तरमे यह कहे कि पुस्तकमे पुस्तकत्व हो धर्म रहता है 
इसलिये वह पुस्तक ही कही. जाती है। उसमे दावातत्व धर्म नही है, कलमत्व धर्म 
नही है, चौकीत्व धर्म नही है, दीपकत्व धर्म नही है इसलिये वह पुस्तक दावात, कलम, 
चौकी, दीपक नही कही जाती है, श्रर्थात्‌ पुस्तकमे पुस्तकत्व धर्मके सिवा इतर जितने 
भी उससे भिन्न पदार्थ हैं, सबोका पुस्तकमे अभाव है । इसीप्रकार हरएक पदार्थमे अपने 
स्वरूपको छोडकर बाकी सब पदार्थके स्वरूपका अभाव रहता है । यदि अन्य पदार्थोके 
स्वरूपका भी सज्भाव हो तो एक पदार्थमे सभी पदार्थोकी सकरताका दोष श्राता है 
और यदि पदार्थमे स्व-स्वरूपका भी श्रभाव हो तो पदार्थके श्रभावका ही प्रसग श्राता 
# शद्ट्राचाय मतके अलुयायी। 
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है ।5 इसलिये स्व-स्वरूपकी श्रपेक्षासे भाव और पर-स्वरूपकी अपेक्षासे अभाव ऐसे 
हरएक पदार्थमे दो धर्म रहते है ।' बस इसी उत्तरसे दो विरोधी धर्मोका एक पदार्थमें 
ग्रभाव बतलानेवाले तकंशास्री स्वय समझ गये होंगे कि एक पदार्थमें भाव-धर्म श्रौर 
अभाव धर्म दोनो ही रहते है । इनके स्वीकार किये बिना तो पदार्थका स्वरूप ही नही 
बनता । इसलिये अनेकान्त पूर्वक सभी- कथन अ्रविरुद्ध और उसके बिना विरुद्ध है । 
यहाँपर यह शका करना भी व्यर्थ है कि भाव श्ौर भ्रभाव दोनो विरोधी है फिर एक 
पदार्थमे दोनो कंसे रह सकते है ” इसका उत्तर ऊपर कहा भी जाचुका है ।. दूसरे- 
जिसको -विरोधक बतलाया जाता है वह वास्तवमे विरोध ही नही है ॥ पदार्थका स्वरूप 
ही ऐसा है । स्वृभावोञ्तकंगोचर.” अर्थात्‌ किसीके स्वभावमे तक काम नहीं करता 
है। अग्निका स्वभाव उष्ण है । वहाँ श्रग्नि उष्ण क्‍यों है ? यह प्रश्न.व्यर्थ है, प्रत्यक्ष 
बाघित है। 
ऊपर की हुईं शंकाका खुलांसा उत्तर 


केवलमंशानामिह नाप्युत्पादों व्ययोषि न प्रौव्यम्‌ | न 
: लाप्यंशिनस॒यं स्पोत किम्रुतांशेनांइशिनो हि ततत्रितयम्‌'॥२२८।। 
अथ+--कैवल अंशोक़े हो उत्पाद, व्यय॑, ध्रौव्य नही होते है और न केवल भ्रशीक्ते 
ही तीनों होते है । किन्तु अशीके भ्रश रूपसे उत्पादादिक तीनो होते है । 
शकाकार 
ननु चोत्पादध्यंसी स्पातामन्वथंतों 5थ वाड़्पात्रात्‌ । 
दृष्टविरुद्धललादिह भुवत्वमपि ये य कर्थमिति चेत्‌ ॥२२९॥ 


# विरोध तीन प्रकार द्वोता है। १ सहानवस्थान, २ प्रतिबन्ध्य प्रतिबन्धक ३ बध्यघातक | इन 
तीनोंमेंसे भावाभावमें एक भी नहीं है। विशेष बोधके छिये इस कारिकाको देखो-- 
,... कथशित्ते सदेवेष्ट कथश्विद्सदेव तत्‌ । 
तथोभयमवाच्य च नययोगान्न सबंधा ॥ १॥ 
तत्र सत्व॑ वस्तुधर्म तदनुपगमे वस्तुनो बस्तुत्वायोगात्‌ खरविषाणादिवत्‌ | तथा कथब्विद्सत्व॑ 
बस्तुधर्स: । स्वरुपादिभिरिव पररूपादिभिरपि वस्तुनो3सत्वानिष्टी श्रतिनियतस्वरूपाभावाद्वस्तुपति 


नियमविरोधात्‌ । एतेन क्रमार्पितोभयत्वादीना वस्तुधमंत्व प्रतिपादितम्‌ | 
पु -अष्टसहस्री 
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अर्थ:--एक पदार्थके उत्पाद और ध्वस भले ही हो; परन्तु उसी पदार्थक्रे ध्रौव्य 
भी होता है, यह बात वचन मात्र है, और प्रत्यक्ष बाधित है। एक ही पदार्थके उत्पाद 
व्यय और ध्रौव्य ये तीनो किसप्रकार हो सकते है ? 
उत्तर 
सत्यं भवति विरुद्ध क्षणमेदी यदि भवेल्नयाणां हि । 
अथवा स्त्रय॑ं सदेव हि नश्यत्वुत्पधते स्वयं सदिति ॥२३०॥ 


अर्थ:--शकाकारका उपर्युक्त कहना तभी ठीक हो सकता है झथवा उत्पाद, व्यय, 
भ्रौव्य, इन तीनोका एक पदार्थमे तभी विरोध आ सकता है जब कि इन तीनोका क्षण 


भेद हो | अथवा यदि स्वयं सत्‌ ही नष्ट होता हो, और सत्‌ ही उत्पन्न होता हो तव भी 
इन तीनोसे विरोध आ सकता है । 


पि कुतथ्रित्‌ किख्ित्‌ कस्यापि कथव्वनापि तन्न स्यात्‌ । 
तत्साधक ।णाभावादिद्द सोप्यरष्टान्तात्‌ ॥२३१॥ 


अर्थ।--परन्तु ऐसा कही किसी कारणसे किसीके किसी प्रकार किच्चिस्मात्र भी 
नही होता है। उत्पाद भिन्न समयमें होता हो, व्यय भिन्न समयमे होता हो, भ्ौर भौव्य 
भिन्न समयमे होता हो इसप्रकार तीनोके क्षण भेदको सिद्ध करनेवाला न तो कोई 
प्रमाण ही है, और न कोई उसका साधक दृष्टान्त ही है । 


शंकाकार 


ननु व स्वावसरे किल सर्गः सर्गेकलक्षणत्वात्‌ स्यात्‌ । 

संहारः स्वावसरे स्यादिति संहारलक्षणत्वाद्य ॥२३२॥ 
धौव्यं चात्मावसरे भवति प्रौन्‍्यैकलक्षणात्तस्थ । 

एवं ल भेद स्याह्वीजाडूकुरपादपत्त्ववत्त्वितिचेत !।२३३॥ 


अथेः--उत्पाद अपने समयमे होता है, क्योकि उसकी उत्पत्ति होना ही एक लक्षण 
है। व्यय अपने समयमे होता है, क्योकि सहार होना ही उसका लक्षण है। इसीप्रकार 
भोव्य भी अपने समयमे होता है, क्योकि उसका ध्रुव रहना ही स्वरूप है। जिसप्रकार 
बीज अकुर और वृक्ष, इनका भिन्न २ लक्षण है उसीप्रकार उत्पाद, व्यय, धौव्यका भी 
भिन्न २ लक्षण है । 


भादाथः--भिन्न २ लक्षण होनेसे तीनोका भिन्‍न २ समय है ? 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ ७६ 
ह् उत्तर 
तन्न यतः क्षणमेदों न स्यादेकसमयमात्र तत । 
उत्पादादित्रयमपि हेतोः संदष्टितोपि सिद्धत्वात्‌ ॥२३४॥ 


न्‍] भर्थः--लक्षणभेद होनेसे तीनोकों भिन्न २ समयमे मानना ठीक नहीं है क्योकि 
उत्पाद, व्यय और धौव्य तीनोका समयभेद नही है। तीनो एक ही समयमे होते हैं । 
यह बात हेतु और दृष्टान्तसे भलीभाँति सिद्ध है। इसीका खुलासा नीचे किया जाता है--- 


अथ तथ्था हि बीज बीजावसरे सदेव नासदिति । 

तत्र व्ययो न सत्वादृव्ययश्र तस्मात्सदडुकुरावसरे ॥२३५॥ 
अथः--बीज अपनी पर्यायके सभयमे है । बीज पर्यायके समय बीजका अभाव नही 
कहा जा सकता । बीज पर्यायके समय बीज पर्यायका व्यय भी नही कहा जा सकता 
किन्तु अ्रंकुरपर्यायके उत्पाद-समयमें बीज पर्यायका व्यय कहा जा सकता है । 


बीजावस्थायामपि न स्यादड्कुरभवोस्ति वाउसदिति | 
तस्मादुत्पादः स्थात्थावसरे चाडकुरस्य नान्यत्र |२३६॥ 


अथः--जो समय बीज पर्यायका है, वह अ्रकुरकी उत्पत्तिका नहीं कहा जा 
सकता । बीज पर्यायके समय अ्रकुरके उत्पादका अभाव ही है। इसलिये अंकुरका 
उत्पाद भी अपने ही समयमें होगा, अन्य समयमे नहीं । 


यदि वाबीजाडूकुरयोरविशेषात्‌ पादपत्मिति वाच्यस्‌ | 
० 0. ० जज ५ 
नशेत्पन्नं न तदिति नश्टोत्पन्नं च प्ययाभयां हि ॥२३७॥॥ 


अर्थ:---अथवा बीज और अ्रकुर इन दोनोको सामान्य रीतिसे यदि वृक्ष कहा जाय 
तो वृक्ष न तो उत्पन्न हुआ, और न वह नष्ट हुप्ना, किन्तु वीज पर्यायसे नष्ट हुआ है, श्रौर 
अकुर पर्यायसे उत्पन्न हुआ है । 
साराणश 
गायात॑ न्यायबलादेतधत्रितयमे ले स्यात्‌ | 
उत्पन्नम डकुरेण च नष्ट बीजेन पादपत्वं तत्‌ |२३८।| 


572] पद्माष्यायी [प्रप्म 

अथः--यह बात न्‍्यायवलसे सिद्ध हो चुडी हि उत्पाद, सयय, भ्रोत्य ते नौका एड 
ही# काल है। वृक्षका अकुर रुपसे निमसमय उत्पाए हृश् है, उनोीसमय 
रूपसे व्यय हुआ है, और वृक्षपना दोनो अवस्वाजोम मोजूद है । 


| 


भावा:--ऊपरके तीनों क्लोकोड़ा साराश उसप्रह्मार हैल्‍यों बीए पर्याय 
समय है वह उसके व्ययका समय नहीं है। क्योकि उसीया सझ्भाब झौर उसीया प्रभाव 
दोनो एक ही समयमे नही हो सकते है । किस्तु जो अहुस्के उत्मादाता समय हे वहीं 
बीज पर्यायके नाशका समय है। ऐसा भी नहीं है वि बीत पर्याय ग्रोर प्रुरोत्याद, 
इन दोनोके दीचमे बीज पर्यायका नाण होता हो । ऐसा माननेसे पर्याय रहित द्त्य 
ठहरेगा ) क्योकि बीजका तो नाश होगा, प्रभी अ्रुर पैदा नहीं हम्मा है। उससमय 
कौनसी पर्याय मानी जावेगी ? कोई नहीं । तो ब्रवश्य ही पर्याय शून्य द्वव्य ठहरेंगा । 
पर्यायके अभावमे पर्यायीका भ्रभाव स्वय सिद्ध है। उसलिये जिससमय श्रकुरवा उत्ताद 
होता है उसीसमय वीजपर्यायका नाश होता है । दूसरे णब्दोमे यो भी कहा जा सकता 
है कि जो वीजपर्यायका नाश है वही श्रकुरका उत्पाद है। इमफा यह भ्र्थ नही है कि 
नाश और उत्पाद दोनोका एक ही श्रर्थ है, यदि दोनोका एक ही भ्रर्थ हो तो जिसका 
नाश है उसीका उत्पाद कहना चाहिये । परन्तु ऐसा नहीं है नाश तो बीजका होता है 
और उत्पाद अकुरका होता है परन्त्‌ नाश और उत्पाद, दोनोकी फलित पर्याय एक ही 
है । ऐसा भी नही है कि जो बीजपर्यायका समय है वही अकुरके उत्पादका समय है! 
ऐसा माननेसे एक ही समयमे दो पर्यायोकी सत्ता माननी पडेगी । और एक समयमे 
दो पर्यायोका होना प्रमाणबाधित है | इसलिये वीजपर्यायके समय अ्रकुरका उत्पाद नही 
होता है । किन्तु जो बीजपर्यायके नाशका समय है वही भ्रकुरके उत्पादका समय है । 
और बीजनाश तथा अक्रोत्पाद दोनो ही अवस्थाप्रोमे वृक्षपनेका सद्भाव हैं। वृक्षका 
जिससमय बीजपर्यायसे नाश हुआ है, उसीसमय उसका अ्रक्रपर्यायसे उत्पाद हुआ है। 


# घटमौलिसुवर्णोर्थीनाशोत्पाद्र्यितिष्वयम , शोकप्रमोदमाध्यर्थ जनोयाति सहेतुकम ! 
| अप्टसहस्री 
अर्थात्‌ एक पुरुषकों सोनेके घडेकी आवश्यकता थी दूसरेको कपालों ( घडेक्े टुकडे )की 
आवश्यकता थी, तीसरेको सोनेकी ही आवश्यकता थी, तीनो एक सेठके यहाँ पहुँचे, सेठके यों एक सोनेका 
घड़ा रवखा था, परन्तु जिससमय ये तीनों द्वी पहुँचे, उसीसभय वद्द घडा ऊपरसे गिरकर फूट गया। 
घडेके फूठते ही तीनोंके एक ही क्षणमसें त्तीन प्रकारके परिणाम हो गये । घढायीकों शोक, कपाछार्थीकों 
हु और सामान्य स्वणोर्थीको मध्यस्थता | इसीप्रकार जत्पादादि दीनों एक ही क्षणमें होते है । 


अध्याय ] 


सुबोधिनी दीका 


[ ८६१ 


वृक्षका सद्भाव दोनो ही अवस्थाओंमे है । इसलिये यह बात अच्छी तरह सिद्ध हो गई 
फिर भी खुछासा 


कि उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य तीनोंका एक ही समय है। भिन्‍न समय नही है । 


अपि चाइकुरसृष्टेरिह य एव समय: स बीजनाशस्प । 
उभयोरप्यात्मत्वात्‌ स एवं कारूथ पादपत्त्वस्य ॥२३२९॥ 
अथ;--जो अ्रकुरकी उत्पत्तिका समय है। वही समय बोजके नाशक्रा है, और 
अंकुरका उत्पाद तथा बीजका नाश दोनों ही वृक्ष स्वरूप है । इसलिये जो समय बीजके 
नाश ओर श्रकुरके उत्पादका है वही समय वृक्षके धौव्यका है । 
सारांश 
तस्मादनवद्यमिदं प्रकृतं तत्त्तस्य चेकसमये स्थात्‌ । 
| उत्पादादित्रयमपि पर्यायार्थात्न सर्वधापि सतः |[२४०॥ 
नही होते । 


इसलिये यह बात सर्वथा निर्दोष सिद्ध हो गई कि सत्‌ (पदार्थ )के एक समयमें 
ही उत्पादादिक तीनों होते है वे भी पदार्थके पर्यायदृष्टिसे होते हैं, पर्यायनिरपेक्ष पदार्थके 


विरोध सम्भावना 
भवति विरुद्ध हि तदा यदा सतः केवलस्य तत्तरितयम्‌ | 
पर्ययनिरपेक्षत्वात्‌ क्षणमेदोपि च तदेव सम्भबति ।२४१॥ 


प:---जिस सम उत्पाद आदि तीनो, पर्यायनिरपेक्ष केवल पदार्थके ही 
जाँयगे उससमय अवश्य ही तीनोका एक साथ विरोध होगा, और उसीमसमय 
समय भेदकी सम्भावना भी है । 


नाद 
जथवा 
यदि वा भवति विरुद्ध तदा यदाप्येकपर्ययस्थ पुनः । 
अस्त्युत्पादो यस्य व्ययोपि तस्येव तस्य वें प्रौद्यय /नद्रर 
अर्थ:---अथवा तब भी विरोध होगा जब कि डिक ८ 
उसीका व्यय भी माना जाय, और उसी एक पर्यायका ध्रौंछ्ू 
उत्पादादिकका अधिरुद्ध ब्प 


प्रकृतं सतो विनाश) केनविदन्येत सदर २ 
११ 
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परे ] पद्माध्यायी [ प्रमम 
अथ)--प्रकृतमे ऐसा है कि किसी भ्रन्य पर्यायबसे सतृका बिनाश होता है, तथा 
किसी अ्रन्य पर्यायसे उसका उत्पाद होता है, और किसी प्रन्य पर्यायमे ही उसका भौव्य 
होता है । 
ड्ट्टान्त 
संद्टिः पादपयत्‌ म्वयमुत्पन्न! सदट ऊरेण यथा । 
नष्टो ब्ीजेन पुनर्भवम्तित्युभयत्र पादपत्वेन ॥२०४॥। 
अथ।--बृक्षका दृष्टान्त स्पष्ट है। जिमप्रकार ब्ृत्ष सत्‌ लत अदुटसे स्वय उत्पन्न 
होता है, वीज रूपसे नष्ट होता है श्रीर वह ब्ृक्षपनेसे दोनो जगह श्रुव है । 
न हि वीजेन विनष्ट: स्यादुत्पन्नश्न तेन बीनेन । 
भीव्यं बीजेन पुनः स्यादित्यध्यक्षपक्षबाध्यलान ॥२४५॥ 
अर्थः--ऐसा नही है कि वृक्ष बोजरूपसे ही तो नष्ट होता हो, उसी बीज सपने 
वह उत्पन्न होता हो श्रीर उसी वीज रूपसे वह ध्रुव भी रहता हो क्योंकि यह वात 
प्रत्यक्ष बाधित है। 
स्त्‌ ही उत्पाद व्यय श्वस्प है 
उत्पादव्यययोरपि भवति यदात्मा स्यं सेवेति । 
तस्मादेतद्द्नयमपि वस्तु मदेचेति नान्यद्स्ति सतः ॥२४६॥ 
अर्थ:--उत्पाद और व्यय दोनोका आत्मा (जीव भूत) स्वय सत्‌ ही है--इसलिये 
ये दोनो ही सहस्तुस्वरूप है। सत्से भिन्‍न ये दोनो कोई स्वतत्र वस्तु नही है । 
उत्पादादिक पर्यायदष्टिसे ही हैं 
पर्यायादेशत्वादस्त्युत्पादो व्ययोस्ति च प्रौन्‍्यम्‌ । 
द्रव्यार्थादेशत्वान्नाप्पुत्पादों व्ययोपि न भौच्यम्‌ ।२४७॥ 
अथेः---पर्यायाथिक नयसे उत्पाद भी है, व्यय भी है, भ्रौर भौव्य भी है। 
द्रव्याथिक नयसे न उत्पाद है, न व्यय है, और न भ्रौव्य है । 
शकाकार 
नन्ु चोत्पादेन सता कृतमसर्तेकेन वा व्ययेनाउथ । 
यदि व ध्रौन्येण पुनर्यद्वश्यं तल्येण कथमिति चेत्‌ ॥२४८॥ 


3 
अथेः--या तो सदुरूप उत्पाद स्वरूप ही वस्तु मानो, या असदुरूप व्यय स्वरूप ही 
वस्तु मानो, अथवा ध्रौठ 


य स्वरूप ही वस्तु मानो, तीनो स्वरूप उसे कैसे मानते हो! 


अध्याय ] छुबोधिनी टीका [ ष८र 
च्च्तर 
तन्‍न यदविनाभावः प्रादुर्भावधुवच्ययानां हि । 
यस्मादेकेन बिना न स्थादितरदूद्वयं तु तन्नियमात्‌ ॥२४९॥। 
अर्थ/---उपर्युक्त शंक्रा ठीक नही है वयोकि उत्पाद व्यय और भ्रौव्य, इन तीनोंका 
नियमसे अविनाभाव है क्योकि एकको छोडकर दूसरे दोनों भी नहीं रह सकते । 
अपि च द्वाम्यां ताभ्यामन्यतमास्याँ विना न चान्यतरत्‌ । 
एक वा तदवश्यं तत््रयमिह वस्तु संसिध्ये ॥२४०॥ 
अथ--अथवा बिना किन्‍्ही भी दोके कोई एक भी नहीं रह सकता है इसलिये 
यह ग्रावश्यक है कि वस्तुकी भले प्रकार सिद्धिके लिये उत्पाद, व्यय, भ्रौव्य तीनों एक 
साथ हों । 
इसीका खुलासा 
अथ तथथा विनाशः प्रादुर्भाव॑ बिना न भावीति | 
नियतमभावस्य पुनर्भावेन पुरस्सरत्वाच् ॥२५१॥ 
अथा--तीनोंका परस्पर अविनाभाव है, इसी बातको स्पष्ट किया जाता है कि 
विनाश (व्यय) विना उत्पादके नही हो सकता । क्योकि किसी पर्यायका भ्रभ्नाव नियमसे 
भाव पूर्वक ही होता है । 
उत्पादोषि न भावी व्यय बिना वा तथा प्रतीतत्वात्‌ । 
प्रत्यग्रजन्मनः किल भावस्याभावतः ऋृतार्थत्वात्‌ ॥२४२॥ 
प:---उत्पाद भी बिता व्ययके नही हो सकता, क्योकि ऐसी प्रतीति है कि 
नवीन जन्म लेनेवाला भाव अभावसे ही ऋइतार्थ होता है । 


भावाथ:--किसी पर्यायका नाश होने पर ही तो दूसरी पर्याय हो सकती है। 
पदार्थ तो किसी न किसी अवस्थामें सदा रहता ही है। इसलिये यह आवश्यक है कि 
पहली अवस्थाका नाश होने पर ही कोई तवीन अवस्था हो । 


उत्पाद््यंसी वा द्वावपि न स्तो विनापि तद्भौव्यस्‌ | 
भावस्था उसावस्प च वस्तुत्वे सति तदाश्रयत्वाद्या ।|२५३॥। 


अथः--अथवा बिना श्रौव्यके उत्पाद, व्यय भी नहीं हो सकते, क्योकि वस्तुकी 
सत्ता होने पर ही उसके श्राश्नयसे भाव और श्रभाव (उत्पाद और व्यय) रह सकते है । 


घ9 ] पत्नाभ्यायी [ प्रवम 


अपि च्‌ श्रौव्य॑ न स्यादुत्पादल्ययद्यं॑ बिना नियमान्‌ | 
यदिह विशेपाभावे सामान्यस्य च सतोप्यमावस्वात ।।२०४॥ 
अर्थ/--अथवा विना उत्पाद और व्यय दोनोके ध्ौव्य भी नियमसे नही रह सकता 
है, क्योंकि विशेषके श्रभावमे सामान्य सत्‌का भी श्रभाव ही है । 


भावाथ;--वस्तु #सामान्य विशेषात्मक है | बिना -सामान्‍्यके विशेष नहीं हो 
सकता, और बिना विशेपके सामान्य भी नही हो सकता | उत्पाद, व्यय बिशेष है, ध्रौव्य 
सामान्य है । इसलिये बिना उत्पाद, व्यय विशेषके श्रौ्य सामान्य नहीं बन सकता है 
और इसीप्रकार बिना ध्रौव्य सामान्यके उत्पाद व्यय विशेष भी नहीं वन सकते है। 
साराग 
एवं चोतद्यादादित्रयस्थ साधीपमी व्यवस्थेह । 
नेंबरान्यथा उन्पनिहयवद्तः स्वस्थापि घातकत्वाच्च ॥|२५४॥| 
अथै।--इसप्रकार वस्तुमे उत्पाद, व्यय, भ्रौव्यकी व्यवस्था घटित करना चाहिये । 


अन्य किसी प्रकार उनकी व्यवस्था नहीं घटित की जा सकती हैं । क्योकि दूसरेका 
विघात करनेसे भ्रपना ही विधात हो जाता है । 


भाषार्थ:--ऊपर कही हुई व्यवस्था ही ठीक व्यवस्था है श्रौर तीनोको एक साथ 
माननेसे ही यह व्यवस्था बन सकती है तीनोमेसे किसी एकका अथवा दोका श्रभाव 
माननेसे बाकीके दो श्रथवा एक भी नही ठहर सकता है। 
' केवल उत्पादके माननेमें दोप 
अथ तथथा हि सर्ग केबलमेक हि मृगयमाणस्प । 
असदुत्पादो वा स्थाहुत्पादों वा न कारणाभावात्‌ ||२५६॥॥ 


अर्थ/--जोः केवल एक उत्पादको ही मानता है उसके मतमे असतुका उत्पाद होने 
लगेगा, अथवा कारणका अभाव होनेसे उत्पाद ही न होगा । 
फेवछ व्ययके माननेमें दोष 
अप्यथ छोकयतः किल संहारं स्गपक्षनिरपेक्षम्‌ । 


भवति निरन्चपनाशः सतो न नाशो 5थवाप्यहेतुत्वात्‌ ॥२४७॥ 





# सामान्य विशेषात्मा तदर्थोविपयः | 


“ निर्विशेष द्वि सामान्य भवेच्छशविषाणवत्त्‌ । निस्सामान्य॑ विशेषज्ञ भवेच्छुशविषाणवत्त्‌ ॥ 


अध्याय ] सुबोधिनी दीका [ पर 


अथथ।---उत्पादपक्षनिरपेक्ष केवल व्ययकों ही जो मानता है, उसके यहाँ सतका 
निरन्वय सर्वथा नाश हो जायगा। श्रथवा विना कारण उसका नाश भी नही हो 
सकता । 
केवछ ध्रोव्यके माननेमे दोष 
अथ च ध्रौव्यं केतरलमेक क्रिल पश्षम्ध्यवसतश्र । 
द्रब्यमपरिणामि स्याच्दपरिणामाच नापि तद्भौव्यम्‌ (२४८॥ 


अर्थः:---इसीप्रकार जो उत्पादव्ययनिरपेक्ष केवल श्रौव्य पक्षको ही स्वीकार करते 
है, उनके मतमे द्रव्य अपरिणामी ठहरेगा और द्रव्यके अपरिणामी होनेसे उसके प्रौव्य 
भी नही बन सकता है । . 


भ्रौव्य निरपेक्ष उत्पाद. व्ययक्रे माननेमे दोष 


अथ च धौव्योपेक्षितम॒त्पादादिंदयं प्रमाणयतः । 
सब क्षणिकमिवेतत्‌ सदभावे वा ज्ययो न सर्गथ् ।।२५९॥| 


अर्थ:--प्रौव्य निरपेक्ष केवल उत्पाद और व्यय इन दोको ही जो प्रमाणभूत 
मानता है, उसके यहाँ सभी क्षणिककी तरह हो जायगा । अथवा सव्‌ पवार्थके अभावमें 
न तो व्यय ही बन सकता है श्रौर न उत्पाद ही बन सकता है । 
साराश व. 
एतद्ोषभयादिह प्रकृतं चास्तिक्यमिच्छता पुंसा । 
उत्पादादीनामयमबिनाभावो 5वगन्तव्य! |।२६०॥। 


अर्थः--ऊपर कहे हुए दोषोके भयसे आपस्तिक्यके चाहनेंवाले पुरुषको प्रकृतमे 
उत्पाद आदिक तीनोका ही अविनाभाव मानना चाहिये । 


भावार्थ:--तीनो एक साथ परस्पर सापेक्ष हैं, यही निर्दोष सिद्ध है । 
नयी प्रतिज्ञा 
उक्त गुणपर्ययवदृव्यं य्तदृव्ययादियुक्त सत्त्‌ | 
अथ वस्तुस्थितिरिह किल वाच्या 5नेकान्तवो धशुद्धयरथम्‌ [२६ १॥| 


अर्थ:--द्रव्य गुणपर्यायका समूह है और वह उत्पाद, व्यय, श्रौव्यवाला है, यह वात 


तो कही जा चुकी । अब अनेकान्त (स्याह्वाद)का बोध होनेके लिये वस्तुका विचार 
करते है--- 


पद्मात्यायी [ प्रदम 
अनफास्त चनुष्टय 
स्थादम्ति च नाम्तीति च नित्यमनित्यं स्यनेकमेक चे । 
तदतच्चेति चतुष्टययूग्मग्तरि गुम्फितं बस्तु ॥२६२॥ 
अ्थ--स्यात्‌ अस्ति, स्थात्‌ नास्ति, स्थात्‌ नित्य, स्थात्‌ अनित्य, स्थात्‌ एक, स्याव 
श्रनेक, स्थात्‌ तब, स्थात्‌ श्रतवू, इसप्रकार इन चार युगलोफ़ी तरह वस्तु श्ननेक्र धर्मोति 
गूंथी हुई है । 
चतुष्ठय हानमे फाग्ग 
अथ तग्रथा यदम्नि हि तठेव नास्तीति तचतुप्क चे | 
ट्रब्येण ज्षेत्रण च कालेन तथाथ वा5पि भावेन ॥२६३॥ 
अर्थः--उसीका खुलासा करते हैं कि जो कबचित्‌ (किसी स्वस्पसे) है वही 
कथंचित्‌ नही भी है । इसीप्रकार जो कथचित्‌ नित्य है वही कथचित्‌ अतित्य भी है। 
जो कथचित्‌ एक है वही कथचित्‌ अनेक भी है । जो कथचित्‌ वही है, वह कथचित्‌ वह 
नही भी है| इसप्रकार ये चारो ही कथचित्‌ वाद (स्याद्वाद) द्रव्य, क्षेत्र काल और 
भावकी श्रपेक्षासे होते है । 
द्रव्यकी अपेक्षामे कथन 


एका हि महासचा सचा वा स्थादवान्तगर्या थे | 
ने पृथकप्रदेशवरत्य म्वरूपभेदरोपि नानयोरेत्र ॥२६४॥ 


अर्थ:--एक तो महासत्ता है। दूसरी अवान्तर सत्ता है। इन& दोनो सत्ताओ्ोंके 
वस्तुसे भिन्न प्रदेश नही हैं अर्थात्‌ सत्ता स्वतन्त्र पदार्थ नही है तथा दोनोमे स्वरूप 
भेद भी नही है । दोनोंका एक ही स्वरूप हैं केवल अपेक्षा-कथन भेद है । 
महामत्ताका स्वरूप 
किन्तु सदित्यमिषान यत्स्यात्स्वाधसार्थसंस्पर्शि । 
सामान्यग्राइकलात प्रोक्ता सन्प्रात्रतो महामचा ।।२६५॥ 
अथेः--किन्तु जो सत्‌ सम्पूर्ण पदार्थके समूहकों स्पर्श करनेवाला है उसे ही 
महासत्ताके नामसे कहते है। वह सामान्यका ग्रहण करनेवाला है श्र उसहीकी अ्रपेक्षासे 


# इन दोनों सत्ताओंका स्वरूप विद्वद रीतिसे पहले भी कहा जा चुका है। और दतरार्वके 
रम्म्मे भी कद्दा गया है । 


अध्याय ] सुबोधिती टीका [ ८७ 


वस्तु -सन्मात्र है । अर्थ नाम गुणका भी है अ्रत एक वस्तुमें अनन्त गुण है उन संबोंको 
जो स्पश करनेवाला है वह सत्‌ महासत्ताके नामसे भी कहा जाता है। 
भावार्थ:--हरएक पदार्थंका अस्तित्व ग्रुण जुदा-जुदा है, उसी अ्रस्तित्व गुणको 
'सत्‌' इस नामसे भी कहते हैं, क्योकि उसीसे वस्तुकी सत्ता कायम रहती है । वह सतृगुण 
समान रीतिसे सब वस्तुओमे एक सरीखा है। एक सरीखा होनेसे ही उसे एक भी कह देते है 
और उसीका नाम महासत्ता रखते है | वास्तवमे 'महासत्ता' नामक कोई एक पदार्थ नही 
है । केवल समानताको अपेक्षासे इसको एकत्व सज्ञा मिली है । 
अवान्तर सत्ताका स्वरूप 
अपि5चाबान्तरसत्ता सदृष्यं सनगुणश्र पर्याय! । 
सचोत्पाद्वंसः सदिति भोव्यं किलेति विस्तारः ॥२९९६॥ 
भर्थ:--अ्रवान्तर सत्ता हरएककी जुदी जुदी है। वह भिन्‍न २ रीतिसे ही कही 
जाती है। जैसे--सत्द्वव्य, सतगुण, सत्‌पर्याय, सत्‌उत्पाद, सतृध्वस, सत्‌भौव्य इसप्रकार 
श्रौर भी लगा लेना चाहिये । 


भावार्थ:---सब जगह व्याप कर रहनेवाली सत्ताकों महासत्ता कहते है और उस 
महासत्ताकी अपेक्षा जो थोडी ज़गहमे रहती है उसे श्रवान्तर सत्ता कहते है महासत्ता 
सामान्य रीतिसे सब द्रव्य गुणोमे रहती है इसलिये उसकी अपेक्षासे पर्यायोमे भेद नही 
है, किन्तु सभी एक कहलाते है । परन्तु श्रवान्तर सत्ता सब पदार्थोमे भेद करती है। 
जैसे--महासत्ताकी अपेक्षा द्रव्य, गुण, पर्याय आदि सभी सत्रूप कहलाते है, वैसे ही 
अवान्तर सत्ताकी अपेक्षा भिन्‍त २ कहलाते है । श्रवान्तर सत्ताकी अपेक्षासे द्रव्यका सतत 
जुदा है, गुणका जुदा है और पर्यायका जुदा है। द्रव्यमे भी घडीका सत्‌ जुदा है, 
टैबिलका जुदा है तथा कुर्सीका जुदा है। गुणोमे भी ज्ञानका जुदा है दर्शनका जुदा है 
और सुखका जुदा है। पर्यायोमे भी वर्तमान पर्यायका जुदा है भूत पर्यायका जुदा 

है और भविष्यत्‌का जुदा है। इसप्रकार अवान्तर सत्ताके अनेक भेद होते है । 

अस्ति नात्ति कथन 
अयमर्था चस्तु यदा सदिति मद्दासचयावधार्येत | 
याचदवान्तरसत्तारूपेणाभाव एव नतु मूलात्‌ ॥२६७॥ 

अथ*--ध्रव्यकी अपेक्षा स्यात यह है कि वस्तु 


हे ! अस्ति और स्यात नास्तिका अर्थ यह 
जिससमय महासत्ताकी अपेक्षासे कथचित्‌ है, उससमग वन्तन+्क उन्यम्की अपेक्षासे वह 


प८ ] पत्चाध्यायी [ प्रषम 


कथचित्‌ नही भी है। वस्तुमे श्रवान्तर सत्ताकी ग्रपेक्षासे ही प्रभाव श्राता है। बास्तवमे 
वह श्रभावात्मक नही है । 


अपि चाज्वास्तरसचारुपेण यदावधायते वस्तु | 
अपरेण महासतारूपेणामाव एवं मयति तंद। ॥२६८॥॥ 


अर्थ:--इसीप्रकार जिससमय अ्रवान्तर सत्ताड़ी अपेक्षासे वस्त कही जाती है, 
उससमय उसकी अपेक्षासे तो वह क्रथचित्‌ है। परन्तु प्रतिपक्षी महासत्ताकी अ्रपेक्षासे 
कथचित नही भी है । 


भावार्थ:--वास्तवमे वस्तु तो जैसी है, वह वैसी ही है । उसमेसे न तो कुछ कभी 
जाता है और न उसमे कुछ कभी आता है। केवल कथन शैलीसे उसमे भेद हो जाता 
है। जिससमय वस्तुको महासत्ताकी दृष्टिसे देखते है, उससमय वह सत्रूप ही दीखती है । 
उससमय वह द्रव्य चही कही जा सकती, ग्रुण भी नही कही जा सकती, और पर्याय भी 
नही कही जा सकती । इसलिये उससमय यह कहा जा सकता है कि वस्तु सत्‌ हूपसे 
तो है, परन्तु वह द्रव्य, गुण, पर्याय आदि रूपसे नही है। इसीप्रकार जिससमय भ्रवान्तर 
सत्ताकी हृष्टिसे वस्तु देखो जाती है उसममय वह द्रव्य श्रथवा पर्याय भादि विशेष सत्‌ 
रूपसे तो है, परन्तु सामान्य सत्‌ रूपसे नही है। इसप्रकार वस्तुमे कथचित्‌ अस्तित्व 
भौर कथचित्‌ नास्तित्व सुघटित होता है। वस्तुमे नास्तित्व केवल श्रपेक्षा दृष्टिसे ही 
जाता है। वास्तवमे वस्तु अभाव स्वरूप नहीं है । 


च्पट्टान्त 
दृष्टान्तः स्पष्टो 5यं यथा पटो द्रच्यप्रित नास्तीति | 
पदशुषठल्वादीनामन्यतमस्थाविवष्षितत्वाच ।॥।२६९॥ 


अर्थ/--कथचित्‌ अस्तित्व और कथचित्‌ नास्तित्वका हशन्त भी स्पष्ट ही है कि 


जिसप्रकार पट ( वच्च ) द्रव्य पठकी श्रपेक्षासे तो है परन्तु वही पट द्रव्य पटके 
शुक्लादि गुणोकी अविवक्षाकी श्रपेक्षासे त्ही है । 


रु भावा५:---शुक्लादि गरुणोका समूह ही पट कहलाता है। जिससमय पटको मुख्य 
रीतिसे कहते है उससमय उसके गुण नहीके बराबर समझे जाते है और जिससमय 
शुक्लादि गुणोको मुख्य रीतिसे कहते है, उससमय पट भी नही के बराबर समझा 
जाता है। कहनेकी अपेक्षासे ही वस्तुमे मुख्य और गौणकी व्यवस्था होती है, तथा 
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उसी व्यवस्थासे वस्तुमें कथंचित्‌ श्रस्तिवाद और कथंचित्‌ वास्तिवाद श्राता है इसीका 
ताम स्याद्गाद है । ह 2. 
क्षेत्रकी अपेक्षाते अस्ति नारित कथन 
क्षेत्र द्िधावधानात्‌ सामान्यमथ च विशे तर स्थात्‌। “ - 
तत्र प्रदेशमात्र प्रथम प्रथमेतरं तदंशमयस्‌।[२७०॥ 
अर्थ/--वस्तुका क्षेत्र भी दो प्रकारसे कहा जाता है। एक सामान्य, दूसरा 
विशेष । बस्तुके जितने प्रदेश है उन प्रदेशोके सम्रुदायात्मक देशको तो सामान्‍य क्षेत्र कइते 
हैं और उसके अंशोको विशेष क्षेत्र कहते हैं । ः 
अथ केवल प्रदेशात प्रदेशभात्र यदेष्यते वस्तु । 
अस्ति स्वत्तेत्रतया तदंशमात्रा5विवश्लितत्वान्न |२७१॥। 


अर्थ:--जिससमय केवल प्रदेशोके समुदायकी श्रपेक्षासे देशरूप वस्तु कही जाते। 
है उससमय वह देशरूप स्वक्षेत्रकी अपेक्षासे तो है परन्तु उस देशके भझशोंकी अ्रविवक्षा 
होनेसे श्रशोंकी अपेक्षासे नही है । “ 
क अथ केवल तदंशाचावन्म्रात्राधदेष्यते वस्तु । 
अस्त्यंशविवज्षितया नास्ति च देशाविवश्षितत्वाच ।[२७२॥। 


अरथ;--भ्रथवा जिससमय केवल देशके श्रशोकी अपेक्षासे वस्तु कही जाती है 


उससमय वह अशोंकी शपेक्षासे तो है, परन्तु देशकी विवक्षा न होनेसे देशकी श्रपेक्षासे 
नही है। 


न्नन ना 


इष्ठान्त 
संदृष्टिःपटदेशः क्षेत्रस्थानीय एवं नास्त्यस्ति । 
शुक्लादितन्तुमात्रादन्‍्यतरस्थाविवक्षितत्वाद्या ।।२७३॥ 


अथे+--क्षेत्रके लिये दृष्टान्त पट रूप देश है। वह शुक्लादिस्वभाव-तनन्‍्तु समुदायकी 
अपेक्षासे तथा भिन्न भिन्‍न अशोकी अपेक्षासे कथचित्‌ अस्ति नास्ति रूप है। जिससमय 
जिसकी विवक्षा (कहनेकी इच्छा) की जाती है वह तो उससमय मुख्य होनेसे श्रस्ति रूप 
है ओर इतर भ्रविवक्षित होनेसे उससमय गौण है इसलिये वह नास्तिरूप है । इसप्रकार 


क्षेत्रकी अपेक्षास कथचित्‌ अस्तित्व भर नास्तित्व समझना चाहिये । 
१२ 
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कालकी अपैक्षासे अस्ति नारित कथन 7 
लो बर्तनमिति वा परिणमन वस्तुनः स्वभावेन । 
सोपि पूर्ववद्द्यमिह सामान्यविशेषर्पलाद ॥२७४॥ 
अर्थ:---काल नाम वर्तनका है ।अथवा वस्तुका स्वभावसे #परिणमन होनेका है । 
वह काल भी पहलेकी तरह सामान्य भौर विशेष रूपसे दो प्रकार है । 
काछका सामान्य और विशेष रूप 
सामान्य विधिरूप प्रतिपेधात्मा भवति विशेषश् | 
उभयोरन्‍्यतरस्यावमग्नोन्मग्नत्वादरिति नास्‍्तीति ।[२७४॥ 
मर्थ।--सामान्य विधिरूप है, विशेष प्रतिपेधरूप है । उन दोनोमेसे किसी एकके 
विवक्षित और श्रविवक्षित होनेसे अस्तित्व और नास्तित्व आता है । 
विधि और प्रतिषेधका स्वरूप 
तब्र निरंशो विंधिरिति स यथा खय॑ सदेवेति 
तदिह विभज्य विभागैः प्रतिपेषयांशकल्पनं तस्य )।२७३)। 


अर्थः--अश कल्पना रहित-निरश परिणमनकों विधि कहते है। जैसे-स्वयं 
सत्‌का परिणमन । सत्‌ सामान्यमे भ्रश कल्पना नहीं है किन्तु उसका सामान्य परिणमन 
है । और उसी सत्की भिन्‍न २ विभाजित-अश-कल्पनाको प्रतिषेध कहते है । 


#आत्मना वर्तमानानां द्र्याणां निजपयेयेः । 
वर्तनाकरणात्कालो भन्ते हेतुकत ताम्‌ ॥ १॥। 
एक्रेकबत्या प्रत्येकमणवस्तस्य निःक्रियाः । 
लोकाकाशप्रदेशेष॒. रत्तराशिरिवस्थिताः ॥२॥ 
व्यावहारि ।लस्य परिणामस्तथा क्रिया । 
"परत्व॑ ;चा5परत्वश्व॒ लिज्ञान्याहुमंहप॑यः ))३॥ 
तस्वार्थसार । 
प्र्यातृ-अपनी निज पर्यौथों द्वारा परिणमन करनेवाले सम्पूर्ण द्रव्योंमें काल उदासीन कारण है 
इसीलिये उसे द्रव्योंके परिवर्तनमें हेतुरुप को कद्दा गया है। काल द्रव्यके दो भेद है एक निश्चय। 
दूसरा व्यवद्वार। निश्चय यथार्थ काल है, वह असख्यात है और एक एक काल द्वव्य प्रत्येक छोकके 


प्रदेदम रत्नोंकी राशिकी तरद्द निष्किय रुपसे ठहरा हुआ है । व्यवद्वार काछू काल्पनिक है और परिणाम, 
क्रिया, परत्व। अपरत्व आदि उसके चिह्न हैं। 
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भावाथ/--पामान्य परिणमनकी अ्रपेक्षासे वस्तुमें किसी प्रकारका भेद नहीं होता 
है परन्तु विशेष २ परिणमनकी भ्रपेक्षासे वही एक निरंशरूप वस्तु अनेक भेदवाली हो 
जाती है | और वस्तुमे होनेवाले अशरूप भेद ही प्रतिषेधरूप है । 
उदाहरण 
तदुदाहरणं सम्प्रति परिणमनं सचयावधायत । 
अस्ति विवन्षितत्त्वादिह नास्त्यंशस्था5विवक्षया तदिह |[२७७॥। 
अर्थ:--प्रकृतमें उदाहरण इसप्रकार है कि जिससमय वस्तुमे भेद विवक्षा रहित 
सत्ता सामान्यके परिणमनकी विवक्षा की जाती है, उससमय वह सामान्य रूप-स्व- 
कालकी श्रपेक्षासे तो है, परन्तु अशोकी विवक्षा न होनेसे विशेषरूप-परकालको भ्रपेक्षासे 


वह नही है । 


ह्ष्ठान्त 
संदृष्टिः पठपरिणतिमात्र॑ कालायतस्थकालतया । 
अस्ति च तावन्मात्रान्नास्ति पठस्तन्तुशुक्लरूपतया |[२७८।॥ 
अथ;--हशन्तके लिये पट है। सामान्य परिणमनकों धारण करनेवाला पट, 
सामान्य स्वकालकी अपेक्षासे तो है, परन्तु वही पट तन्तु और शुक्लरूप विशेष परिणमन 


(परकाल) की श्रपेक्षासे नही है । 
भावकी अपेक्षासे अध्ति नाध््ति कथन 


भाव: परिणामः किल स चेव तत्त्वस्वररूपनिष्पत्तिः | 
अथवा शक्तिसप्ूहों यदि वा स्स्वसारः स्थात्‌ ॥२७९॥ 
अर्थ: --भाव नाम परिणामका है और वही तत्त्वके स्वरूपकी प्राप्ति है, अथवा 
शक्तियोके समूहका नाम भी भाव है, अथवा वस्तुके सारका नाम ही भाव है । 
से विभक्तो न्‍्विविधः स्यात्सामान्यात्मा विशेषरूपथ । 
तत्न विवक्ष्यों मुख्यः स्यात्स्त्रभावो 5थ गुणोहि परभावः |।२८० |। 
अर्थ/--वहु भाव भी सामान्यात्मक श्रौर विशेषात्मक ऐसे दो भेदवाला है । 
उन दोनोमे जो भाव विवक्षित होता है वह मुख्य हो जाता है और जो अविवश्षित भाव 


है वह गोण हो जाता है । कद 
भसावका सामान्य और विशेष रूप 


सामान्य विधिरेव हि शुद्धः प्रतिपेषकेश् निरपेक्ष) । 
प्रतिपेधो हि विशेष: प्रतिपेध्यः सांशकथ सापेक्ष: ॥२८ १॥॥ 
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अर्थ।--सामान्य विधिरूप ही है । वह शुद्ध है 
विशेष प्रतिपेव रूप है, प्रतिपेत्य है अश सहित है श्रौर सापेक्ष 
इसीका स्पष्ट अर्थ 
अयमर्थों वस्तुतया सत्मामान्य निरंशर्क यावत् | 

भक्त तदिद विकल्पेद्रव्याग्ररुच्यने विभेषत्ध ॥२८२॥ 
अर्थ;---ऊपरके ए्लोकका खुलासा अर्थ यह है कि सत्‌ (पदार्थ) जवतक प्रपनी 
वस्तुतामें सामान्यरीतिसे स्थिर है, और जबतक उसमे भेद कल्पना नहीं की जाती है 
तवतक तो वह सत्‌ शुद्ध अख़ण्ड है, और जब वह द्रव्य, ग्रुण, पर्याय आदि भेदोंसे 

विभाजित किया जाता है, तब वही सत्‌ विशेष-खण्डरूप कहलाता है । 
भावार्थः--वस्तुमे जबतक भेद ब्रुद्धि नही होती है तवतक वह शुद्ध द्रव्यायिक 
नयकी श्रपेक्षासे शुद्ध है, और उसी श्रवस्थामे वह निरपेक्ष है । परन्तु जब उसमें श्रशुद् 
द्रव्याथिक नयकी अपेक्षासे भेद कल्पना की जाती है, तब वह वस्तु परस्पर सापेक्ष हो 
जाती है और उसी अवस्थामें वह प्रतिपेव्य भी है। जो सतत अ्रन्व॒य रूपसे रहने वाली 
हो उसे विधि कहते हैं और जो व्यतिरेक रूपसे रहे उसे प्रतियेब्य कहते हैं । वस्तु 
सामान्य अवस्थामें ही सतत अन्वय खरूपसे रह सकती है, परन्तु भेद विवक्षामें वह 
व्यत्िरिकहप धारण करती है। इसीलिये सत्‌ सामान्यकों विधिरूप और सत्‌ विशेषकों 
प्रतिपेव रूप कहा गया है। वस्तुकी विशेष अ्रवस्थामे ही प्रतिपेष कल्पना की जाती हैं | 

सारा 
तस्मादिदमनवर् सर्व सामान्यतों यदाप्यम्ति | 
शेप विश्ेषविवलामाबादिह तदेंव तन्‍नाम्ति |२८३॥ 
अर्थ:--इसीलिये यह वात निर्दोष रीतिसे सिद्ध हो चुकी कि सम्पूर्ण पदार्थ 
जिससमय सामान्यतासे विवक्षित किये जाते हैं उससमय वे सामानन्‍्यतासे तो हैं, परन्तु 
शेप-विशेष विवक्षाका अभाव होनेसे वे नही भी हैं । 
अथबा 
यदि वा सर्बमिद यडिवलितत्वादिशेपतों 5स्ति यदा | 

अविवक्षितसामान्याचठेव तन्नाम्ति नययोगात |[२८४॥॥ 

अर्थः--अथवा सम्पूर्ण पदार्थ जिससमय विशेषतासे विवक्षित किये जाते हैं, 


उससमय वे उसकी अपेक्षासे तो हैं, परस्तु उससमय सामान्य विवक्षाका उनमे अभाव 
होनेसे सामान्य इष्टिसे वे नही भी हैं । 
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स्वभाव और परभावका कथन 


तत्र विवक्ष्यो भाव! केवलर्मा स्वमावमात्रतया । 
अविवक्षितपरभावाभावतया नास्ित समसेव ।।२८५॥। 


अर्थः--वस्तुके सामान्य और विशेष भावोमें जो भाव विवक्षित होता है, वही 
केवल वस्तुका स्व-भाव समझा जाता है, और उसी स्वभावकी अपेक्षासे वस्तुमें भ्रस्तित्व 
भ्राता है। परन्तु जो भाव अविवक्षित होता है, वही पर-भाव कहलाता है । जिससमय 
स्वभावकी विवक्षा की जाती है, उससमय परभावकी विवक्षा न होनेसे उसका वस्तुमें 
अभाव समझा जाता है। इसलिये परभावकी अपेक्षासे वस्तुमें नास्तित्व आता है | 
भ्रस्तित्व और नास्तित्व दोनो एक कालमे ही वस्तुमें घटित होते है । 
सबंत्र होनेवाला नियम 

सर्वत्र क्रम एप द्रव्ये क्षेत्र तथाउथ काले च | 

अनुलोमग्रतिलोमैरस्तीति विवक्षितों मुरूयश |[२८६॥। 

।--सवंत्र यही (ऊपर कहा हुआ) क्रम लगा लेना चाहिये आर्थात्‌ द्रव्य, क्षेत्र, 
काल और भाव, चारों ही जगह अनुकूलता भ्रौर प्रतिकूलताके अनुसार विवक्षित भाव 
है वही मुख्य समझा जाता है। यहाँ पर “च” से भावका ग्रहण किया गया है । 

इष्टान्त 
संद्टधि! पठभावः पठसारों वा पटस्थ निष्पत्तिः | 
अस्त्यात्मना च तद्तिरघटादिभावा5विवक्षया नास्ति ||२८७॥ 
अथ;--पटका भाव, पटका सार, पटके स्वरूपकी प्राप्ति, ये तीनो ही बाते एक 
अर्थवाली है। पटका भाव अपने स्वरूपकी भपेक्षासे है परन्तु उसके इतर घट आदि 
भावोकी अविवक्षा होनेसे वह नही है । क्योकि विवक्षित भावकों छोड़कर बाकी सभी 
भाव अविवक्षित है । 
बाकीके पॉच भन्नोंके छानेका सकेत 
अपि चूघ॑ प्रक्रियया नेतव्याः पश्चशेपभद्गा । 
वर्ण॑वदुक्तद्रयमिह पटवच्छेपास्तु तथोगाव्‌ ॥२८८॥ 
अथः--इसी भ्रक्रियाके अ्रनुसार वाकीके पाँच भज्ञ भी वस्तुमे घटित कर लेना 
चाहिये । 'स्यात्‌ श्रस्ति' ओर 'स्यात्‌ नास्ति! ये दो भद्भ वर्णंकी तरह कह दिये गये है । 
वाकीके भद्भ पटकी तरह उन्ही दो भद्धोके योगसे घटित करना चाहिये । 
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भावार्थ:--जिसप्रकार पकार और दकार इन दो कलक्षरोंक्रे योगसे पट शब्द बन 
जाता है, इसीप्रकार और भी अन्नरोक्रे बोगसे वाक्य तथा पद व | 
स्थात अस्ति' और स्थान्नास्ति इन दो भद्ठोंके योगसे ठाकीके पाँच मज्ञ भी वन जाते 
हूं। बस्तुम, त्वद्रब्य, स्वलेत्र, स्वकाल, और स्वभावत्री अ्रपेलासे अस्तित्व और परवन्य, 
परक्षेत्र परकाल और परभावकी वपेक्षास नास्तित्व अबवब्ग विवक्षित भावकी अपेक्षासे 
अस्तित्व और अविवध्ि ते भावक्ी अपेलास नास्तित्व, एस दा भग ता ऊ स्वष्टतासे 
कह ही गये हैं। वे दोनो तो स्वरूप और परव्यकी अप्रेल्लासे स्वतन्त्र कहे गये है । बद्रि 
इन्हीं ढोनोकों स्वद्य और परनू्पकी अ्पेक्षान एक्वार ही क्रमस कहा जाग तो तोसरा 
भग स्यात्‌ अच्ति नास्ति! हो जाता है । परन्तु 
विवक्षा रखते हुए क्रमको छोड़कर एक साथ ही कहा जाय तो 'स्थातु अति नास्तिका 
मिला हुआ चौथा अ्रवक्तव्य' भंग हो जाता है । तीसरे भंगमे तो एकवार कहते हुए मी 
क्रम रक्‍ला गया था। इसलिये वचन द्वारा ऋमसे स्थान अस्ति नास्ति' कहा जाता हैं 
परन्तु याद एकवार कहते हुए क्रम न रखकर दोनोका एक साथ हा कबन किया जाय 
ठा वह कथन वचन नहीं था सकता है, क्योक्ति वचन द्वारा एकवार एक ही बात कही 
जा सकती है, दो नहीं, इसलिये दोनोका मिला हुआ चौया “बवक्तव्य' भंग कहलाता है । 
ओर बदि स्वरूप, पररूष ढोनोको एक साथ विवद्षित किये हुए उस अब्वक्तव्य भंगमे 
फिर स्वभावकी मुख्य विवक्षा की जाय तो पांचवां “स्थातु बत्ति अवक्तव्य” भंग हो 
जाता हैं। और उसी अदक्तत्यमें यदि स्व्रभावक्रो गीण और परभावकों मख्य रीतिने 
विवक्षित किया जाब तो छठा '्वान्नास्ति अवक्तत्य'ः भग हो जाता है । इसीप्रकार उस 
लवक्तव्यम स्वभाव और परमाव दोनोंकी क्रमसे एकवार ही मच्य विवक्षा रक्खी जाय 


] 


ता चातर्वा स्थात्‌ अच्ति नास्ति अवक्तत्य' भंग हा जाता हू ॥& 
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यद्ि इन्हीं दोनोकों स्वरूप, परनपयका 
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# यदि यहाँ पर छोड बह शंका कने क्लि किमप्रछार अग्नि नान्विों र ही क्रमसे रम्नेवर 
चावग ओर अक्रमसे रखनेपर चौथा भंग दवा वाता है. उसीप्रछार अवक्त्यछे साथ त्री एकत्रार दी अर्ित 
लास्लिकों क्रमसे विवक्षित सखनेपर सानवोँ और अकमसे विवक्षित रखनपर आठवाँ सग क्यों नहीं दो 
ल्ववा ९ इसका चउचर बद्ी है. णसा ऋग्नसे आठवाँ भंग अवच्त्य-अवचकछतय दागा, और बद्द अवक्तत्य 
डानान्यत गभित दर्नेख अवक्तत्य मात्र रहता है। इसलिये छुछ सात ही भंग हो सकते हैं। अधि नहीं 
द्दा अउकते।| क्र्याछि वचन हारा कथन डाछा छा खानतद्ा श्कार दा सकऋती क्यांकहू वल्लखमक सात मेद्र 
हा भायणात ही दो सकते हे ओर इनका दूर करनकी डिछ्लासा भी सान ही प्रतार हो सकती 

| इखाम्रकार श्यन द्विदीय चतुब संग्रेद्धि परन्परमें दो दो तीन तीनके संयागसे और तृतीय पद्चम पट 


डर 


“ऊश्नवद्यादेकत्रतस्तन्यच्ि बगाये अदरक 5 गस्ंयागसे का भंग होते है मे सच इन्हीं साठोंने गर्मिद दें 
हे के उन्चातब्रगन नस विधि श्र 2विववशवकुनल्यना सप्रमत््या* [ सप्र मजझ्ीका लक्षण | । 
[अर 


अष्टसदर्खा 


रु (| 


(४५ 


ढ 


5 


सनक ष्् 


भू ] सुबोधित्ती दीका [ ६१ 


ये सातों ही भंग स्वभाव, परभावकी मुख्यता और गौणतासे होनेवाले स्थात्‌ 
श्रस्ति, और स्यान्नास्ति इन्ही दोनोके विशेष है, इसलिये ग्रन्थकारने इन्ही दोनोका स्वरूप 
दिखला कर बाकीके भंगोंको निकालनेके लिये सकेत कर दिया है । 
शंकाकार 
नतु चान्यतरेण कृत किमथ प्रायः प्रयासभारेण । 
अपि गौरपप्रसंगादलुपादेयाच वाग्विलसितत्वात्‌ (!२८९॥ 
अस्तीति च वक्तव्यं यदि वा नास्तीति तत्त्वसंसिदृध्ये। 
नोपादानं पृथगिह युक्त तदनथकादिति चेत्‌ ॥२९०॥ 


अर्थ:--अस्ति नास्ति दोनोमेसे एक ही कहना चाहिये उसीसे काम चल जायगा, 
व्यथेके प्रयास (कष्ट)से क्या प्रयोजन है। इसके सिवाय दोनो कहनेसे उल्टा गौरव 
होता है, तथा वचनोंका आधिक्य होनेसे उसमें ग्राह्मता भी नहीं रहती है । इसलिये 
तत्त्वकी भले प्रकार सिद्धिके लिये या तो केवल अस्ति” ही कहना ठीक है, अथवा केवल 
नतास्ति! कहना ही ठीक है। दोनोंका श्रलग २ ग्रहण करना युक्तिसंगत नही है, दोनोंका 
ग्रहण व्यर्थ ही पड़ता है ? 
उत्तर 
तन्न यतः सब स्व तदुभयमावाध्यवसितमेवेति । 
अन्यतरस्य बिलोपे तद्तिरभावस्य निहवापचे। ||२९१॥। 
अथेः--उपर्यक्त शका ठीक नही है, क्योकि सम्पूर्ण पदार्थ 'प्रस्ति तास्ति” स्वरूप 
उभय (दोनो) भावोको लिये हुए है। यदि इन दोनो भावोमेसे किसी एकका भी लोप 
कर दिया जाय, तो बाकीका दूसरा भाव भी लुप्त हो जायगा । 
स यथा केबलमन्वयमात्रं वस्तु प्रतीयमानोषि । 
व्यतिरेकाभावे किल कथमन्वयसाधकश्व स्थात्‌ ॥२९२॥ 
अथ।--यदि केवल “अस्ति'! रूप वस्तुको माना जाबे तो वह सदा अन्वयमात्र ही 
प्रतीत होगी, व्यतिरिकरूप नही होगी और बिना व्यत्तिरेकभावके स्वीकार किये वह 
अन्वयकी साधक भी नही रहेगी । 
भावार्थ :--वस्तुमे एक अनुगत प्रतीति होती है, और दूसरी व्यावृत्त प्रतीति होती 
है । जो वस्नुमे सदा एकसा ही भाव जतातो रहे उसे ग्रनुगत प्रतीनि अथवा अ्रन्वयभाव 
फहते हैं श्रौर जो वस्नुमे भ्रवस्था भेदको प्रगट करे उसे व्यावृत्त प्रतीति भबवा व्यनिरे 


र्क 
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कहते है। वस्तुका पूर्ण स्वरूप दोनों #भावोकों मिलकर ही होता है । इंसीलिये दोनों 
परस्पर सापेक्ष है। यदि इन दोनोमेसे एककों भी न माना जाय तो दूसरा भी नहीं 
ठहर सकता है। फिर ऐसी भ्वस्थामे वस्तु भी श्रपनी सत्ता नही रख सकती है । 
इसलिये अस्ति तास्तिझूप, श्रन्वय और व्यतिरेक दोनो ही वस्तुमे एक साथ मानना 
ठीक है। - 
शझ्ढाकार 
नतु का नो द्वानिः स्यादस्तु व्यतिरेक एवं तदृदपि | 
किन्त्वन्थयों यथा5स्ति व्यतिरेकोप्यस्ति चिदचिदिव ॥|२९३॥। 
यदि वा स्थान्मतं ते व्यतिरेके नान्वयः कदाप्यस्ति। 
न तथा पक्षच्युतिरिह व्यतिरिकोप्यन्यये यतो न स्थाद्‌ ॥२९५४॥ 
तस्मादिदमनवर्य॑ केव्मयमन्वयी यथास्ति | 
' व्यतिरेकोस्ल्थविशेषादेकोक्ल्या चेकश! समानतया ॥२९५॥ 
. इंशटन्तोप्यस्ति घंटो यथा तथा स्वस्वरूपतोस्ति पट! । 
न घट; पटे5थ न पटो घटेपि भवतो 5थ घटपटाबिद हि ।२९६॥ 
न पठा वो हि घटो न पठाभावे घटस्य निष्पत्तिः | 
न घटाभावों हि पट पठ्सगों वा धटव्ययादिति चेत्‌ २९७)। 
तत्कि व्यतिरेकस्पभावेन विनाउन्चयोपि नास्तीति। 
अस्त्यन्वयः स्वरूपादिति _ शक्यते यतस्त्विति चेत्‌ ॥२९८।॥ 


# सामान्यविशेषाकारोल्लेख्यनुवृत्तप्रत्ययगो चरश्चाखिलो बाह्माध्यात्मिकप्रभेयोडर्थ: न फेवलडमतो 
हेतो अशुवृत्तव्यावृत्तप्रत्ययगोचरत्वात्‌ स तदात्मा, अपि तु पूर्वोत्तराकारपरिद्दारावाष्ति स्थितिलक्षण- 
परिणमेलाउर्थक्रियोपपत्तेश्व । सामान्यविशेषयोदु डिभेद्स्य प्रतोतिसिद्धत्वात्‌ रूपरसोदस्तुल्यकालूस्या3: 
मिन्नाश्रयवर्तिनोप्यतएव भेदप्रसिद्धें: । एकेन्द्रियाध्यवसेयत्वाज्जातिव्यक्तयोरमेदे घातातपादावप्यमेद्प्रसन्नः | 
सामान्यप्रतिभासो छानुगताकारो विशेषप्रतिभासस्तु व्यावृत्ताकारो5नुभूयते । 

प्रमेयकमलमाते ण्ड 

अर्थात्‌ पदार्थ पूवोकारको छोड़ता है. उत्तराकारको प्रहण करता है. और स्व-स्वरूपकी स्थिति 
रखता है, इसी त्रितयात्मकपरिणामसे पदार्थमं सामान्यविशेषास्मक अर्थक्रिया होती है। सोमान्‍्य, विशेषकी 
भ्रतीति भी पदार्थ्मे होती दै--रूप रसादिक यद्यपि अभिन्न काल तथा अभिन्न क्षेत्रवर्ती हैं तथापि उनकी 

भिन्न २ प्रतीति द्वोती द्वी है। एकेन्द्रियादिक जीबोंमे जाति और ज्यक्तिमेँ सर्वथा अमेंद्‌ ही मान लिया जाय 
तो बात आतप आदियें मी अमेदका प्रसड़ होगा । सामान्यका प्रतिभास अनुगतरूपसे दोता है जैसे।कि'* 
जातिका। विशेषका प्रतिभास व्यावृत्तरूपसे होता है जैसे कि ज्यक्तिका [ है 
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अथ।--शड्भाकार कहता है कि यदि व्यतिरेकके अभावमें अन्वय भी नहीं बनता, 
तो व्यतिरेक भी उसी तरह मानो, इसमें हमारी कौनसी हानि है ? किन्तु इतना अवश्य 
मानना चाहिये कि भ्रन्वय स्वतन्त्र है, और व्यतिरेक स्वतंत्र है। वे दोनों ऐसे ही स्वतत्र 
हैं जैसे कि जीव और अजीव । यदि कदाचित्‌ तुम्हारा ऐसा सिद्धान्त हो कि व्यतिरेकमें 
अ्न्वय कभी नही रहता है तो भी हमारे पक्षका खण्डन नही होता है, क्योकि जिसप्रकार 
व्यत्तिरेकमे भ्रन्वय नही रहता है, उसीप्रकार अन्वयमें व्यतिरेक भी नहीं रहता है । 
इसलिये यह बात निर्दोष सिद्ध है कि जिसप्रकार केवल अन्वय है, उसीप्रकार व्यतिरेक 
भी है सामान्य दृष्टिसे दोनों ही समान है । जैसे अन्चय कहा जाता है, वैसे ही व्यतिरेक 
भी कहा जाता है । दृष्टान्त भी इस विषयमे घट पटका ले लीजिये। जिसप्रकार घेट 
भ्रपने स्वरूपको लिये हुए जुदा है, उंसीप्रकार अपने स्वरूपको लिये हुए पट "भी जुंदा 
है। पटमे घट नही रहता है, और न घटमें पट ही रहता है, किन्तु घट और पट दोनों 
जुदे २ है। जिसप्रकार पटका अभाव घट नही हैं, और न पटके अभावमें घटकी उत्पत्ति 
ही होती है । उसीप्रकार_ पट भी घटका अभाव नही है, और न घटके अभावसे पटठकी 
उत्पत्ति ही होती है । ऐसी अ्रवस्थामे श्रापका (ग्रन्थकारका) यंह कहता कि व्यतिरेकके 
अभावमे अन्वय भी नही होता है, ठीक नहीं है, क्योकि घट पटकी तरह हम यह कह 
सकते हैं कि भ्रन्वय अपने स्वरूपसे जुदा है और व्यतिरेक अपने स्वरूपसे जुदा है, ऐसी 
अवस्थामे बिना व्यतिरेकके भी अ्रन्वय हो सकता है ? 


भावाथ:--ऊपर कहे हुए कथनके अनुसार शड्डाकार अ्रन्वयको स्वतन्त्र मानता है 
भोर व्यतिरेकको स्वतन्त्र मानता है। वस्तुको वह सापेक्ष उभय धर्मात्मक नही मानता है। 


उत्तर 
तन्न यतः सदिति स्यादद्वैतं देतभावभागपि च । 
तत्र विधौ विधिमात्र॑ तदिह निपेधे निषेधमात्र स्थात्‌ ॥।२९९॥| 
अर्थः---शकाकारकी उपर्युक्त शका ठीक नही है । क्योकि सत्‌ (द्रव्य) कथंचित्‌ 


बद्दैत भी है, और कथचित्‌ हैत भी है । उन दोनोमे विधिके विवक्षित होनेपर वह सत्‌ 
विधि मात्र है, और वही सत्‌ निपेधके विवक्षित होनेपर निषेध मात्र है। 


भावार्थ;--पदार्थ सामान्य विशेषात्मक अथवा विधि निषेधात्मक है, जिससमय जो 
भाव विवक्षित किया जाता है, उससमय बह पदार्थ उसी भाव स्वरूप है 4 
१३ 
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है। इन दोनोंके सवेथा भेदमें वस्तुकी वृस्तुताही चली जाती है।- यदि वस्तुको 
उभयात्मक माना जाय तो प्रकृतकी सिद्धि हो जाती है । 
साराश ; 
तस्मदिधिरूपं वा निर्दिष्ट सब्रिषेषरुपं था । 
। संहत्यान्यतरल्वादन्यतरे सक्निरुप्यते तदिह ॥३०३॥| 
अर्थः--जब यह बात सिद्ध हो चुकी कि पदार्थ विधि निषेधात्मक हैं, तब वह 
कभी विधिरूप कहा जाता है, और कभी निषेधरूप कहा जाता है । 
इृष्टान्त 


न्ती5त्र पठत्यं यावन्निर्दिष्मेव तन्तुतया | 
तावन्न पटो नियमाद्‌ दृश्यन्ते तन्तवस्तथा5ध्यक्षात्‌ ॥३०४॥ 
यदि पुनरेत्र पटत्व॑ तदिह तथा दृश्यते न तन्तुतया | 
अपि संग्रृद्य समनन्‍्तात्‌ पण्येयमिति दृश्यते सद्धिः ॥रे०श। ' 


अर्य:--हष्टान्तके लिये पट है। जिससमय पट तत्तुकी दृश्सि देखा जाता है, 
उससमय वह पट प्रतोत नही होता, किन्तु तन्तु ही दृष्टिगत होते हैं।॥ यदि वही पट _ 
पट्वुद्धिसे देखा जाता है, तो वह पट ही प्रतीत होता है, उससमय वह तस्तुरूप नही ' 
दीखता । “ ४ 
इत्यादिकाश बहचो विध्न्ते पाक्षिका हि द्ष्टान्ताः | 
तेषामुभयाद्वत्वान्नहि कीपि कदा विपक्ष; स्यात्‌ ॥३०६॥ 
अर्थ--पटकी तरह और भी श्रनेक ऐसे दृशन्त है, जो कि हमारे पक्षको पृष्ट 
करते है, वे सभी दृष्टान्त उभयपनेको सिद्ध करते है, इसलिये उनमेसे कोई भी दृष्टान्त 
फभी हमारा (जैन दर्शनका) विपक्ष नही होने पाता है । ह 
उपयु क्त कथनका रपष्ट अर्य 
अयमर्थों विधिरेव हि युक्तिवश्नात्म्यात्स्मयं निपेधान्मा 
अपि च निपेधम्तद दि धिरूपः स्यात्म्वयं हि यूक्तिवशाव ॥३०७॥ 
अर्थ:--ऊपर कहे हुए कथनका खुलासा सर्व यह है कि विधि ही शुनिफे बगसे 
स्वय निपेघरूप हो जाती है । और जो निरंध है, यह भी युत्तिते वशसे दृप्य बिपरिरप् 
हो जाता है । 
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शद्भाकार 
मनु तदतदोढयोरिद नित्यानित्यलयोइयोख | 
को भेदो भव्ति मिथो लक्षणलक्ष्येकमेदमिन्रत्वात्‌ ॥३११॥ 


मर्थः--तत्‌ भर अतत्‌ इन दोनोसे तथा नित्य और अनित्य इत दोनोमें परस्पर 
क्या भेद है, क्योंकि दोनोका एक ही लक्षण है, और एक ही लक्ष्य है ? 
भावार्थ:--ततका अर्थ है--वह, और अतत्‌का श्रर्थ है--वह नहीं, जो तत्‌ और 
अततका अर्थ है वही नित्य और प्रनित्यका भ्र्थ है, फिर दोनोके कहनेकी क्‍या 
आवश्यकता है ? 
उत्तर 
नैंब॑ यतो विशेष! सम्यात्परिणमति वा न नित्यादौ । 
तद॒तड़ाबविचारे परिणामों विसद्शो5थ सदशो वा ॥३१२॥ 
अर्थः--उपर्युक्त शंका ठीक नही है क्योकि नित्य अनित्यमें श्रौर तद्भाव श्रतड्भावमें 
अवश्य भेद है। भेद भी यह है कि नित्य, अनित्य पक्षमें तो वस्तुके समय समयमें 
होनेवाले परिणुमनका ही विचार होता है, वहाँ पर 'समान परिणाम है या असमान हैं, 
इसका विचार नही होता है, परन्तु तख्भाव, श्रतद्भाव पक्षमे यह विचार होता है कि जो 
वस्तुमें परिणमन हो रहा है, वह सहश है भ्रथवा विसहृश है । 
शछ्ककार 
ननु॒ सन्नित्यमनित्यं कथंचिदेतावतेव तत्तिद्धि! | 
तरत्कि ददतड्भावाभावविचारेण गौरबादिति चेव्‌ ||३१३॥| 
अर्थ:--सत्‌ कथचित्‌ नित्य है, कथचित्‌ अ्नित्य है, इतना ही कहनेसे वस्तुकी 


सिद्धि हो जाती है, फिर ततु, अतत॒के भाव भर भ्रभावके विचारसे क्‍या प्रयोजन ? 
इससे उल्टा गौरव ही होता है ? 


उत्तर 
नेंब॑तदतड़ावाभावविचारस्य निहवये दोषातद । 
नित्यानित्यात्मनि सति सत्यपि न स्थात्‌ क्रियाफल तत्त्वम्‌ ॥३१४॥ 
अर्थ--ऊपर की हुई शंका ठीक नही है, क्योकि तत्‌, अतत॒के भाव और अभावका 
विचार यदि न किया जाय तो वस्तु सदोष ठहरती है । तत्‌ अतत॒के बिना वस्तुको नित्य 
झौर अनित्य स्वरूप मानने पर भी उसमे क्रिया और फल नही वन सकते । 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ १०३ 


अर्थ/:--“परिणमन करता हुआ सत्‌ वही नही है जो पहले था किन्तु उससे सर्वेथा 
भिन्न ही है” इसप्रकारका किया हुआ. पूर्व पक्ष (आशंका) बिना तत्‌पक्षके स्वीकार किये 
दूर नही किया जा सकता है। इसीप्रकार उस परिणमतशील सतमें दूसरा पूर्वपक्ष ऐसा 
भी हो सकता है कि “यह दीप-शिखा सर्वथा वहो है जो पहले थी” इसका. समाधान भी 
विना अतत्‌ पक्षके स्वीकार किये नही हो सकता है। 


भावार्थ:---नत्‌ और अतत्‌मे यह विचार किया जाता है कि यह वस्तु किसी हृष्टिसे- 
वही है और' किसी दृष्टिसि वह नही है किन्तु दूसरी है । परन्तु नित्य, अनित्यमें यह 
विचार नही होता है, वहाँ तो केवल नित्य, अनित्य रूपसे परिणमन होनेका ही विचार 
है, वही है या दूसरा है, इसका कुछ विचार नही होता 'है। यदि बस्तुमे तत्‌, अतत्‌ 
पक्षको न माना जाय, केवल नित्य श्रनित्य पक्षकों ही माना जाय तो अवश्य- ही; उसमें 
ऊपर की हुईं आशंकायें आ सकती है, उनका समाधान बिना तत्‌ अततु पक्षके स्वीकीर 
किये नही हो सकता । 
साराश 
तस्मादवसेयं सन्नित्यानित्यत्ववचदतदत्‌ । 
यस्मादेकेन बिना न समीहितसिद्धिरध्यक्षात्‌ [३२ १।॥ 


अथः--इसलिये यह बात निश्चित समभना चाहिये कि नित्य श्रनित्य पक्षकी तरह 
तत्‌ अतत्‌ पक्ष भी वस्तुमे मानना योग्य है। क्योकि जिसप्रकार नित्य अनित्य पक्षके - 
बिना स्वीकार किये इच्छित अर्थंकी सिद्धि नही होती है, उसीप्रकार बिना तत्‌ अतत्‌ 
पक्षके स्वीकार किये भी इच्छित अर्थकी सिद्धि नही हो सकती है। इसलिये दोनोंका 
भानना ही परम आवश्यक है । 
शकाकार 
ननु भवति सर्वथेव हि परिणामों विसदशो5थ सदशो वा | 
ईहितसिद्धिस्तु सतः परिणामिच्ताग्रथाकथल्िदद ॥३२२॥।। 
अर्थ!--शकाकार कहता है कि परिणाम चाहे सर्वथा समान हो अथवा चाहे सर्वथा 
असमान हो, तुम्हारे इच्छित अर्थकी सिद्धि तो पदार्थों परिणामी माननेसे ही यथा 
कथचित्‌ बन ही जायगी ? 


भावाथ:---पदार्थकों केवल परिणामी ही मानना चाहिये उसमे सहश अथवा 
भेसहशके विचारकी कोई आवश्यकता नही है । 


१०४ ] पट्टाभ्यागी [ प्रर्म 
झरर 
तन्‍न यतः परिणाम: मस्नपि सब्थऊ्पक्तों ने तथा । 
ने ममर्थभाथफने नित्यकास्तादिपक्षयत सदभानव ॥३२३॥ 
अर्थ:--उपर्युक्त शक्ा ठीफ नहीं है एयोकि सतूर्मे को प्रकारता ही परिणमन होगा, 
सहशरूप भ्रथवा विसहशरूप । यद्दि सहशहूप ही संवूे परिशमन माना याय तो भी 
इष्ट श्रथंकी सिद्धि नही होती है | जिमप्रफार निकाल पद्म दोद प्राने है उमीध्रार 
सहश परिणाममे भी दोप श्राते है उससे भी श्रभीटफी सिछ्ि नद्री शोसी है । 
नापीष्ट: संसिद्ध्य परिणामों बिमट्टर्पक्षास्मी । 
प्षणिक्रकान्ववदमतः प्रादरर्भावात्‌ सनी विनाझ्ाद्वा ३२४॥ 
अरथ+--यदि विसहमरुप एक पक्षात्मफ ही परिणमन माना याय नो भी प्रभीष्टकी 
सिद्धि नही होती है। केवल विसहृश पक्ष माननेमे क्षणिएह्ान्तकी तरह अमतफ़ी उत्पत्ति 
भौर सतका विनाश होने लगेगा । 
एतेन निरस्तो5भृत पलीवत्वादान्मनों5पराद्वतया । 
तदतड्ाबाभावापहवबादी विदोध्यते व्यथुना ॥३२५॥ 
अथः--सहश, प्रसहश पक्षमे नित्येकान्त और प्रनित्येकान्तके समान दोप श्रानेमे 
तत्‌ श्रतत्‌ पक्षका लोप करनेवाला शकाकार खण्डित हो चुका | क्योकि वह आत्मापराधी 
होनेसे स्वयं शक्ति हीन हो चुका । अ्स्तु, श्रव हम (आचाय) उसे समभाते हैं। 
तप अतत्ू भावके स्वरुपक फहनेकी प्रनिशा 
तदतद्भावनिवद्धो यः परिणामः सतः स्वभावतया | 
तदशनमधुना किल दृष्टान्तपुरम्मरं वक्ष्ये ।२२६॥ 
अथेः--तद्भाव और अतद्भावके निमित्तसे जो वस्तुका स्वभावसे परिणमन होता 
है, उसका स्वरूप श्रव दृष्टान्त पूर्वक कहा जाता है। 
सद्दश परिणमनका उदाहरण 
जीवस्प यथा ज्ञान परिणामः परिणमेंस्तदेवेति । 
५ सदशस्योद्ाहतिरिति जातेरनतिक्रमलतो वाच्या ॥३२७॥ 
अर्थ।--जंसे जीवका ज्ञान परिणाम, परिणमन करता हुआ सदा वही (ज्ञान रूप 


ही) रहता है। ज्ञानके परिणमनमे ज्ञानत्व जाति (जश्ञानगुणा ) का कभी उललघन नहीं 
होता है । यही सहश परिणमनका उदाहरण है । 
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दर असहृश परिणमनका उदाहरण 
यदि वा तदिह ज्ञानं परिणाम परिणमन्न तदिति $। सा 
स्वावसरे यत्सत््वं तदसत्त्वं परत्र नययोगात्‌ ॥|३२८॥ 
अर्थ।--भ्रथवा वही जीवका ज्ञान परिणाम परिणमन करता हुआ वह नही भी 
रहता है, क्योकि उसका एक समयमे जो सत्त्व है, वह नय दृष्टिसे दूसरे समयमे नही है । 
हे इस विषय भी दृष्टात्त हि 
अत्रापि च संदृष्टिः सन्ति च परिणामतोपि कालांशाः | 
जातेरनतिक्रमतः सदशत्त्वनिवन्धना एवं ॥३२९॥ 
४ . अर्थ:--यहाँ पर दूसरा यह भी हृष्टन्त है कि यद्यपि कालके अंश परिणमनशील है 
तथापि स्वजातिका उल्लंघन नहीं होनेसे वे पदार्थमें सहंशंबुद्धिके ही उत्पादक हैं।॥ - : 
-- - क्रपि नययोगाद्िसिंदशसाधनसिद्धष्येत एव. शाः | प 
समयः समयः समयः सोपीति बहुप्रतीतित्वात्‌ ||३३०॥ 
अर्थ!--प्रथवा नयहृष्टिसे वे ही कालके अ्रश विसहृश बुद्धिके उत्पादक हो जाते: 
है। क्योकि उनमें एक समय, दो समय, तीन समय, चांर समय आदि श्रनेक रूपसे 
भिन्न २ प्रतीति होती है, वही क्षणभेद-प्रतीति पदार्थ भेदका कारण है। 
; अभिन्न श्रतीतिमें हेतु _ 


- -अतदिदमिहप्रतीती क्रियाफल कार णि हेतुरिति । 
शा तदिदं स्यादिह संबिदि हि हेतुस्तत्त्वं हि चेन्मिथः प्रेम ॥ ३३ १॥ 

अर्थ;--प्रतत्‌' श्र्थात्‌ यह वह नही है इस प्रतीतिमे क्रिया, फल, कारण ये- सब 
हेतु है । तत्‌' श्रर्थात्‌ यह वही है इस प्रतीतिमे परस्पर प्रेममाव (ऐक्यभाव- को लिये - 
हैए तत्त्व ही नियमसे हेतु है । हम 

भावा्थ;--किसी वस्तुमे श्रथवा किसी शुणमें पूर्व पर्याय कारणरूप पड़ती है और 
उत्तर पर्याय कार्यहूप पडती है। तथा उस बस्तुकी श्रथवा ग्रुणकी पर्यायका पलटना: 
क्रिया कहलाती है। यदि भेद बुद्धिसि विचार किया जाय, तब तो तीनो बाते जुदी २5 
है, क्रिया, भिन्न पदार्थ है, कारणरूप पर्याय भिन्न पदार्थ-है, तथा कार्य-फलरूप पर्याय 
भिन्न पदार्थे - है । क्योकि पूर्व-पर्याय और-उत्तर पर्यायका समय जुदा २ है, परन्तु- 
जम बुद्धिसि यदि विचार किया जाय तो द्रव्य श्रथवा गुण-अभिन्नरूप ही : 

४ 
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प्रतीत होते है। क्योकि पर्याय वस्लसे जो नी 2ै, अवबा सदर पर्यायोगा रूमृग ही उस्तु 
है । इसलिये अभिन्न भ्रवस्थाम दिया, फारण, पल 
हमारा गपट्राहररा 
अयमर्थ: नदसदनदतदपि थे गिधिनियेषरूष स्थान । 
न पुननिसपेक्षतया तदेश बमपि नच्यममंगतेया ॥३3३२॥ 
अवः--तात्वय यह है कि सत््‌ खोर असनूझे समान सब परौर प्रसव भी 
निपषेवरूप है, परन्त निरपेक्ष दृष्टि वे ऐसे नही है, एयोति एक दुसरेगी सायेक्षतामे दोनों 
रूप ही वस्तु है । 
भावार्थ:--जिसप्रकार सत्‌फी वियज्ञामे विबक्नित पदार्थ विधिरप पडता है और 
अविवक्षित असत्‌-निषेबस्प पटता है उसीप्रकार तत्‌ अतत बिचक्षाम मो पमसे विवद्षित 
पदार्थ विधिरुप और अविवक्षित पदार्थ निपेघरूप पड़ता है। इतना विशेष है कि विधि, 
निपेवकी अपेक्षा रसता है और निपेध विधिकी अपेक्षा समता है, सर्वया स्वतन्त्र एक 
भी नही है। सर्वया स्वतन्त्र माननेमे पदार्थ व्यवस्था ही नहीं बनती है, कयोहि पदार्यका 
स्वरूप कथचित्‌ विधि निपेधात्मक उभयरूप है । 
चि 
रूपनिदशनमेतचदिति यदा केवल विभिमुस्यः । 
अतदिति गुणों प्रथक्लाचन्मात्र निग्बशेपतया ।३३३॥ 
अतदिति विधिविंवक्ष्यो मुल्यःम्थात्‌ केयर यदादेआावु । 
तदिति स्वतीं गुणसादबिवश्तितमित्यतन्मात्रम ॥३३४॥ 
अथे।--विधि निपेवकी परस्पर सापेक्षतामे इतना विशेष है कि जिससमय केवल 
विधिको मुख्यतासे कहा जाता है उससमय अतत्‌ श्रर्थात्‌ निषेध कथन गौण हो जाता 
है, क्योकि वह विधिसे जुदा है । विधिकी विवक्षामे वस्तु केवल विधिरूप ही प्रतीत 
होती है। उसीप्रकार जब अतत्‌ यह विधि कथन विवश्षित होता है, तव आदेशानुसार 
केवल चही मुख्य हो जाता है, उससमय ततु कथन भ्रविवक्षित होनेसे गौण हो जाता है, 
भ्रतत्‌ विवक्षामे वस्तु तन्‍्मात्र नही समझी जाती किन्‍्त ग्रतन्मात्र ही तमभी जाती है । 
यही विधिनिषेधका स्वरूप निदर्शन 
भावाथे।--भेद विवक्षामे वस्तु भिन्न भिन्न रूपसे प्रतीत होती है अभेद विवक्षामे 


स्क प्रतीत होती है। और प्रमाण विवक्षामे एकरूपसे अर्थात्‌ उभयात्मक प्रतीत 
। 
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“ - शेपविशेषाख्यान ज्ञातव्यं चोक्तवक्ष्यमाणतया | 
धत्ने पदाहुइचिय्रा्या त्त्नान्तरादिति न्‍्यायाद्‌ ॥३३४॥ 
अथ।--इस विषयमें विशेष व्याख्यान पहले कहा जा चुका है तथा आगे भी कहा 
गया है, वहासे जान लेना चाहिये । ऐसा न्याय भी प्रसिद्ध है कि कोई वात किसी सूत्रमें 
यदि न हो तो वह दूसरे सूत्रंसे लेली जाती है। जैसे कि व्याकरणादियें पूर्व सूत्नसे पदोंकी 
श्रनुवृत्ति करली जाती है । 


शकाकार 
ननु कि नित्यमनित्यं किमयोभयमज्ुभयश्च तत्त्व स्पात्‌ । 
हो थे व्यस्तं किमथ समस्त क्रमतः किमथाक्रमादेंतव ॥३३६॥ 
अर्थ:--कक्‍्या वस्तु नित्य है, अथवा अनित्य है ? क्या उभयरूप है, श्रथवा अ्रतुभय 
(दोनोरूप नही) रूप है ? कया जुदी २ है, श्रथवा एकरूप है ? क्‍या क्रम पूर्वक है, 
अथवा अ्क्रम पूर्वक है ? 
चअ्त्तर 
सतत स्वपरनिहत्यं सव॑ किल सबथेति पदपूर्त । 
स्वपरोपकृतिनिमिचं सब स्यात्स्यात्पदाड्ितं तु पद्म ।|३३७॥ 


अर्थ:--यदि वस्तुके पहले सर्वथा पद जोड दिया जाय तब तो वह स्वपर दोनोकी 
विधातक है । यदि उसके पहले स्यात्‌ पद जोड दिया जाय तब वही स्वपर दोनोकी 
उपकारक है | 


भावाथ:--वस्तु श्रनन्त धर्मात्मक है इसलिये विवक्षावण उसमे एक धर्म मुल्य 
इतर गोण हो जाता है । इस गौण श्औौर मुख्यकी विवक्षाम ही पदार्थ कभी किसीरप 
और कभी किसीरूप कहा जा सकता है परन्तु मुख्य गोशकी विवक्षाकों छोडकर मर्वथा 
एकान्तरूप ही पदार्थको माननेसे किसी पदार्थकी सिद्धि नहीं हो पाती, इसलिये पदार्य 
कथचित्‌ द्रव्य दृष्टिसे नित्यल्प भी है कथचित्‌ पर्याय दष्टिसे अनित्यरूप भी है कथचितु 
प्रमाण हष्टिस उभयरूप भी है, फयचित्‌ नये दृष्टिसे अनुभयसप्र भी है, अथवा बचना- 
गोचर होनेसे भी अनुभवरप है । कथचिन्‌ भेद खिदक्षासे ब्यस्तरप भी है, मधच्ितु कधेद 
विवक्षासे समस्तरूप भी है फ्थचितन बचने विश्न्नामे झूमनप भी है और फथ! 
बचनकी प्रविवक्लासे प्रर्मगर की हे हसप्रक्वार बस्लुरे साथ स्थान पद, लगा देनेसे स+ 


बाले बन सोती 7ै। बिकक्नादुसार हछ भी हष्ठा जा सत्ता है 


5. 


हक 


एग्न्न स्थान परद्दण 


जय 
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अर्थ---जिसप्रकार एक सत्‌ है उसीप्रकार एक परिणाम भी है, इन दोनोंमें स्वतंत्र 
रीतिसे दत भाव है । फिर क्या कारण है कि उन दोनोमेसे एकका क्रमसे ही कथन 
किया जाय, दोनोका कथन समानतासे एक साथ क्यो नही किया जाता । 


भावार्थ:---जब सत्‌ और परिणाम दोनों ही समान है तो फिर वे ऋमसे क्‍यों कहे 
जाते है, स्वतन्त्र रीतिसे एक साथ क्‍यों नही ? 
क्या सत्‌ और परिणाम वर्णोंकी ध्वनिके समान हैं 


अथ कि कखादिवर्णाः सन्ति यथा युगवदेव तुल्यतया | 
बक्ष्यन्ते ऋ्रमतस्ते क्रमवर्तित्ादृष्बनेरिति न्यायात्‌ ॥३४२॥ 


- , अथे।--सत््‌ और परिणाम क्या क, ख आदि वर्णोके समान दोनों बराबर है। 
जिसप्रकार क, ख आदि सभी वर्ण एक समान है परन्तु वे ऋ्मसे बोले जाते है, क्योकि 
ध्वनि-उच्चारण ऋमसे ही होता है श्रर्थात्‌ एक साथ दो वर्णोका उच्चारण हो नही सकता । 
क्या इस न्यायसे सतु और परिणाम भी समानता रखते है और वे कमसे बोले जाते है ? 


क्या विन्ध्य हिमाचलके समान हैं 


अथ कि खरतरद्ष्या विन्ध्यहिमाचलयुग यथास्ति तथा | 
भवतु विवक्ष्यों मुख्यों विवक्तुरिच्छावगाहुणों उन्यतरः ॥३४३॥ 
अर्थः--अ्रथवा जिसप्रकार विन्ध्य पर्वत और हिमालय पर्वत दोनों ही स्वतन्त्र हैं 
परन्तु दोनोमे वक्ताकी इच्छासे जो तीक्ष्णदश्सि विवक्षित होता है वह मुख्य समभा 
जाता है और दूसरा अविवक्षित गौण समझा जाता है। क्या सत्‌ और परिणाम भी 
इसीप्रकार स्वतन्त्र है, और उन दोनोमे जो विवक्षित होता हैं वह मुख्य समझा जाता 
है तथा दूसरा गौण समझा जाता है ? 
क्या सिंद्द साधु विशेषशोंके समान हैं 


अथ चेंकः कोपि यथा सिंहः साधुर्विवक्षितों दधा | 
सत्परिणामोपषि तथा भव्रति विशेषणविशेष्यवत॒किमिति ३४४॥ 
अर्थः--अथवा जिसप्रकार कोई पुरुष शूरता, पराक्रम आदि गुणोके धारण करेनेसे 
कभी सिंह कहलाता है और सज्नता, नम्नता आदि गुणोके घारण करनेसे कभी साधु 
कहलाता है । एक ही पुरुष विवक्षाके अनुसार दो विभेषणोवाला हो जाता है, अथवा 
उन दोनोमे विवक्षित विशेषण कीटिमे आ जाता है और अविवक्षित विशेष्य कोटिमे 
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अर्थ---भ्रथवा जिसप्रकार बड़े छोटे दो भाई परस्पर प्रेमसे रहते है, उसीप्रकार 
क्या सत्‌ और परिणाम श्रागे पीछे उत्पन्न होकर वर्तमानकालमे परस्पर भ्रविरुद्ध रीतिसे 
रहते है ? अथवा जिसप्रकार # उपसन्द और सुन्द नामके दो मलल परस्पर एक दूसरेसे 
जय अ्रपजय प्राप्त करते हुए अन्तमे मर गये उसीप्रकार क्या सत्‌ श्रौर परिणाम भी 
परस्पर प्रतिद्वन्द्विता रखते हुए अन्तमें नष्ट हो जाते है ? 


क्या परत्वापरत्व तथा पूर्वापर दिशाओंके समान हैं 


केवल प्ुपचारादिह भवति परत्वापरत्ववत्किमथ । 
पूर्वांपरदिग्देतं यथा तथा हैतमिदमपेक्षतया ॥३४९|| 


अथा--अथवा जिसप्रकार दो छोठे बडे पुरुषोमे परापर व्यवहार केवल उपचारसे 
होता है, उसीप्रकार क्या संत्‌ और परिणाम भी उपचारसे कहे जाते है । अथवा 
जिसप्रकार पूर्व दिशा, पश्चिम दिशा श्रादि व्यवहार होता है, उसीप्रकार क्या सत्‌ और 
परिणाम भी केवल श्रपेक्षा मात्रसे कहे जाते है। 


भावाथः--बड़ेकी श्रपेक्षा छोटा, छोटेकी श्रपेक्षा बडा, यह केवल आपेक्षिक 
व्यवहार है। यदि छोटा बडापन वास्तविक हो तो छोटा छोटा रहना चाहिये और बडा 
बडा ही रहना चाहिये, परन्तु ऐसा नही है, जो छोटा कहलाता है वह भी अपनेसे 
छोटेकी अपेक्षासे बडा कहलाता है, अथवा जो बडा कहलाता' है वह भी अपनेसे बड़ेकी 
भ्रपेक्षासे छोटा कहलाता है। इसलिये वास्तवमे छोटापत श्रथवा बड़ापन कोई वस्तु 
नही है केवल व्यवहार कालक्षत श्रपेक्षासे होनेवाला व्यवहार है। इसीप्रकार क्षेत्रक्रत 
परापर व्यवहार होता है | जैसे-यह निकट है, यह दूर है इत्यादि । यह निकट और 
दूरका व्यवहार भी केवल परस्परकी अपेक्षासे होता है। वास्तवमे निकटता और द्रता 
कोई वस्तुभूत नही है। परत्वा परत्वके समान दिशाये भी काल्पनिक है। सुर्योदयकी 
अपेक्षासे पूर्व दिशा और सूर्यके छिपनेकी अपेक्षासे पश्चिम दिशाका व्यवहार होता है । 


# हितोप॑देशमें ऐसी कथा प्रसिद्ध है कि सुन्द उपछुन्द नामके दो महोंने महादेवकी आराधना की; 
महादेव उनपर प्रसन्न हो गये, दोनोंने महादेवसे उनकी स्त्री पावंत्तीको बरमें मॉगा । महादेवने क्रोधपूरषक 
उसे उनको दे दिया। फिर दोनों ही पावंतीके लिये छड़ने छगे।, मद्दादेवने वृद्ध शराक्मणका रूप रखकर 
उनसे-कहा कि जो युद्धमें तुममेंसे विजय प्राप्त करे उसकी पावेती होगी। दोनों ही ने इस बातको पसन्द 
किया और क्षत्रिय पुत्र होनेसे दोनों ही छड़ने छगे। दोनों संमान बढवाले थे इसलिये छड़ते लड़ते दोनों 
दी मर गये | 
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क्या कनकोपलके समान हैं 


अथ कि कनकोपलवत किश्वित्सं किखविदस्वमेव यतः । 
ग्राह्म सं सारतया तद्तिरमस्त्रं तु हेयमसारतया ॥|३४२॥। 
अर्थः--अथवा जिसप्रकार एक कनक पाषाण नामका पत्थर होता है उसमें कुछ 
तो सोनेका अश रहता है, और कुछ पाषाणका अश रहता है। उन दोनोमे स्वर्णांश 
सारभूत होनेसे ग्रहण करने योग्य होता है ? और दूसरा पाषाणाश असारभूत होनेसे 
छोडने योग्य होता है । उसीप्रकार क्या सत्‌ और परिणाममें भी एक ग्रहण करने योग्य 
है और दूसरा छोडने योग्य है ९ 
मु न्फ 5 क्या घाच्य वाचकके समान हैं 
अंथ कि वागर्थदयमिव सम्पृक्तं सदर्थसंसिद्धय । 
पानकवचन्नियमादर्थामि व्यञ्ञक॑ देतात्‌ ।!३४३॥ 
अर्थ: --अथवा जिसप्रकार वचन और भ्रर्थ दोनो मिले हुए ही पानकके समान 
पदार्थके साधक है उसीप्रकार क्या सत्‌ और परिणाम भी मिले हुए पदार्थके सूचक है ९ 


भावाथ;:--घडी शब्दके कहनेसे उस गोल पदार्थका बोध होता है जो कि समयको 
बतलाता है, इसलिये घडी शब्द उस गोल घडीरूप अर्थका वाचक है, तथा वह गोल 
पदार्थ उस शब्दका वाच्य है | इसीप्रकार जितने भी शब्द हैं वे पदार्थोके सकेतरूप हैं । 
इसीको वाच्य वाचक सम्बन्ध कहते है। वाच्य वाचकका सम्बन्ध होनेसे ही पानकके 
समान पदार्थका बोध होता है । लवद्भ, इलायची, सौठ, कालीमिरच इन मिली हुईं 
वस्तुओसे जो स्वादु रस विशेष तैयार होता है उसीको पानक कहते है। जिसप्रकार 
पानकके समान वाच्य वाचकका सम्बन्ध होनेसे वाचक अपने साकेतिक वाच्यका बोर्घ 
कराता है, उसीप्रकार क्या सत्‌ और परिणाम भी पदार्थंके बोधक है १ भश्रर्थात्‌ जिसप्रकार 
बाच्यसे वाचक भिन्न है उसीप्रकार क्या सत्‌ और परिणाम भी पदार्थसे भिन्न है १ 
क्या भेरी दण्डके समान हैं 
अथ किमवश्यतया तदक्तव्यं स्थादनन्यथासिद्धें! । बे 
मेरी दन्‍्डवदुभयोः संयोगादिव विवक्षितः सिद्धय त्‌ ।२५४॥ 

- अर्थ+--अथवा जिसप्रकार भेरी और दण्डके सयोगसे हो शब्द होता है। केवल 
मेरी (नगाड़ा)से भी शब्द नही हो सकता और न केवल दण्डसे ही हो सकता है किन्तु 
दोनोके सयोगसे ही होता है इसलिये दोनोका होता ही आवश्यक है। उसीप्रकार क्या - 

१५ 
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सत॒को सर्वथा नष्ट कर कभी स्वयं परिणाम होता है और परिणामको सर्वथा नष्ट कर 
कभी स्वय सत्‌ उदित होता है ९ 
क्या दो रज्जुओंके समान हैं 
अथ दि वैम्ुख्यतया विमन्धिरूप॑ द्वय॑ तदर्थक्ृते । 
वामेतरकरवर्सितरज्ज यृग्मं यथास्रमिदमिति चेद ॥३५८।। 
अर्थ:--अथवा जिसप्रकार छाछ विलोते समय दाँये वाँये हाथमे रहनेवाली दो 
रस्सियाँ परस्पर विमुखतासे अनमिल रहती हुई कार्यको करती हैं उसीप्रकार क्‍या सत्‌ 
और परिणाम भी परस्पर विमुख रहकर ही पदार्थंकी सिद्धि कराते है १ 
> अब आचाय प्रत्येक शकाका उत्तर देते हैं 
नेबमच्श्टान्तत्तात्‌ स्वेतरपक्षोभयस्य घातित्वात्‌ । 
नाचरते मन्दोपि च स्वस्थ विनाशाय थ्ेदेव यतः ॥|३१५९॥। 
अर्थ:--शकाकारने ऊपरके श्लोको द्वारा जो जो गंकाएँ की हैं, तथा जो जो 
इृष्टान्त दिये है वे ठीक नही है | जो हष्टान्त दिये है वे दृष्टान्त नही किन्तु हष्टान्ताभास 
है । क्योकि उन हृष्ठान्तोसे एक पक्षकी भी सिद्धि नहीं होती है । न तो उन हदृष्टान्तोसे 
शंकाकारका ही श्रभिप्राय सिद्ध होता है। और न जैन सिद्धान्त ही सिद्ध होता है। 
इसलिये दोनो पक्षोके घातक होनेसे वे हृष्टान्त, दृष्ठान्त कोटिमे ही नही भ्रा सकते हैं । 
कोई मन्दवुद्धिवाला पुरुष भी तो ऐसा प्रयोग नही करता है जिससे कि स्वयं उसका ही 
विघात होता हो । 
सत्त्‌ परिणासके विषयमे वर्ण पक्तिका दृष्टान्त ठीक नहीं है 
तत्र मिथस्सापेक्षधर्मयदेशितग्रमाणस्य | 
माभूदभाव इति नहि दृष्टान्तो वर्णपंक्तिरित्यत्र ३६० || 
अर्थ/---सत्‌ और परिणाम इन परस्पर सापेक्ष दोनों धर्मोको विषय करनेवाला 
प्रमाण होता है । उस प्रमाणका श्रभाव न हो इसलिये इस विषयमे वर्णपक्तिका दृष्टान्त 
ठीक नही है । 
भावार्थ:---वर्णपक्ति स्वतन्त्र है। क, ख, ग, घ॒ आझ्रादि वर्ण परस्पर एक दूसरेकी 
अपेक्षा रखते हुए सिद्ध नही है किन्तु पृथक्‌ २ सिद्ध है। परन्तु सत्‌ और परिणाम 
परस्पर सापेक्ष है इसलिये वर्णापक्तिका दृष्टान्त इस विषयमे विपम पडता है, इन्ही परस्पर 
सापेक्ष दोनो धर्मोको प्रमाण निरूपण करता है ।- प्रमाणका अभाव हो नहीं सकता, 
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सत॒को सर्वथा नष्ट कर कभी स्वयं परिणाम होता है और परिणामको सर्वेथा नष्ट कर 
कभी स्वय सत्‌ उदित होता है ९ 


क्या दो रज्जुओंके समान हैं 
०5३ अं 


अथ कि वैम्ुख्यतया विसन्धिरूप दयं तदर्थकृते । 
बामेतरकरवर्तितरज्जू युग्मं यथास्वमिदमिति चेत्‌ ॥३५८।॥ 
अर्थ--अ्रथवा जिसप्रकार छाछ विलोते समय दाँये बाँये हाथमे रहनेवाली दो 
रस्सियाँ परस्पर विमुखतासे अनमिल रहती हुई कार्यको करती है उसीप्रकार कया सत्‌ 
और परिणाम भी परस्पर विमुख रहकर ही पदार्थंकी सिद्धि कराते है ९ 
अब आचाय प्रत्येक शंकाका उत्तर देते हैं 
नेवमदच्शन्तत््वात स्वेतरपक्षोभयस्य घातित्वात्‌ । 
नाचरते मन्दोपि च स्वस्थ विनाशाय शेदेव यत) ॥ ३४९ 
अर्थ--शकाकारने ऊपरके श्लोको द्वारा जो जो शंकाएँ की है, तथा जो जो 
हृशन्त दिये है वे ठीक नही है । जो दृष्टान्त दिये है वे दृष्टान्त नही किन्तु दृष्टान्ताभास 
है। क्योकि उन दृष्ठान्तोसे एक पक्षकी भी सिद्धि नहीं होती है । न तो उन दृष्टान्तोसे 
शंकाकारका ही अभिप्राय सिद्ध होता है। और न जैन सिद्धान्त ही सिद्ध होता है। 
इसलिये दोनो पक्षोके घातक होनेसे वे हृष्टान्त, दृष्टान्त कोटिमे ही नही श्रा सकते है । 
कोई मन्दबुद्धिवाला पुरुष भी तो ऐसा प्रयोग नही करता है जिससे कि स्वयं उसका ही 
विघात होता हो । 
सत्‌ परिणामके विषयमे बरणे पक्तिका दृष्टान्त ठीक नहीं है 
तत्र मिथस्सापेक्षधर्मद्रयदेशितप्रमाणस्य । 
माभूदभाव इति नहि दृथ्टन्तो वर्णपंक्तिरित्यश्र ॥३६०॥ 
अथः--सत्‌ और प्रिणाम इन परस्पर सापेक्ष दोनों धर्मोको विषय करनेवाला 


प्रमाण होता है । उस प्रमाणका अभाव न हो इसलिये इस विषयमे वर्णपक्तिका दृशन्त 
ठीक नही है। 


भावाथ:--वर्णपक्ति स्वतन्त्र है । क, ख, ग, घ झादि वर्ण परस्पर एक दूसरेकी 
अपेक्षा रखते हुए सिद्ध नही है किन्तु पृथक्‌ २ सिद्ध है। परन्तु सत्‌ और परिणाम 
परस्पर सापेक्ष है इसलिये वर्णोपक्तिका हृष्टात्त इस विषयमे विषम पडता है, इन्ही परस्पर 
सापेक्ष दोनो धर्मोको प्रमाण निरूपण करता है ।- प्रमाणका अभाव हो नही सकता, 
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कारण वस्तुका स्वरूप ही उभय धर्मात्मक है। उसीको विपय करनेवाला प्रमाण है 
इसलिये प्रमाण व्यवस्था अनिवार्य है। 
प्रमाणाभावम नय भी नहीं ठदरता 
अपि च प्रमाणाभावे नद्दि नयपक्षः प्षमः स्प॒रक्षायें | 
वाक्यविवक्षाभावे पदपक्ष! कारकोपि नार्थक्ृते ॥|३६१॥ 


अथ।--पहले तो प्रमाणका प्रभाव किसी हृष्टान्तसे सिद्ध ही नही होता, दूसरे 
प्रमाणके अभावमे नय पक्ष भी अपनी रक्षा करनेमे समर्थ नही रह सकता है तथा 
वाक्य विवक्षाके बिना पदपक्ष और कारकसे भी कोई प्रयोजन सिद्ध नहो होता है । 


भावार्थ:--यदि “'घीका घडा लाओ' इस वाक्यकी विवक्षा न रक्खी जाय, और 
केवल घीका, घडा, इन भिन्न २ पदोका बिना सम्बन्धके स्व॒तन्त्र प्रयोग किया जाय तो 
इन पदोसे तथा षष्ठी और कर्म कारकसे कोई प्रयोजन सिद्ध नहो होता है, वे निरर्थक 
ही है। इसीप्रकार यदि परस्पर सापेक्ष उभय धर्मको विषय करनेवाले प्रमाणको न 
माना जाय तो पदार्थके एक अशको विषय करनेवाला नय भी नही ठहर सकता है। 
क्योकि सम्पूर्ण धर्मोको विषय करनेवाले ज्ञानके रहते हुए ही एक २ धर्मको विषय 
करनेवाला ज्ञान ठीक हो सकता है, अन्यथा नही । अर्थात्‌ कर्ताकर्म क्रिया इन तीनोका 
सम्बन्ध ध्यानमे रखकर वाक्य बोला जाता है तभी प्रयोजन सिद्ध होता है यदि केवल 
कर्ता या केवल कर्म या केवल क्रिया पदका उच्चारण किया जाय' तो कोई प्रयोजन सिद्ध 
नही होता । 

आशा 


संस्कारस्य वशादिह पदेषु वाक्यप्रतीतिरिति चेहे । 
वा्च्य प्रमाणमात्रं न नया छुक्तस्य दुर्निवारत्वात्‌ ॥३६२॥ 
अथ चव सति नियमादू दुधारं दूषणह्वयं भवति । 


4३ 4 


नयपक्षच्युतिरिति वा क्रमवर्तित्वादधबनेरहेतुत्वम् ।।३६३॥। 


अर्थः--ऊपर यह कहा गया है कि विना प्रमाणके स्वीकार किये नय पक्ष भी नहीं 
ठहर सकता है जेसे-विना वाक्य विवक्षाके पदपक्ष अर्थकारी नही ठहरता है । 
इसके उत्तरमे यदि यह आशका उठाई जाय कि सस्कारके वशसे पदोमे ही वाक्यको 
प्रतीति मानली जाय तो अर्थात्‌ नयोमे ही प्रमाणकी कल्पना करली जाय तो ? उत्तरमे 
कहा जाता है कि यदि नयोमे ही वाक्य प्रतीति स्वीकार की जायगो तो प्रमाण मात्र 
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ही कहना चाहिये फिर नय सिद्ध नही होते है। वही दृषण-तय पक्षका श्रभाव होना 
बना रहता है। अथवा पदोमें वाक्य विवक्षाके समान नयोमे ही प्रमाण पक्ष स्वीकार 
करनेसे दो दृषण आते है। (१) नयपक्षका अभाव हो जायगा । क्योकि नयोक़े स्थानमें 
तो उन्हे प्रमाणरूप माना गया है। कऋमसे होनेवाली जो ध्वनि है उसे शाब्द बोधमें 
कारणता नही रहेगी । (२) क्योकि जब पदोमे ही वाक्‍्यकी प्रतीति हो जायगी तो 
एक पदसे ही श्रथवा एक श्रक्षरसे ही समस्त वाक्योका बोध हो जायगा, ऐसी श्रवस्थामें 
ध्वनिको श्र्थ प्रतीतिमे हेतुता नही आ सकेगी । 

ग विन्ध्य हिमाचल सी दृष्टान्ताभास है 

विन्ध्यहिमाचलयुग्मं दृष्टान्तो नेश्साधनायालम्‌ । 

तदनेकत्वे नियमादिच्छानथक्यता5विवक्षत् ॥ ३३४) 


अथः--विन्ध्याचल और हिमाचल दोनो ही स्वतन्त्र सिद्ध है इसलिये एँकमे मुख्य 
विवक्षा दूसरेमे गौण-अविवक्षा हो नही सकती है । दूसरी बात यह है कि जब दोनो 
ही स्वतन्त्र: सिद्ध हैं तो एकमें मुख्य और दूसरेमे गौण विवक्षाकी इच्छाका होना ही 
निरर्थक है, इसलिये विन्ध्याचल और हिमाचल पर्वतोका दृष्टान्त भी इष्ट पदार्थों सिद्ध 
करनेके लिये समर्थ नही है । 


भावार्थ:--विन्ध्याचल और हिमाचल दोनो ही जब स्वतन्त्र-है तो एकमे प्रधानता 
दूसरेमे अप्रधानता कैसे आ सकती है ? क्योकि मुख्य गौण विवक्षाका कारण अभिन्न 
पदार्थमे दृष्टिभिद है, तथा जहाँपर एक धर्म दूसरे धर्मकी अपेक्षा रखता हो, प्रथवा बिना 
अ्रपेक्षाके वह भी सिद्ध न हो सकता हो, वहाँ पर विवक्षित धर्म मुख्य और अविवक्षित 
धर्म गौण होता है, विन्ध्य हिमाचलमे कोई किसीकी अपेक्षा नही रखता है, और न बिना 
श्रपेक्षाके किसीकी असिद्धि ही होती है । यदि विन्ध्याचल बिना हिमाचलके न हो सके 
भ्रथवा हिमाचल बिना विन्ध्याचलके न हो सके तब तो परस्पर अपेक्षा मानी जाय और 
इच्छानुसार एकको विवक्षित दूसरेको अविवक्षित बनाया जाय, परन्तु ऐसा नही है । 
दोनो ही सर्वेथा स्वतन्त्र है इसलिये बिना एक दृूसरेकी श्रपेक्षाके सिद्ध नही होनेवाले सत्‌ 
झ्ौर परिणामके विषयमे उक्त दोनो पर्वृतोका दृष्टान्त ठीक नही है । 
सिंदद साधु भी दृष्टान्ताभास है 
नालमसौ दृष्टान्तः पिंहः साधुयंथ्रेह कोपि नरः । 
दोषादपि स्वरूपासिद्धत्वात्किल यथा जल सुरभि ।|३६५॥ , 
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नासिद्ध हि स्वरुपासिद्धत्वं तस्य साध्यशून्पत्वात्‌ । 
फेवलमिहरूदिवशादुपेक्ष्य धर्मद्रय यथेच्छ॒त्वाद ।।३६६॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार किसी पुरुषके सिंह, साधु विशेषण बना दिये जाते है, 

उसीप्रकार सत्‌ श्रौर परिणाम भी पदार्थके विशेषण है ऐसा कहना भी ठीक नही है, 
क्योंकि यहाँपर सत्‌ परिणामात्मक पदार्थ साध्य है, उस साध्यकी सिद्धि इस दृष्टान्तसे 
नही होती है, इसलिये सिंह साधुका हृष्टान्त दृष्टान्ताभास है। इस दृष्ठान्तमे स्वरूपासिद्ध 
दोष आता है यहाँपर स्वरूपासिद्ध दोष अ्रसिद्ध नही है किन्तु साध्यशून्य होनेसे सुघटित 
ही है | जैसे-किसी पुरुषके इच्छानुसार सिंह भौर साधु ऐसे दो नाम रख दिये जाते है, 
उनमे सिहत्व साधुत्व धर्मोकी तुलना द्रव्यमे नही हो सकती है क्योकि पुरुष भिन्न है 
उसके दो विशेषण है परन्तु द्रव्य भिन्न हो और सत्‌ परिणाम उसके विशेषण हो ऐसा 
नही है सत्‌ परिणाम रूप ही द्रव्य है। सिंहत्व और साधुत्व इन दोनो धर्मोकी कल्पना 
पुरुषमे करदी जाती है, परन्तु सत्परिणाम काल्पनिक नही है किन्तु वास्तविक है, 
इसलिये यह दृष्टान्त उभयधर्मात्मक साध्यसे शुन्य है। जिसप्रकार नैयायिकोके यहाँ 
जलमे सुगन्धि सिद्ध करना अ्रसिद्ध है क्योकि $#जलमे सुगन्धि स्वरूपसे ही असिद्ध है 
इसीप्रकार इस दृष्टान्तमे साध्य स्वरूपसे ही असिद्ध है। 


भावार्थ:--स्वरूपासिद्ध दोषमे कही पर हेतुका स्वरूप भ्रसिद्ध होता है कही पर 
साध्यका स्वरूप असिद्ध होता है। उपर्युक्त दृष्टान्तसे आश्रयासिद्ध दोष भी आराता है, 
क्योकि सतृपरिणामका कोई आश्रय नही है । 
अग्नि वेश्वानर भी दृष्टान्ताभास है 
अग्निरवेश्वानर इध॒नामद्ेतं व नेशसिद्धधर्थम्‌ । 
साध्यविरुद्धलादिद संच्ट्रथ च साध्यश्त्यत्वात्‌ |३२३६७॥॥ 
नामहयं किमर्थादुपेक्ष्य धमंदरयं च किमपेक्ष्य । 
ः प्रथमे धर्मामावेष्यल॑ विचारेण धर्मिणो 5भावात्‌ ॥३६८॥ 
प्रथमेतरपक्ते 5पि च सिन्नमभिन्‍्न किमन्वयात्तदिति | 
भिन्न चेदविशेषादुक्ततदसतो हि कि विचारतया ॥३६५९॥ 


पु ५० हक 
# नयायिकमत जलमे गनन्‍्ध न 


हीं मानता है । इसलिये उसीके मतानुसार प्लल सुरभि' दृष्टान्त 
देकर यहाँ खण्डन किया गया है। आर 
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- अथचेयुतसिद्धत्ताचन्निष्पत्तिदंयोींः . एथक्त्वेपि । 
सबस्य स्वयोगात्‌ सब! सवोपि दुर्निवारः स्थात्‌ ॥३७०॥॥ 
चेदन्वयादमिन्न॑ धर्देत किलेति नयपक्षः) । 
रूपपठादिवदिति कि. किमथ क्षारद्रव्यवच्चेति ॥३७१॥ 
क्षारद़रव्यवदिदं चेदलुपादेय मिथोनपेक्षत्वात्‌ । 
वर्णवतेरविशेषन्यायान्‍न्न नयाः श्रमाणं वा ॥३७२॥ 
रूपपटादिवदिति चेत्सत्यं प्रकृतस्य सानुकूलत्वात्‌ । 

. एक नामद्याड्ूम्िति पक्षस्य स्वयं विपक्षत्वात्‌ ॥३७३॥ 


अथे।--भ्रग्ति और वैश्वानरके समान सत्‌ और परिणाम ये दो नाम हीः माने 
जाँय तो भी इष्ट सिद्धि नही होती है । क्योकि वे साध्यसे विरुद्ध पड़ते है। हृष्टान्त भी 
साध्य शून्य है, श्रर्थाव्‌ हमारा साध्य-प्ररस्पर सापेक्ष उभय धर्मात्मक पदार्थरूप है उस 
उभय धर्मात्मक पदार्थरूप साध्यकी सिद्धि दो नामोंसे नहीं होती है। तथा अग्नि और 
वेश्वानर ये दो ताम भिन्न रहकर एक भ्रग्तिके वाचक है, इसलिये यह हृष्टान्त भी साध्य 
रहित है । यदि नाम द्वयका दृष्टान्त साध्य विरुद्ध नही है तो हम पूछते है कि नाम दो 
धर्मोकी उपेक्षा रखते है अथवा अपेक्षा रखते है ” यदि पहला पक्ष स्वीकार किया जाय, 
अर्थात्‌ दो नाम दो धर्मोकी अ्रपेक्षा नही रखते केवल एक पदार्थंके दो नाम हैं तो धर्मोका 
अभाव ही हुआ जाता है, धर्मकि भ्रभावमे धर्मी भी नही ठहर सकता है, फिर तो विचार 
करना ही व्यर्थ है। यदि द्वितीय पक्ष स्वीकार किया जाय श्रर्थात्‌ दो नाम दो धर्मोकी 
उपेक्षा नही करते किन्तु अपेक्षा रखते हैं तो वे दोनो धर्म द्रव्यसे भिन्न है अथवा अभिन्न 
है ? यदि द्रव्यसे भिन्न है तो भी वे नहीं के समान है, फिर भी कुछ विशेषता नही हुईं, 
जो धरम द्रव्यसे सर्वधा जुदे है तो वे उसके नहीं कहे जा सकते है, इसलिये उनका 
विचार करना ही निरर्थक है। यदि यह कहा जाय कि दोनो धर्म द्रव्यसे यद्यपि जुदे है 
क्योकि वे युतसिद्ध है। #तथापि उन धर्मोका द्रव्यके साथ सम्बन्ध मान लेनेसे कोई 
दोष नही आता है ऐसा कहना भी ठोक नही है, यदि भिन्न पदार्थोका इसप्रकार 
सम्बन्ध मान लिया जाय तो सब पदार्थोका सब पदार्थोके साथ सम्बन्ध हो जायगा ऐसी 


# जो एक दूसरेसे आश्रित न होकर स्वतन्त्र दों उन्हे युतसिद्ध कद्दते हैं। जैसे चौकी पर रक्‍खी 
हुई पुस्तक । युतसिद्ध दो भिन्न भिन्न पदार्थोक्रा सम्बन्ध है सतू परिणाम भिन्न भिन्न नहीं हैं एक 
द्रष्यात्मक हैं। 
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अवस्थामे सभी पदार्थ सकर हो जाये अधि जैसे सर्ववा भिन्न धर्मोका एक हच्यके 
साथ सम्बन्ध माना जाता है वैसे उनका हरएक द्रब्यके साथ सम्बन्ध हो सऊता है, 
क्योकि जब वे धर्म द्रव्यसे सर्वथा जुदे ही है तो जैसे उनका एफ द्ब्यसे सम्बन्ध हों 
सकता है वैसे सब द्रव्योसे हो सकता है फिर सभी द्रव्य परस्पर मिल जाँयगे | द्रव्प्ोमें 
परस्पर भेद ही न हो सकेगा । इसलिये द्र॒ब्यसे धर्मोफ़ो जुदा मानना ठीक नहीं हैं। 
यदि यह कहा जाय कि दोनो धर्म द्रव्यमे अभिन्न है तो प्रश्न होता है कि वे वर और 
वस्रमे रहनेवाले रूप (रघ््)की तरह अभिन्न है अवबा आाठटेमे मिले हुए सारेगनवी 
तरह अभिन्न है ? यदि कहा जाय कि सारे द्रव्यक समान चे धर्म द्रव्यमे अभिन्न है तो 
वह भी ठीक नहीं है। क्योंकि लवणकी रोटीमे जो सारापन है वह लवणऊफा है, 
रोटीका नही है । रोटीसे खारापन जुदा ही है। इसीके समान धर्मद्रथ भी द्रव्यसे जुदे 
पड़ेंगे । जुदे होनेसे उनमे परस्पर एक दूसरेकी अपेक्षा भी + नहीं रहेगी। परन्तु सत्‌ 
ओऔर परिणाम परस्पर सापेक्ष हैं इसलिये क्षार द्रव्यके समान उनकी भ्रभिन्नता उपादेय 
(ग्राह्म) नही है। क्षार द्रव्यके समान जो श्रभिन्नता है वह वैसी ही है जैसी कि क, 
ख, ग, घ श्रादि वर्णोकी पक्ति सर्वधा स्वतन्त्र होती है। “ध्ड्सप्रकारकी स्वतन्त्रता 
माननेसे न तो नय ही सिद्ध होते है और न प्रमाण ही सिद्ध होता है। बिना परस्परकी 
अपेक्षाके एक भी सिद्ध नही हो सकता है। इसलिये क्षार द्रव्यके समान न मानकर टप 
और पटके समान उन धर्मोकी श्रभिन्नता यदि मानी जाय तो यह प्रकृतके अनुकूल ही 
हैं । अर्थात्‌ जिसप्रकार वस्र श्रौर उसका रज्ध अभिन्न है, विना वच्नकी अपेक्षा लिये 
उसके रज्भकी सिद्धि नही, और बिना उसके रगकी श्रपेक्षा लिये वत्न॒क्की सिद्धि नहीं, 
उसीप्रकार यदि परस्पर सापेक्ष सत्‌ और परिणामकी अभिन्नता भी मानी जाय तब तो 
हमारा कथन ही (जैन सिद्धान्त) सिद्ध होता है, फिर शकाकारका एक पदार्थंके ही सद्‌ 
और परिणाम, दो नाम कहना तथा अग्नि और वैश्वानरका दृष्टान्त देना निर्थक ही 


जप 


+ आटे और छवणामें यद्यपि स्वादकी अपेक्षासे परस्पर अपेक्षा है परन्तु ऐसी अपेक्षा नहीं दै 
कि बिना आटेके लूवणकी सिद्धि न हो, अथवा बिना छवणके आटेकी सिद्धि न हो। परन्तु सत्त्‌ और 
परिणाम बेंसी ही अपेक्षा अभीष्ठ है बिना सत्के परिणाम नहीं ठहदरता और घिना परिणामके सत्‌ नहीं 
ठद्दरता । दोनोंकी एक दूसरेकी अपेक्षामें ही सिद्धि है। 


* भिन्न २ रक्खे हुए सभी वर्ण स्वतन्त्र हैं, ऐसी अवस्थामें उनसे किसी कार्यकी भी सिद्धि नहीं 
हो सकती है। 


थभ्याय ) सुबोधिनी टीका [ १२१ 


नही किन्तु उसके पक्षका स्वयं विघातक है | तात्पय यह है कि श्रग्ति और वैश्वानर ये 
दोनो अग्निके ही पर्यायवाची है परन्तु सत्‌ और परिणाम ये दोनो पर्यायत्राची नही है 
किन्तु नय एवं विवक्षा भेदसे है । 


सब्येतर गोविषाण भी दृष्टान्‍्ताभास है | 


अपि चाकिश्वित्कर इत सब्येतरगोविषाणरष्टान्तः । 
सुरभि गगनारविन्दमिवाश्रयासिद्धव्टान्तात्‌ ॥। २७४।। 


अथेः--जिसप्रकार गौके दाँये बाँये दो सीग एक साथ उत्पन्न होते है उसीप्रकार 
सत्‌ और परिणाम भी एक साथ होनेवाले वस्तुके धर्म है, ऐसा कहना भी ठीक नही 
है, सत्‌ और परिणामके विषयमे गौके सीगोका हृश्ान्त श्रकिच्वित्कर है अर्थात्‌ इस 
दृष्टान्तसे कुछ भी सिद्धि नही होती है। क्योकि इस दृष्टान्तमे आ्राश्रयासिद्ध दोष आता 
है। जहाँ पर हेतुका श्राश्रय ही असिद्ध होता है वहाँ श्राश्रयासिद्ध दोष श्राता है। जेसे- 
“गगनारविन्द सुरक्षि भ्ररविन्दत्वात्‌ सरोजारविन्दवत्‌” श्रर्थात्‌ यदि कोई पुरुष, ऐसा 
अनुमान बनाबे कि आकाशका कमल सुगधित है, क्योकि वह कमल है, जो जो कमल 
होता है वह वह सुगधित होता है जैसे तालाबका कमल, तालाबमे कमल होता है वह _ 
सुगधित ही होता है | इसीप्रकार जो श्राकाशमे कमरू है वह भी कमल है इसलिये वह 
भी सुगधित है। यहाँ पर आकाशका कमल यह पक्षक है, सुगधिवाला है, यह साध्य 
है: क्योंकि वह कमल है यह हेतु+ है। यह भ्रनुमान नही है किन्तु अनुमानाभास है । 
क्योकि हेतुका श्राश्रय ही भ्रसिद्ध है। आकाशमे कमलकी यदि सभावना हो तब तो वहाँ 
सुगधि भी रह सकती है परन्तु श्राकाशमे तो कमलका होना ही असभव है फिर उसकी 
सुगन्धिका होना तो नितान्‍्त ही अ्रसभव है। जब कमलरूप हेतु ही आकाशमे नही 
रहता है तब सुगन्धिरूप साध्य भो वहाँ कैसे रह सकता है ? इसलिये जिसप्रकार यहाँपर 
आश्रय न होनेसे आश्रयासिद्ध दोष आ्राता है उसीप्रकार गौके दाँये बाँये सीगोके दृष्टान्तमे 
भी ब्राश्रयासिद्ध दोष श्राता है। क्योकि सीगोका हृष्टान्त दिया गया है, सीग बिना 
भ्राश्नयके रह नहीं सकते है श्रथवा जिसप्रकार दोनो सीगोका आश्रय गौ है उसीप्रकार 
# जिस आधार पर साध्य सिद्ध किया ज्ञाय इस आधारको पक्ष कहते हैं। उसका दूसरा नास 
भाश्रय भी है। 

> जो सिद्ध किया जाय उसे साध्य कहते हैं। 

+ जिसके द्वारा साध्य सिद्ध किया जाय उसे देतु कद्दते हैं । 


१६ 


१२२ ] पच्चाप्यायी 


यदि सत्‌ और परिणामका आश्रयमूत कोई पदार्थ हो, तब तो दोनोक़ी एक कालस 

सत्ता मानी जा सकती है, परन्तु सत्‌ परिणामसे अतिरिक्त उनका झाश्षय हा असिद्ध 
गे दे लॉ क्री कार नहें से परिगास 

क्योकि सत्‌ परिणामके सिवाय पदार्थका स्वत्य ही ठुछ नहीं है । संत पॉडिगाम 


धर्मात्मक ही तो पदार्थ है । इसलिये गौके सीगोऊा दृप्टान्त था 


ब्न््ज्यी 
+। 
। 
» भा 
च्ब्््र 
४39९ 
$ 


गौके सीग किसो काल विशेपमे उत्तन्न होते हैं. उसप्रकार सत्‌ परिणाम किसी के न 
विशेषसे उत्पन्न नही होते है । न तो सत््‌ परिणामसे भिन्न इनझा कोई झआबार ही कै 
ओऔर न इनकी किसी कालविशेयसे उत्पत्ति ही है । 
स्पष्ट क रग्य 
न यतः प्रथगिति किश्वित सत्परिणामातिरिक्तमिह वस्तु । 
दीपप्रकाशयोरिद्द गुम्फितमिवर तददयोरक्याव ।३७४॥। 
अर्थः--गौके सीगोका दश्ान्त इसलिये ठीक नहीं है कि उसमे सीगोका ब्राडय 
गौ पदार्थ जुदा पडता है, परन्तु सत्‌ परिणामसे अतिरिक्त वस्तु पद्ती ही नहीं £ ! 
क्योकि सत्‌ परिणाम स्वरूप ही पदार्थ है, उस उभयात्मक भावसे अतिरिक्त वस्तु कोई 
जुदा पदार्थ नही है । उन दोनोका ऐक्यभाव ही वस्तु है, वह दीप भौर प्रकाशके समान 
है। दीपसे प्रकाश भिन्न नही है और प्रकाशसे दीप भिन्न नही है । 
कच्ची पक्की प्रझ्वी भी हृष्ठान्ताभास है 
आमानामविशिष्ट प्रथित्रीत्व॑नेह भवति दृष्टान्तः | 
क्रमवत्तिादुभयो! श्वेतरपश्नद्यम्थ घातिलात ॥|३७६॥ 
परपक्षवधस्तावद क्रमबर्तिल्ाच स्वतः प्रतिप्तायाः | 
असमथसाधनत्वात्‌ स्वथमपि वा बाघकः स्वपक्तस्य ||३७७॥ 
तत्साध्यमनित्यं वा यदि वा नित्यं निमगतो वम्तु । 
स्पादिह पथित्रीत्वतया निन्‍्यमनित्य॑ ह्मपकपक्च॒तया ।| ३७८॥। 


- यहाँपर अलुमान वाक्य यह है-एकपदार्थोपादानकारणकों सत्परिणामौ- समकालाविर्भावकों 
एकपदार्थोपादानकारणकत्वान्‌ , सब्येतरगोविषाणवन्‌ । जिसप्रक्नर गौके सींगोंका उपादान कारण गौ है 
इसलिये दोनों सींगोंकी एक साथ उत्पत्ति द्ोती है, उसीप्रकार सत्‌ परिणामक्ा भी एक पदार्थ उपादान 
कारण है इसलिये वे भी समानकालमें उत्पन्न होते हैं । यह अनुमान ठीक नहीं है। यदाँपर आश्रयासिद्ध 
दोष आता दे । 


भ्रध्याय ] सुवोधितन्ती टीका [ १२३ 


अथः--कच्ची पक्की पृथ्वी भी सत्‌ परिणामके विपयमे दृष्टान्त नही हो सकती है, 
क्योकि कच्ची पृथ्वी (कच्चा घडा) पहले होती है पक्की प्रथ्वी (पक्का घडा) पीछे होती 
है, दोनो ऋमसे होते है, इसलिये यह दृष्टान्त उभपपक्ष (जैन सिद्धान्त और शकाकार ) का 
घातक है । भ्रर्थात्‌ इस हशन्तसे दोनों ओरकी सिद्धि नही होती । जैन सिद्धान्तकी तो 
यो नही होती कि वह कच्चे पक्के घड़ेके समान सत्‌ परिणामको श्रागे पोछे नही मानता 
है और इस हृष्टान्तसे तुम ऋमवत्तित्व, सिद्ध करनेको प्रतिज्ञा ही कर चुके हो। परन्तु 
तुम्हारा यह हेतु कि ऋमसे सत्‌ परिणाम होते है, श्रसमर्थे है, क्योकि सत्‌ परिणामकों 
छोडकर नही रह सकता है भौर परिणाम सत्‌को छोड़कर नही रह सकता है। तथा 
इस दृष्टान्त्से शकाकारका पक्ष भी सिद्ध नही होता । शकाकार एक समयमे वस्तुको 
स्वभावसे नित्य ही सिद्ध करता है अथवा अनित्य ही सिद्ध करता है, परन्तु एक समयमें एक 
सिंद्ध करना बाधित है, क्योकि दोनो धर्म एक समयमे वस्तुमे सिद्ध होते है, जिससमय 
पृथिवीत्व धर्मकी श्रपेक्षासे पृथिवीमे नित्यता सिद्ध है उसीसमय पक्क अपक्वरूपकी 
श्रपेक्षासे उसमे अनित्यता भी सिद्ध है। दोनो हो धर्म परस्पर सापेक्ष है, इसलिये दोनो 
एक साथ ही रह सकते है अन्यथा एककी भी सिद्धि नहीं हो सकती । 
सपत्नीयुग्म भी दृष्टान्ताभास हे 
अपि च्‌ सपत्नीयुग्म॑ स्थादिति हास्यास्पदोपमा दृष्टि! । 
इह - यदसिद्धविरुद्धानेकानि दोषहुषटत्यात ॥३७९।। 
माता में बन्ध्या स्थादित्यादिवदपि विरुद्धवाक्यल्ात | 
कृतकत्वादिति हेतोः क्षणिकेकान्तात्कृतं कृतं विचारतया |३८०।॥| 
अथः--दो सपत्नियो (सौतो)का दृश्टान्त तो हास्य पैदा करता है, यह हृष्टान्त तो 
सभी दोषोसे दूषित है, इस हृष्टान्तसे अ्रसिद्ध, विरुद्ध, अनेकान्तिक श्रादि सभी दोष 
गाते है। जिसप्रकार किसीका यह कहना कि मेरी माता बाँफ है, सर्व॑या विरुद्ध है, 
उसीप्रकार सत्‌ परिणामको दो सपत्नियोके समान ऋरमसे उत्पन्न मानकर एक कालमे 
परस्पर विरुद्ध रीतिसे उनकी -सत्ताका कथन करना भी विरुद्ध है। क्योकि सत्‌ परिणाम 
न तो किसी काल विशेषमे क्रमसे उत्पन्न ही होते है, और न वे एक स्थानमे विरुद्ध 
रीतिसे ही रहते है, किन्तु अनादि अनन्त उनका परस्पर सापेक्ष प्रवाह युगपत्‌ चला 
जाता है। इसलिये सपत्नीयुग्मका दृष्टान्त विरुद्ध ही है। तथा जिसप्रकार कृतकत्वहेतुसे 
घट शरावेके समान पदार्थोमि भिन्नता सिद्ध करना अनैकान्तिक है क्योकि पठ और 
तन्तुओमे कृतक होनेपर भी अभिन्नता पाई जाती है। इसलिये कृतकत्व हेतु श्रनैकातिक 
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हेत्वाभास दोपसे दूषित है। इसीप्रकार सत्‌ परिणामके विपयमे दो सपत्तियोका 
हप्ान्त भी अरनकान्तिक दोपसे दूषित है। क्योकि दो सपत्नियाँ कही पर परन्तर 
विरुद्ध होकर रहती है और कही पर परस्यर एक द्रसरेकी सहायता चाहनी हुई प्रेमपूर्ंक 
अ्रविरुद्ध भी रहती है यह नियम नही है कि दो सौते परस्पर विर्द्ध रीनिसे ही रहे । 
इसलिये यह हृ्टान्त श्रनैकान्तिक दोपसे दृधित है । प्रथवा सपतन्‍्नी युग्ममे विरोधिता पाई 
जाती है कही नही भी पाई जाती है इसलिये प्रनैकान्तिक है तथा जिसप्रकार बौद्धका यह 
सिद्धान्त कि सब पदार्थ अनित्य है क्योकि वे सर्वथा क्षणिक है, सर्वथा श्रसिद्ध हैं& अमिद्धताका 
हेतु भी यही है कि जो क्षणिक॑कान्त हेतु दिया जाता है वह सिद्ध नही होता, क्योकि 
पदार्थोमि नित्यता भी प्रतीत होती है, यदि नित्यता पदार्थोमे न हो तो यह वहीं पुरुष है 


जिसे दो वर्ष पहले देखा था, ऐसा प्रत्यभिज्ञान नहीं होना चाहिये परन्तु ऐसा यधाय॑ 
भत्यभिज्ञान होता है, तथा यदि नित्यता पदायोमे न मानी जाय तो स्मरण पूर्वक जे 
लोकमे लेन देनका व्यवहार होता है वह भी न हो सके, परन्तु वह भी ययाव होता है 
इत्यादि अनेक हेतुओ्नोसे सर्वधा क्षणिकता पदा्थोमे सिद्ध नहीं होती उसीप्रकार दो 
सपत्नियोका हृष्टान्त भी सर्वया असिद्ध है क्योकि दो सपत्नियाँ दो पदार्थ है। यहाँ पर 
सत्‌ परिणाम उभयात्मक एक ही पदार्थ है। दूसरे सपत्नीयुग्म विरोधों बनकर श्रागे 
पीछे ऋमसे होता है। सत्‌ परिणाम एक कालमे अविरुद्ध रहते हैं । इसलिये यह दृधान्त 
हास्यकारक है, इस पर अधिक विचार करना हो व्यय है। 


घड़े छोटे भाईका हृष्टान्त भी इृष्टान्ताभास है 
तहज्ज्येष्टकनि्टआवद्े त॑ विरुद्धद्शन्तः । 
> सति चाधर्मिणि तत्त्वे तथा 5 5श्रयामिद्धदोपत्वान्‌ ३८ १ 
अपि कोपि परायत्त; सोपि परः सर्वथा परायचात्‌ । 
सोषि परायत्तः स्पादित्यनवस्था प्रसइदोपथ ॥ १८२॥ 
अर्थ!--छोठे बड़े भाईका हृष्टान्त भी ठीक नही है, क्योकि वह साथ्यसे विरुद्ध 
पड़ता है। हमारा साध्य उभय वर्मात्मक पदार्थ है, परन्तु दृष्टान्त तृतीय पदार्थकी सत्ता 
सिद्ध करता है। छोठे बड़े भाई बिना मातापिताके नही हो सकते हैं, मातापिताके होते 


# यहाँ पर सममानेकी दृष्टि रखकर निरूपण किया गया है, इसलिये हेत॒वाद और अधुमान 
वाक्थका अयोग नहीं किया गया है। 


2 “बर्मिणि चासति तत्व), ऐसा सशोधित पुस्तकर्म पाठ है। 
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न्‍ँ 


हुए ही वे किसी काल विशेषसे ऋमसे उत्पन्न हुए है । परन्तु यह बात सत्‌ परिणाममें 
नही है, न तो सत्‌ परिणामका उन दोनोसे ग्रतिरिक्त कोई आश्रय ही है और न उनकी 
काल विशेषसे क्रमसे उत्पत्ति ट्ठी है, इसलिये धर्मीका अभाव होनेसे आश्रयासिद्ध दोष 
श्राता हैक दूसरी बात यह भी है कि इस हृष्टाल्तसे अनवस्था दोष भी आता है क्योकि 
भाई उनके माता पिताके पराधीन होते है। ऐसा पराधीनताका सिद्धान्त माननेमे जो 
कोई भी पर होगा उसे पराधीन ही मानना पड़ेगा, जिसप्रकार पुत्र पिताके आधीन है, 
पिता अपने पिताके अधीन है, वह अपने पिताके अधीन है, इसीप्रकार सत्‌ और 
प्रिणामको पराधीन माननेपर अतवस्था दोष आता है - क्योकि पराधीनतारूपी 
शुद्धलाका कही अन्त नही आवेगा । 
हु कारकद्य भी दृष्टान्ताभास है 


नार्थक्रियासमर्थों दृशान्तः.रकादिवद्धि यतः । 
सव्यमिचारित्वादिह सपक्षवृत्तित्रिप चिश्र ॥३८३॥। 

' बृक्षे शाखा हि यथा स्थाद त्मनि तथेव नानात्वे | 
स्थाल्यां दधीतिहेतोव्यभिचारी कारकः कर्थ न स्पात्‌ ॥३८४।| 
अपि सब्यभिचारित्वे यथाकथश्चित्सपक्षदक्षश्चेत्‌ | 
न यतः परपक्षरिपुर्यंथा तथारिः स्वयं स्वपक्षस्थ ॥|३८४॥ 
साध्यं देशांशाह्मा सत्परिणामद्वयस्य सांशत्वम्‌ |” 
तत्खाम्येफबिलोपे कस्यांशा अंशमात्रणएवांश? ॥|३८६॥ 


अर्थ:--आधार आाधेय न्‍्यायसे जो दो कारकोका हशन्त दिया गंया है वह भी 
ठीक नही है, वह व्यभिचारी है क्योकि वह सपक्ष विपक्ष दोनोमे ही रहता है। साध्यके 
अनुकूल दृष्टान्तकों सपक्ष कहते है और उसके प्रतिकूल दृष्टान्तको विपक्ष कहते है। जो 
दृष्टान्त साध्यका सपक्ष भो हो तथा विपक्ष भी हो वह व्यभिचार दोष विशिष्ट दृष्टान्त 
कहलाता है । सत्‌ परिणामके विषयमे दो कारकोका दृष्टान्त भी ऐसा ही है। क्योकि 
जैसे आ्राधार आधेय दो कारक वृक्षे शाखा' (वृक्षमे शाखा) यहाँ पर अभिन्न-एकात्मक 





# आश्षयासिद्ध दोपका विवेचन किया जा चुका है । 

-- “अप्रामाणिकानन्तपदाय्यकल्पनयाउविश्वान्तिरनत्रस्था, अथोत बिना क्रिसौ अ्रमाणक्रे अनर्त 
पदार्थोक्ी कल्पना करते चले जाना इसीका ताम अनचस्था है | जहाँ पर प्रभाणमूत हू बदों यह दोप नहीं 
सममा जाता जैसे-विता पुत्र, वीज़ वृक्ष आदि कार्यकारण भाषमें । 
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पदार्थमें होते है, वैसे 'स्थाल्या दधि' (बंटलोईमे दही) यहाँ पर भिन्न-अनैक पदा्रमि हे 
होते है । भ्र्थाव्‌ 'इक्षे शाखा' यहाँ पर जो शआ्राधार श्राघेय है वह अभिन्न पदार्थमे है 
इसलिये सपक्ष है। परन्तु 'स्थाल्या दधि' यहाँ पर जो आधार आधेय है वह भिन्न दो 
पदार्थोमे है इसलिये वह विपक्ष है। इसलिये दो कारकोका दृष्टान्त व्यभिचारी है । हे 
कोई यह कहे कि यह दृष्टान्त व्यभिचारी भले ही हो, परन्तु इससे श्रपने पक्षकी सिद्धि 
भी किसी तो प्रकार हो ही जाती है । यह कहना भी ठीक नही है, क्योकि व्यभिचारी 
दृष्टान्त जैसे दूसरे पक्षका शत्रु है वैसे अपने अपने पक्षका भी तो स्वयं शत्रु है श्र्थात्‌ 
व्यभिचारी दुष्टान्त जैसे सपक्षमे रहकर साध्यकी सिद्धि कराता है वैसे विपक्षम रहकर 
वह साध्य विरुद्ध भी तो हो जाता है । इसलिये यह दृष्टात दृष्टाताभास है। यहापर 
सत्‌ और परिणाममे देशके भ्रश होनेसे अशपना सिद्ध किया जाता है और उनका आधार 
उनसे भिन्न पदार्थ सिद्ध किया जाता है (यह शकाकारका मत है) यदि उन दोनोका 
कोई स्वामी-आधारभूत पदार्थ हो तब तो श्राधार आधेयभाव उनमे वन जाय, परच्ठु 
सत्‌ परिणामसे अतिरिक्त उनका कोई स्वामी ही नही है तो फिर ये दोनो किसके श्रश 
कहलावेगे, वे दोनो तो अ्रश स्वरूप ही माने जा चुके है ? इसलिये कारकद्वयका दृष्टात 
ठीक नही है । 
वीजाकुर भी दृष्टान्ताभास है 
नाप्युपयोगी क्वचिदपि बीजाइकुरबद्द्देति दृष्टान्तः | 
। श्वावसरे स्वावसरे पूर्वापरभावभावित्यात्‌ ||३१८७॥। 
बीजावसरे नाडुकुर इच बीज नाड्कुरक्षणे हि यथा | 
न तथा सत्परिणामद्वतस्य तदेककालत्यात्‌ ।|३८८॥ 
अर्:--बीज और अकुरका दृष्टान्त भी सत्‌ परिणामके विपयमे उपयोगी नही 
पडता है, क्योकि बीज भ्रपने समयमे होता है, श्रकुर अपने समयमे होता है । दोनों ही 
पूर्वापरभाववाले है अर्थात्‌ आगे पीछे होनेवाले है जिसप्रकार वीजके समयमे श्रकुर नहीं 
होता है और अ्रकुरकके समयमे बीज नही होता है, उसप्रकार सत्‌ और परिणाममे 
पूर्वापरभाव नही होता है, उन दोनोका एक ही काल है। उसीको स्पष्ट करते है-- 


सदभावे परिणामों स्व्रति न सचाक आश्रयाभावात्‌ । 
दीपाभावे हि यथा तत्क्षणमिव दृश्यते प्रकाशों न ||३८९। 


५ 
अर्थ:--जिसप्रकार दीपकका श्रभाव होनेपर उसीसमय प्रकाशका भी श्रभाव हो 
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जाता है, कारण-दीपक प्रकाशका आश्रय है, बिना दीपकके प्रकाश किसके आश्रय ठहरे ९ 
उसीप्रकार सत॒के अभावमे परिणाम भी अपनी सत्ता नही रख सकता है, कारण- 
परिणामका सत्‌ आश्रय है, बिना आश्चयके आश्रयी कैसे रह सकता है ? श्रर्थात्‌ नही 
रह सकता । 
भवाथ:---परिणाम पर्यायका नाम है, पर्याय किसी द्रव्य श्रथवा गुणमे ही हो 
सकती है, जो सत्‌ (भावात्मक) ही नही है उसमे पर्यायका होना उसीप्रकार असम्भव 
है जिसप्रकार कि गधेके सीगोका होना अ्रसम्भव है। इसलिये सत्‌ और परिणाम दोनोका 
एक ही काल है । 
परिणामाभावेषि च सदिति च नाठम्बते हि सचान्ताम्‌ | 
से यथा प्रकाशनाशे प्रदीपनाशोप्यवश्यमध्यक्षात्‌ ।|३९०॥| 
अर्थ:--जिसप्रकार प्रकाशका नाण होनेपर दीपकका नाश भी प्रत्यक्ष दीखता है, 
अर्थात्‌ जहाँ प्रकाश नही रहता, वहाँ दीपक भी नही रहता है। उसीप्रकार परिणामके 
अभावमे सत्‌ भी अपनी सत्ताको नहीं भ्रवलम्बन कर सकता है । 
भावार्थ:--दीपक और प्रकाशका सहभावी अविनाभाव है, जबतक दीपक रहता है 
तभी तक उसका प्रकाश भी रहता है, और जबतक प्रकाश रहता है तभी तक दीपक 
भी रहता है, ऐसा नही हो सकता कि प्रकाश न रहे और दीपक रह जाय, प्रकाशाभावमे 
दीपक कोई पदार्थ नही ठहरता । दीपक तेल, बत्ती और शराबेका नाम नही है किन्तु 
प्रकाशमान लौ (ज्योति)का है। दीप प्रकाशके समान ही सत्‌ परिणामकों समभना 
चाहिये। सत्‌ सामान्य है, परिणाम विशेष है, न तो बिना सामानन्‍्यके विशेष ही हो 
सकता है, और न बिता विशेषके सामान्य ही हो सकता है क# इसलिये सामान्‍य 
विशेषात्मक-सत्‌ परिणाम दोनो समकालभावी है और कथचित्‌ अभिन्न है। 
क्षणभेद माननेमें दोप 
अपि च॒ क्षणमेंदः किल भवतु यदीहेप्टमिद्धिरनायासात । 
सापि न यतस्तथा सति सतो विनाशो उसतश्र सर्गः स्थात्‌ ।[३९१॥| 
अथ--यदि अनायास इष्ट पदार्थकी सिद्धि हो जाय तो सत्‌ और परिणाम दोनोका 
क्षणभेद-कालभेद भी मान लिया जाय, परन्तु कालभेद माननेसे इष्ट सिद्धि तो दर रहो 
उल्टी हानि होती है । दोनोका कालभेद माननेपर सत्‌का विनाश और असत्‌की उत्पत्ति 





# निर्विशेष द्वि सामान्य भवेच्छशविषाणवत्त्‌ । 


न्श्व 
रद 


5] पद्चाध्यायी [अ्यम 


होने लगेगी । क्योंकि जब दोनोका काल भेद माना जायगा तो जो है हूं सर्वया सष्ट 
होगा और जो उत्तन्न होगा वह सर्ववा नवीन ही होगा । परन्तु ऐसा नहीं होता, संत 


विनाश और अच्नतकी उत्तत्ति माननेसे जो दोप बाते हैं उनका पहले (१० वें ब्लोकर्मे) 
विवेचन क्रिया जा चुका हैं। 


कनक्ोपल भी दृष्टान्ताभास है 


कनकोपलबदिदेप: क्षमने न परीक्षितः क्षण न्‍्थातुम । 
गुणयुणिमात्रामावाद्यतः स्वयमसिद्धदोपात्मा १९२॥ 
हेयादेयव्रिचारों भव॒ति हि. कनकोपलद्रथाग्व । 
तदनेकद्ज्यन्वान्न स्थात्साप्ये वठकद्व्यस्थात ३% ३॥ 


प् 


अथ।--सत्‌ परिणामके विपयमे कनक्रोपलक्रा दर्शात भी ठीक नहीं 
दुर्शात परीक्षा करनेपर क्षण मात्र भी नहीं ठहर सकता है । सोना और 
मिले हुये दो द्रव्योंका नाम ही कनकोपल है । इसलिये कनकोपल दो द्रव्योके समुदायका 
नाम है। कनकोपलमे गुणगुणीभाव नहीं है अत यह दृष्टान्त असिद्ध है। क्योकि 
जिम्नप्रकार सत्‌ परिणामर्में कबच्चित्‌ ग्रुणगुुणीमाव है इसप्रकार इस दृश्टांतमें नही हैं । 
दो द्रव्योका समुदाय होनेसे ही ऋनकोपलमे कुछ अंशके ग्रहण करनेका औ्रौर छुछ अंगके 
छोड़नेका विचार हो सकता है । परन्तु सत्‌ परिणामर्मे इसप्रकार हैय उपादेव विचार 
नहा हां सकता है, क्योंकि वे दोनों एक व्रव्यल्प हैं। जहाँपर दो अबवा अनेक द्रव्य 


हति हैं वहा पर एुक्त ब्रब्यका प्रहण और एकका त्याग 


कंवल एक हो द्रव्य हैं वहाँ पर ऐसा होना अमम्भव ही 
ह्ांत सर्वया विपम है 


8 (भ|* 


9 | 


| 
पत्थर बच 


ल्‍| 


हो सकता है परन्तु जहाँ पर 
। इसलिये कनकीपलका 


* / 


् 


बाुच्य गचकर जी दृष्दान्तासान है 


वागर्थडयमिति वा इश्ठाल्तो न स्वसाधनायालम | 

बंद इति बणदइतात कम्बुग्रीवादिमानिद्यास्ययर) ॥३९४॥। 
यदि वा निम्मारतया वागेबार्थः समस्बने सिद्ध | 

न तथापीष्टमिद्धिः शब्दवदअम्याप्यनित्यन्वात ]8९४॥। 


अथे और पढदाथ श्र्थात्‌ वाच्य वाचक ईतका दृष्टांत भी अपनी सिद्धि 


करानेमें समर्थ नद्दा क्योंकि घट: --बकार और टकार इन वो वर्णोच्चि कम्बग्रीवादिवालों 
पट 


पढ़ा दूसरा ही है। जिस कम्बु (शंख) ग्रीवावाल घठमें जल रक्खा जाता है वह 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ १२६ 


घट पदार्थ उन घ-ट वर्णासि सर्वथा जुदां हो है। केवल घट शब्दके उच्चारण फरनेसे 
उस घट पदार्थका बोध हो जाता है इतना हो मात्र घट शब्दका घट पदांर्थके साथ 
वाच्य वाचक सम्बन्ध है। पेरन्तु सत्‌ परिणाम इसप्रकार भिन्न नही है । यदि वाणर्थ, 
शब्दका वचन और पदार्थ, यह श्रथे न किया जाय और दूसरा कि वचन रूप हो श्रर्थ 
किया जाय तो ऐसा पभ्रर्थ करना पहले तो निस्सार ही है परन्तु सिद्धिके लिये, यद्धि वह 
माना भी जाय तो भी उससे अभोष्ट सिद्धि नहीं होती है, क्योकि दूसरे अर्थका, ग्रही.. 
आशय निकला कि शब्दके समान सत्‌ परिणाम है, परन्तु ऐसा माननेसे शब्दके समान. 
सत्‌ परिणामात्मक पदार्थ भी अनित्य सिद्ध होगा, और ऐसी अ्नित्यता पदार्थमे अभीष्ट 
नही है इसलिये उक्त दृष्टान्त भी ठीक नही है । 
भेगे दण्ड भी दृष्टान्ताभास है 


स्यपादविचारितरम्या मेरीदण्डवरद्हिति संदष्टि! । 

पश्षाधमंत्वेषि च व्याप्यास्िद्धत्वदोपदुष्टत्वात्‌ ॥३९६॥। 
युतसिद्धत्व॑ स्पोदिति सत्परिणामद्यस्य यदि पश्चः 

ए _यापि न सिद्धियदि वा सर्वोषि सर्वधर्मः स्यात्‌ ॥३९७॥.' - 


अर्ध१--भेरी दण्डका जो हष्टान्त दिया गया है वह भी सत्‌ परिंणामके विषयमें 
श्रविचारित रम्य है भ्रर्थात्‌ जबतक उसके विषयमे विचार नही किया जाता है तंभी 
तक वह श्रच्छा प्रतीत होता है । विचारनेपर नि'सार प्रतीत होता है । उसीका अनुमान 
इसप्रकार है-'सत॒परिणामौ कार्यकारिणौ सयुक्तत्वात्‌ भेरीदण्डवतु, श्रर्थात्‌ शंकाकारका 
पक्ष है कि सत्‌ु परिणाम मिलकर कायें करते है क्योकि वे सयुक्त हैं। जिसप्रकारे भेरी 
दण्ड संयुक्त होकर कार्यकारी होते है। यह शक्राकारका श्रनुमान ठीक नही है । क्योकि 
यहाँ पर जो 'सयुक्तत्व' हेतु दिया गया है वह सत्‌ परिणामरूप पक्षमे नही रहता है। 
इसलिये हेतु व्याप्यासिद्धछ दोषसे दूषित है। अर्थात्‌ सत्‌ पेरिणाम भेरीदण्डके 
समान मिलकर कार्यकारी नहीं है, किन्तु कथचित्‌ भिन्नता श्रथवा तादात्म्यरूपमें 
कार्यकारी है। यदि सत्‌ परिणामको युतसिद्ध-भिन्न २ स्वतन्त्र माना जाय तो दोनोमेसें 
एक भी सिद्ध न हो सकेगा । क्योकि दोनो ही परस्पर एक दूसरेकी अपेक्षामे आत्मलाभ- 





# पक्षमे हेतुकी असिद्धताको व्याप्यासिद्ध दोष कद्दते हैं. अथवा साध्यके साथ देतु जद्दॉपर ब्याप्त 


न रहता द्वो बद्यॉपर व्याप्यासिद्ध दोष आता है। यदाँपर-सत्‌ परिणासमें न तो सयुक्तत्व देतु रदता है और 
न कार्यकारित्वके साथ सयुक्तत्वकी व्याप्ति, है । 


श्७ 


१३० ] पद्माघ्यायी [ श्यम 


स्वरूप सम्पादन करते हैं । यदि उन्हें स्वतन्त्र ३ मानकर एकक्रा दूसरा धर्म माना जाय 
तो ऐसी अवस्थामें सभी सबके धर्म हो जाँयगे । कारण जब स्वतन्त्र रह॒नेत्र भी एक 
दूसरेका धर्म माना जायगा तो धर्म धर्मोका कुछ निम्रम नहीं रहेगा। हूर कोई 
हरएकका घर्म वन जाय इसमें कौन बाधक होगा ? 


भावार्थ/--सत्‌ परिणाम न तो भेरीदग्टके समान स्वतन्ध हो है, और ने संणेगो 
ही हैं । किन्तु परस्पर सापेक्ष तादात्म्य सम्बन्धी है उसलिये भेरीदण्दका इृष्टान्त सवधा 
भ्रसिद्ध है 


अपूृर्गा न्‍्याए मी दष्दास्ताभास है 


पु हक ७, 
हृह यदपृणन्यायाद स्लि परीक्षाक्तमा ने दृष्टान्तः | 
अविशपलापतच दतामावस्य दुर्निवास््वाव ॥३९८॥ 
अपि चान्यतरेण विना ययेट्टसिद्धिस्तथा तदितरेण | 
भवतु विनापि च सिद्धि? स्थादेवं कारणायमात्रथ ॥३९९॥| 
| ० ९ ० प पु ५ अजन्‍ममक 
अथ--यहाँपर अपूर्ण च्यायसे एकका मुन्यततासे दूसरेका उदासीनताने ग्रहग्य कर 
रूप दृष्टान्व भी परीक्षा करने योग्य नही है । क्योकि अपूर्ण न्‍्यावसे जिसका मुख्यताल 
ग्रहण किया जायगा वही प्रधान ठहरेगा, दूसरा जो उदासीनतासे कहा जायगा वह नहीं 
के वरावर सामान्य ठहरेगा, ऐसी अवस्थ्मे इंतका अभाव दुनिवार ही होगा, अर्थात 
जव दूसरा उदासीन नहीं के तुल्य है तो एक ही समझना चाहिये, इसलिये एकतक्री ही 
सिद्धि होगी, परन्तु सत्‌ परिणाम दो है। अ्रत अपूर्ण न्‍्याबका हृष्टान्न उनके विपयमे 
ठीक नहीं है यदि यह कहा जाय कि दोनो ही यद्यपि समान है तथापि एकको मुख्यतासे 
कह विया जाता है तो यह कहना भी विरुद्ध ही पचता है, जब दोनोकी समानतामे 
भी एकके बिना दूसरेकी सिद्धि हो जाती है तो दूसरेकी भी सिद्धि पहलेके बिना हों 
जावगी, श्रर्थात्‌ दोनो ही निरपेक्ष अथवा एक व्यर्थ सिद्ध होगा, ऐसी अवस्थामे कार्यकारण 
भाव भी नहीं वन सकेगा । क्योंकि कार्यकारण भाव तो एक दसरेकी गाधीनतामे हो_ 
बनता है। इसलिये अपूर्ण न्यायक्ा हृशन सत्र तरह विरुद्ध ही पइता है । 


नए 


मित्रद्नेंत भी दष्टान्ताभास है 
नम 
प्रत्रह्वतवदित्याप 


मित्रदव॑तवदित्यपि च्टटान्तः स्वप्नसन्निमों हि यतः | 
स्पाह्रौसप्रसंगाद्वेतोरपि हेतु हेतुरनवस्था |[४००।॥ 


भ्रध्याय सुबोधिनी टीका [ १३१ 


तदुद्वाहरणं कश्रित्मा्थ सुजवीति मूलहेतुतया । 
अपरः सहकारितया तमनु तदन्योपि दुर्निवारः स्पात्‌ ।४० १॥। 
कार्यम्भ्ति नियतत्वाद्धेतुठत न ततो5तिरिक्त॑चेत्‌ । 
तन्न॒ यतस्तन्नियमग्राह्॒मिय न प्रमाणमिह ॥४०२॥ 
अर्थः---एक अपने कार्यकों सिद्ध करता है, दूसरा उसका उसके कार्यमे सहायक 
होता है, यह मित्रहयका दृष्टात भी स्वप्नके समान ही है। जिसप्रकार स्वप्नमे पाये हुए 
पदार्थसे कार्यसिद्धि नही होती है, उसीप्रकार इस दृष्टातसे भी कुछ कार्यसिद्धि नही होती 
है, क्योकि इस दृष्टातसे हेतुका हेतु उसका भी फिर हेतु, उस हेतुका भी हेतु मानना 
पडेगा । ऐसा माननेसे अनवस्था दोप श्रावेगा श्र गौरवका प्रसग भी श्रावेगा । उसका 
हृष्टत इसप्रकार है कि जेसे कोई पुरुष मुख्यतासे अ्रपने कार्यको सिद्ध करता है और 
दूसरा उसका मित्र उसके उस कार्यमे सहायक हो जाता है । जिसप्रकार दूसरा पहलेकी 
सहायता करता है उसीप्रकार दूसरेकी सहायताके लिये तीसरे सहायककी श्रावश्यकता 
है, उसके लिये चौथेकी, उसके लिये पाँचवेकी, इसप्रकार उत्तरोत्तर सहायकोकी योजना 
अवश्य ही अनिवायें (प्राप्त) होगीक यदि यह कहा जाय कि एक कार्यके लिये दो 
कारणोकी ही आवश्यकता होती है (१) उपादान कारण (२) निमित्त कारण अथवा 
एक कार्यमे दो ही सहायक मित्र झ्रावश्यक होते है। उनसे अतिरिक्त कारणोकी 
आवश्यकता ही नही होती तो यह कहना भी अयुक्त है, क्योकि एक कार्यमे दो ही 
कारण होते है उनसे भ्रधिक होते ही नही, इस नियमका विधायक कोई प्रमाण नही 
है+ इसलिये सत्‌ परिणामके विषयमे मित्रद्वयका हृष्टात भी कुछ कार्यकारी नही है । 
शजुद्गैत भी दृष्टान्ताभास है 
एवं मिथो विपक्षद्वतवद्त्यपि न साधुद्श्टान्तः | 
अनवस्थादोपत्वाश्था 5रिरस्थापरारिरापि यस्‍्मात्‌ ।8 ०३॥। 
कायम्प्रति नियतत्वाच्छत्रुदडते न ततो 5तिरिक्त चेत्‌ । 
तन्न यतस्तन्नियमग्राहकमिव न प्रमाणमिह ।।४०४।॥॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार मित्र द्वैतका दृष्ठात ठीक नही है, उसीप्रकार शह्ठु द्वेतका 


ल्‍ःा 


# अप्रामाणिक अनन्त पदार्थोकी कल्पनाके अन्त न द्वोनेका नाम ही अनवस्था है | यह दोप है । 
+ डपादान-प्रेरक-उदास़रीन आदि कारण एक कार्यमें आवश्यक होते हैं। सम्भव है एक का 
अनेक मित्रोंकी सहायता आवश्यक हो । 


श्श्द ] पद्माभ वाया 


हृष्टात भी ठोक नही है। उरयोक्ति जिमप्रगार मित्र हे 


न में भी प्रनवरवा दोथ बाला + । हँसते एप परपता देसरा 
है, उसीप्रकार शत्रद्ठतर्क हष्टातम भा अनवरस्या दोप गाता ८ । जस एप उठ वी दा 





शन्ञ है, वैसे दूसरेका तीसरा और तीसरेगा चौवा जप्र भी ह्ोगा। उस शत्रमादारा भी 
कही अन्त नही दोखनता है । यदि कहा जाय कि रह जार्यके प्रति दो पर डी नियत है, 
दोसे अधिक नहीं होते है तो बह कहना भी अ्रयुक्त है, छ्योति एक बार्यमे दो ही अनु 
होते है, उन शत्रुओ्रोके जत्रु नहीं होते ऐसा नियम ऊर्देसे जो प्रमाण नहीं है । उसलिये 


दो शत्रुओका दृष्टात भी सत्‌ पर्णिमते विधयमे बिरद्र हो है 
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समानरूपसे ल्वकार्य सावक एक पदार्थ सिद्धिमावक है। उसलिये उनसे विधयमे घत्र॒मि 
दोनोके दृष्टात ही विरुद्ध हैं । 


एक मुल्य सावक दूसरा सहाबक साबक नी उनमे नहीं है उितु दोनो मिलकर 


ग्ब्जू युग्म भी सष्धान्ताभास है 
वामेतरकाचत्तिग्ज्ज्यूस्मं ने चेह इृष्टात्तः । 


बाधितविषयन्वाद्य दोपान्कालास्ययापदिट्ट्वान ॥४०४॥ 
तद्ाक्यमुपादानकारणसहशं हि कार्यमेकलाव । 
अस्त्यनतिगोरसत्व॑ दथिदुग्घावस्थयोय्य थाध्यक्षात [४० ६॥। 
अथः--छाछको विलोते समय दाँये वाँये हाथमे रहनेवालो रस्मियोका दृष्ठानन भी 
ठीक नही है । क्योकि इस दृष्टान्त द्वारा दोनोकों विमृख मु रहकर कार्यकारी बतलाबा 
गया है । परन्तु परस्परकी विमुखतामे कार्यकी सिद्धि नही होतो, उलदी हानि होती है, 
इसलिये इस हृष्टान्तमे प्रत्यक्ष प्रमाणसे वाबा आतो है। अतः यह दृष्टान्त कालात्ययायदिष्ट 
दोप विशिष्ट है न्र्थात्‌ वाधित है । क्यों बाधित है ? इसका विवेचन इसप्रकार है-- 
जहाँपर एक कायें होता है वहांपर उपादान कारणके समान ही कार्य होता है। ऐसा 
प्रत्यक्षे भी देखा जाता है जैसे कि गौके इधमे गोरसपना है वैसे उसके दहीमे भी 
गोरसपना अवश्य है । 
भावार्थ:---दाँयें वाँयें हाथमे रहनेवाली रस्सियाँ परस्पर एक दूसरेसे विमुख रहकर 
एक कार्य-छाछ विलोनारूप कार्य करती है, ऐसा दृष्टान्त ही प्रत्यक्ष बाधित है, क्योकि 
छाछ विलोते समय एक हाथकी रस्सीको सकोचना और दूसरे हाथकी रस्सीको फैलाना 
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यह एक ही कार्य है, दो नही । उनका समय भी एक है। जिससमय दाँया हाथ फैलता है। 
उसीसमय बाँया सकुचित होता है। तथा दोनो हाथोकी रस्सियाँ परस्पर विरुद्ध भी 
नही है, .जिससमय दॉया हाथ फैलता है उससमय बाँया सकुचित नही होता किन्तु 
उसकी सहायता करनेके लिये उधरको हो बढता है, यदि वह उधर बढकर सहायक न 
होता हो तो दॉया हाथ फैल ही नही सकता, इसलिये परस्पर विरुद्ध नही किन्तु भ्रभुकूल 
हो दोनो हाथोकी रस्सियाँ है। सबसे बडी बात तो यह है कि जिन्हे दो रस्सियोके 
त्तामसे पुकारा जाता है वे दो नही किन्तु एक ही है । एक ही रस्सी कभी दाँयेकी शोर 
कभी बॉये हाथकी ओर जाती है, इसलिये दो रस्सियोका दृष्टांत सवंथा बाधित है। 
अ्रथवा इसका दूसरा आशय इसप्रकार है कि यदि शकाकार यह अनुमान बनावे कि 
'सतृपरिणामौ विसन्धिरूपौ कार्यकारित्वात्‌ वामेतरकरवत्तित रज्जूंयुग्मवत्‌, अर्थात्‌ ' 
सत्‌परिणाम परस्पर विमुख बनकर कार्य करते है। जैसे बाँये दाँये हाथकी दो रस्सियाँ 
तो उसका यह अनुमान प्रत्यक्ष बाधित है। क्योकि सतूपरिणाम परस्पर सापेक्ष 
तादात्म्यस्वरूप है। जहाँ एक पदार्थमे कार्यकारित्व होता है वहाँ कारणके सहश ही 
होता है जहाँपर अ्रनेक पदार्थोमि कार्यकारित्व होता है वहाँपर ही विमुखताकी सभावना 
रहती है । - 
सुन्दोपसुन्द भी दृष्टान्ता भास है । 

सुन्दोपसुन्दमन्नद्देत॑ दृष्टान्ततः.प्रतिज्ञातम्‌ | 

तदसदसत्वापत्तेरितरेतरनियतदोषत्वात्‌ ।४ ०७॥ 

सत्युपसुन्दे सुन्दों भवति च सुन्दे किलोपसुन्दोषि | 

एकस्यापि न सिद्धि! क्रियाफ्ल वा तदात्ममुखदोषात्‌ [।४०८॥ 

अर्थ/--सुन्द और उपसुन्द इन दो मन्नोका जो हष्टात दिया गया है वह भी ठीक 

नही है, क्योकि इस हृष्टातसे अन्योन्याश्रय दोषके साथ ही पदार्थके श्रभावका प्रसद्भ 
आता है । जैसे-जब उपसुन्द है तब उसका प्रतिपक्षी सुन्द सिद्ध होता है, और जब सुन्द 
है तब उसका प्रतिपक्षों उपसुन्द सिद्ध होता है। ये दोनो ही एक दूसरेके आश्रित सिद्ध 
होते है इसीका नाम अन्योन्याश्रय दोष है ।# अन्तमे दोनोमेपे एककी भी सिद्धि नही 


० जदों पर दो पदार्थमें एऊकी सिद्धि दूसरे पर अवलूम्बित रहती है वहों पर अन्योन्याश्रय दोष 
आता है। जैसे वेद्क ईश्वरके पास इपकरण-सामगश्री दो तो वद सृष्टि स्वे, और जब वह संष्टि रचे तब 
उसके पास उपकरण-सामप्री दो इन दोनोंमें एक दूसरेके भाधीन होनेसे एक भी सिद्ध नहीं द्ोता है। 


प्रयम 


इर०_, 
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हो पाती श्रर्बात्‌ दोनो ही मर जाते है। इसलिये उ 
पाता । यह दोप णकाकारने अपने मुसमे ही कह टाला है 


भावार्थ+--युन्द, उपसुन्द मन्नोफ़े समान सत््‌ परिणामों यदि माना जाथ तो 
उनकी अ्रसिद्धि और उनका अभाव सिद्ध होगा । 
यदि उन्हें अनाद़ि सिद्ध माना जाय नो 
अय चेंदनादिगसिद्ध क्तकल्वापद्यानदेवेद् | 
तदपि न तददवत॑ फल स्यक्तदोपास्थदं बदत्रतव ॥॥2०९॥॥ 
अर्थ--बदि यह कहा जाय कि सन्‌ परिणाम दोनो अनादि सिद्ध है | वे किसीके 
किये हुए नही है । उनमे सदा ये वे ही है ऐसी नित्यताफी प्रतीत्ति भी होती रहती है 
तो ऐसा कहना भी निर्दोप सिद्ध नही होता है फारण कि उमसप्रकारकी नित्यतामे परिणाम 
नहीं वत सकता है| परिणामकी सिद्धि वही पर हो सकती है जहाँ पर कि कबचित्त्‌ 
श्रनित्यता है। सर्वथा नित्यमे परिणाम नहीं वन सकता है। उसलिये उपर्युक्त रीतिके 
श्रनुसार मानने पर भी सत्‌ परिणामके द्वतमे निर्दोपता नहीं सिद्ध होती है । 


भावार्थ:--अनादि सिद्ध माननेसे शकाकारने सत्‌ परिणामसे पब्रन्योन्याश्रय दोपको 
हटाना चाहा था, परन्तु उसकी ऐसी श्रनादि सिद्धतामे द्वतभाव ही हट जाता है । 
इसलिये कथचित्‌ ( पर्यायकी अपेक्षामे ) अनित्यताको लिये हुए ही पदार्थ अनादि 
सिद्ध है । 
उपयु क्त दृष्टान्त प्रशसनीय नहीं है 
चष्टान्ताभासा इति निनश्षिप्ताः स्वेष्टमाध्यशन्यत्वात । 
लक्ष्योन्मुखेपव इव दृष्टान्ताम्त्वथ यथा प्रशस्यन्ते ।|९१०।। 
अथाः--ऊपर जो दृष्टान्त दिये गये है वे सब हृष्टान्ताभास+- है उनसे उनके 
साध्यकी सिद्धि नही होती है। जो दृष्टान्त लथ्ष्यके सन्मुखवाणोके समान स्व साध्यकी 
सिद्धि कराते हैं वे ही दृष्टान्त प्रणसनीय कहे जाते है । 
सत परिणाम कथदश्वित भिन्न अभिन्र हं 
सतपरिणामादेत स्थादविभिन्नप्रदेशवत्वाई ! 
सत्परिणामदँत स्पादपि दीपप्रकामयोरेत्र ॥४ ११॥ 


है 


“+ साध्यकी सिद्धि करानेवालेकों दप्टान्त कद्दते हैं, परन्तु जो साध्यकी मिद्धि तो नहीं करावे, 
किन्तु ऋष्टान्तसा दीखता हो उसे दृष्टान्ताभास कद्दते हें | 
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अथे।--सत्‌ परिणामके भिन्न प्रदेश नही है किन्तु अभिन्न है, इसलिये उन दोनोमे 
हेत भाव नही है, अर्थात्‌ दोनों एक ही अद्वेत हैं। तथा कथंचित्‌ सत्‌ और परिणामर्में 
द्वेत भी है, श्र्थात्‌ु कथचित्‌ सत्‌ भिन्न है और परिणाम भिन्न है। सत्‌ परिणाममें 
कथंचित्‌ भिन्नता और कथचित्‌ अभिन्नता ऐसी ही है जैसी कि दीप और प्रकाशमें 
होती है | दीपसे प्रकाश कथचित्‌ भिन्न भी है और कथचित्‌ अभिन्न भी है । 


ओर भी 
अथवा जलकन्नोलबदहेतं देतमपि च तद्द्वतम्‌ | 
उन्मजच निमजन्नाप्युन्मज लिमजदेवेति |४१२॥ 


अर्थ:--अथवा सत्त परिणाममे जल और उसकी तरगोके समान कथंचितु भिन्नता 
झौर अभिन्नता है। जलमे एक तरग उछलती है दूसरी शान्त होती है, फिर तीसरी 
उछलती है चौथी शान्त होती है । इस तरंगोके प्रवाहसे तो प्रतीत होता है कि जलसे 
तरंगे भिन्न है। परन्तु वास्तव दृष्टिसे विचार किया जाय तो न कोई तरंग उछलती है 
और न कोई शान्त होती है; केवल जंल ही जल प्रतीत होता है । विचार करने पर तरंगे 
भी जलमय ही प्रतीत होने लगती है, इसीप्रकार सतुसे परिणाम कथचित्‌ भिन्न भी 
प्रतीत होता है, क्योकि जो, एक समयमे परिणाम है, वह दूसरे समयमे नही है । जो 
दूसरे समग्रमे है वह तोसरेमे नही है। यदि द्रव्य दृष्टिसे विचार किया जाय तो उन 
प्रतिक्षएणमे होनेवाले परिणामो-अवस्थाओका समूह ही द्रव्य है । श्रनादि-श्रवन्तकालके 
परिणामसमूहकों छोड़कर सत्‌ श्र कोई पदार्थ नही है, इसलिये सतुसे परिणाम भिन्न 
भी नही है । 


भावार्:--विवक्षाधीन दोनोकी सिद्धि होती है । 
और भी 
ग्ेरिव व] पु थे 
घटमचिकयोरिव वा हत॑ तद्द॑तवददतम । 
नित्य मृण्मात्रतया यदनित्यं घटतलमात्रतया ||४१३॥। 


अर्थ:---अथवा सत्‌ परिणाममे घट और मिट्टीके समान हैतभाव और प्रद्वैतभाव 

»“ है मृत्तिका रूपसे तो उस पदार्थमे नित्यता आती है और घटरूप पर्यायकी अपेक्षासे 

४ उसमें अनित्यता आती है। उसीप्रकार द्रव्य इष्टिसे सत्‌ कहा जाता है और पर्याय दृष्टिसे 
परिणाम कहा जाता है । 
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उसीका खुलासा 
अयमर्थः सन्नित्य तदमिपप्तेय था तदेवेदम । 
न तदेवेद॑ नियमादिति प्रतीनेश्व सन्न निन्‍्य म्थाव ॥४१४॥। 
अथे--उपर्युक्त कथनका तात्पर्य यह है कि सत्‌ कथचित्‌ नित्य भी है श्रौर 
कथचित्‌ अनित्य भी है । किसी पुरुषको १० वर्ष पहले देखनेके पीछे दुबारा जब देखते 
है तब उसका वही स्वरूप पाते है जो कि १० वर्ष पहले हमने देसा था, उसलिये हम 
भट कह देते है कि यह वही पुरुष है जिसे हमने पहले देखा है, इस प्रत्यिज्ञानर्प 
प्रतीतिसे तो सत्‌ नित्य सिद्ध होता है, और उस पुरुषकी १० वर्ष पहले जो अवस्था थी 
वह १० वर्ष पीछे नही रहती । १० वर्ष पोछे एक प्रकारसे वह पुरुष हो बदल जाता 
है। फिर उसमे यह प्रतीति होने लगतों है कि यह वैसा नही है, इस प्रतीतिसे सत्‌ 
श्रुनित्य सिद्ध होता है । 
और भी 

अप्युभयं युक्तिवशादेक सब्चेककालमेकोक्ते! । 

अप्यनुभयं सदेतन्नयप्रमाणादिचादशून्यत्वात्‌ ॥॥४१५॥ 

ह अरथ+--बुक्तिवश-विवक्षावश सत्‌ उभय दो रूप भी है, और एककी विवक्षा करनेसे 
एक कालमे एक ही कहा जाता है, इसलिये वह एक है, श्रर्थात्‌ विवक्षावश सत्‌ कथचित्‌ 
एक रूप है और कथचित्‌ उभयरूप है तथा वही सत्‌ अनुभयरूप भी प्रतीत होने लगता 
हैं जबकि नय प्रमाणादि वादसे वह रहित होता. है, अर्थात्‌ विकल्पातीत अवस्थामे वह 
सत्‌ न एक है न दो है, किन्तु भ्रनुभयरूप प्रतोत होता है । 

और भी 
ञ्यस्तं सबपयोगा न्नित्य॑ नित्यत्यमात्रतस्तस्य | 
अपि च समस्त सदिति प्रमाणसापेक्षतों विवक्षायाः ॥४१६॥ 


अर्थः--नयकी विवक्षा करनेसे सत्‌ पृथक २ (जुदा) है। नित्यत्वको विवक्षा 
- करने पर वह नित्य मात्र'ही है, और प्रमाणकी विवक्षा करनेसे वही संत्‌ समस्त 
(अभिन्न-नित्यानित्य) है। 
हु उभयथा-अविरुद्ध है 
न विरुद्ध क्रमवर्ति च सद्िति त्ेथाउनादितोपि परिणामि | 
अक्रमचर्ति सदित्यपि न विरुद्ध सदेकरुपलात |॥४१७)॥ - 
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अर्थः--सत्‌ क्रमवर्ती-क्रमसे परिवत्तेनशील है, यह बात भी विरुद्ध नहीं है। 
क्योंकि वह अनादिकालसे परिणमन करता आया है तथा वह सत्‌ अ्रक्रमवर्ती है, यह 
बात भी विरुद्ध नही है क्योकि परिवत्तेनशील होने पर भी वह सदा एकरूप ही 
रहता है। है 
भावार्थ--द्वव्य श्रनन्‍्त ग्रुणोका समूह है, उन सब गुणोके कार्य भी भिन्न २ है । 
उनमें एक द्वव्यत्व गुण भो है उस गुणका यह काये है कि द्रव्य सदा परिणमन करता 
रहे, कभी भी परिणाम रहित न हो । द्रव्यत्व गरुणके निमित्तसे द्रव्य सदा परिणमन 
करता रहता है, परन्तु परिणमन करते हुए भी एक द्रव्य दूसरे द्रव्यरूप कभी नहीं होः 
सकता, श्रर्थात्‌ जीव द्रव्य पुदगलरूप अथबा पुद्गल द्रव्य जीवरूप कभी नहीं हो सकता# 
ऐसा क्‍यों नही होता ? इसका उत्तर यह है कि उन्ही ग्रुणोंमें एक अंगुरुलघु नामा भी 
गुण है उसका यह कार्ये है कि कोई भी द्रव्य परिणमन अपने स्वरूपमें ही करे, एक 
द्रव्य दूसरे द्रव्यरूप कभी न हो, एक गुण भी दूसरे गुणरूप न हो, तथा एक द्रव्यके 
अनन्त गुण जुदे २ न बिखर जाँय किन्तु तादात्म्यरूपसे बने रहे । इसप्रकार द्रव्य 
ऋरमवर्ती-अकरमवर्ती, नित्य-अनित्य, भिन्न-अभिन्न, एक-अनेक, उभय-अनुभय, पृथक्‌- 
अपूथक आदि अनेक धर्मवाला विवक्षासे सिद्ध होता है । हु 
शंकाकार हु 
ननु फिमिह जगदशरणं विरुद्धधर्मद्रयाधिरोपत्ात । 
स्वयमपि संशयदोलान्दोलित इब चलितप्रतीतिः स्थात्‌ ४ १८॥ 
इृह कश्निजिज्ञासुनित्यं सदिति प्रतीयमानोपि । 
सदनित्यमिति विपक्षे सति शल्ये स्पात्कथ्थ हि निःशल्यः ।।४ १९॥| 
इच्छज्नापि सदनित्यं भवति न निश्चिमना जनः कश्रित्‌ । 
जीवदपस्थत्वादिह सन्नित्यं तद्िरोधिनो5ध्यक्षात्‌ ॥[9२०॥| 
तत एवं दुरधिग्रम्यो न श्रेयान्‌ श्रेयसे छानेकान्तः | 
अप्यात्ममुखदोपात्‌ सव्यभिचारों यतो चिरादिति चेद्‌ ॥9२१॥ 
अर्थः--क््या एक द्रव्यमे दो विरोधी धर्म रह सकते है? यदि ऊपरके कथनानुसार 
रह सकते है तब तो इस जगत्‌मे कोई भी शरण नही रहेगा । सर्वत्र ही विरुद्ध धर्म 
उपस्थित रहेगे। ऐसी विरुद्धतामे कोई भी पदार्थोके समभनेकी इच्छा रखनेवाला-- 
जिज्ञामु कुछ निश्चय नही कर सकेगा किन्तु वह स्वय सशयरूपी भूलेमे भूलने लगेगा, 
बयोकि वह जिससमय सत्‌-वस्तुको नित्य समझेगा उसीसमय उसको नित्यताकी विरोधिनी 
श्८ 
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अनित्यता भी उसमे प्रतीत होगी, ऐसी अवस्थामे वह न त्तो बस्तुमे नित्यता हो स्थिर 
कर सकेगा और न अनित्यता ही स्थिर कर सकेगा किन्तु सदा सशल्य-सणयालु बना 
रहेगा । उसीप्रकार यदि वह यह समभने लगे कि वस्नु अनित्य ही होती है, तो भी 
वह निश्चित विचारवाला नि सशयी नहीं बन सकेगा, क्योंकि उसीसमय अनित्यका 
विरोधी नित्यरूप-सदा वस्तुको निजस्प भी वस्नुमे उसे प्रत्यक्ष दीखने लगेगा। इन 
वातोसे जाना जाता है कि अनेकान्त-स्याद्वाद बहुत ही कठिन है, अर्थात सब कोई 
इसका पार नही पा सकते है, इसीलिये यह श्रच्छा नही है, क्योकि सहसा इससे कल्याण 
नही होता है, दूसरी वात यह भी है कि यह श्रनेकान्त स्व्रय ही दोषी बन जाता है, 
क्योकि जो कुछ भी यह कहता है उसीसमय उसका व्यभिचार-निरोध खडा हो जाता 
है, इसलिये यह भ्रनेकान्त ठीक नहीं है ९ 
बउत्तर 
तन्‍न यतस्तदभावे बलबानस्त्रीह मर्वशेकास्तः | 
सोपिच सदनित्य॑ वा सन्नित्यं वा न साधनायालम्‌ ॥४ २२॥ 


अथथ।-+शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है क्योकि यदि अ्रनेकान्तका श्रभाव 
मान लिया जाय तो उससमय एकान्त ही सर्वथा वलवान सिद्ध होगा, वह या तो सत्‌को 
सर्वेथा नित्य ही कहेगा अ्रथवा सर्वंथा उसे अनित्य ही कहेगा, परन्तु सर्वया एकान्तरूपसे 
पदार्थमे न तो नित्यता ही सिद्ध होती है और न अनित्यता ही सिद्ध होती है । इसलिये 


एकान्त पक्षसे कुछ भी सिद्धि नही होती है। इसी बातको नित्य अनित्य पक्षों द्वारा 
नीचे दिखाते है-- 


सन्नित्यं सर्वस्मादिति पत्ते विक्रिया कुतो न्‍्यायात्‌ । 
तदभावेषि न तत्त्व क्रियाफल कारकाणि यावदिति ॥४२३।। 
परिणाम: सदवस्थाकर्मत्वादिक्रियेति निर्देशः । 
तदमभावे सदभावों नासिद्ध सुप्रसिद्धवष्टान्तात्‌ ॥॥४२४॥। 
अथः---सर्वेथा सत्‌ नित्य ही है, ऐसा पक्ष स्वीकार करनेपर पदार्थमे विक्रिया 
किस न्यायसे हो सकती है ? अर्थात्‌ नही हो सकती, यदि पदार्थमे विक्रिया ही न मानी 
जाय तो उसके अभावमे पदार्थ ही सिद्ध नही होता है, न क्रिया ही स्रिद्ध होती है, ने 
उसका फल सिद्ध होता है भौर न उसके कारण ही सिद्ध होते हैं । क्योकि सत्‌ पदार्थकी 
अवस्थाओकां लाम ही परिणाम है, और उसीको विक्रियाके नामसे कहते हैं। उस 
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परिणामका प्रतिक्षण होनेवाली अ्रवस्थाओंका अ्रभाव मानने पर सतुका ही श्रभाव 
हो जाता है यह बात असिद्ध नही है, किन्तु सुप्रसिद्ध हृष्टान्तसे सिद्ध है । 
इष्टान्त 
अथ तथ्था पटस्प क्रिया प्रसिद्धेति तन्‍्तुसंयोग/ ।. _ 
भव॒ति पठाभावः कि तदभावे यथा तदचन्यात्‌ ॥४२१॥॥ 
अर्थ:--यह जगत्‌ प्रसिद्ध है कि अनेक तन्‍्तुओंका संयोग ही पटकी क्रिया है। 

यदि वह तन्‍्तु संयोगरूप पटक्रिया न मानी जाय तो पट ही कुछ नही ठहरता, है । क्योकि 
तन्तु सयोगसे अतिरिक्त पट कोई पदार्थ नही है । 


भावार्थः--तन्तु सयोगरूप -क्रियाके मानने पर ही प्रठकी सत्ता और उससे शीत 
निवारण आदि कार्य सिद्ध होते है, यदि तन्तु सयोगरूप क्रिया न मानी जाय तो भिन्न 
भिन्न तन्तुओसे न तो पटात्मक कार्य ही सिद्ध होता है और न उन स्वतन्त्र तन्तुओसे 
शीत निवारणादि कार्य ही सिद्ध होते है । इसलिये तन्तु संयोगरूपा क्रिया पटकी अवश्य 
माननी पड़ती है। 
विक्रियाके अभावम और भी दोष 
अपि साधन क्रिया स्थादपवर्गस्तत्फ्ल प्रमाणवाब | 
तत्कर्ता ना कारकमेतत्‌ सर्व न विक्रियाभावात्‌ ॥४२६॥ 
अर्थः--यदि विक्रिया मानी जाती है तब तो मोक्ष प्राप्तिका जो साधन-उपाय 
किया जाता है वह तो क्रिया पडती है, और उसका फल मोक्ष भी प्रमाण सिद्ध है तथा 
उसका करनेवाला-कर्त्ता पुरुषार्थी पुरष होता है । यदि पदार्थमे विक्रिया ही न मानी 
जाय तो इनमेसे एक भी कारक सिद्ध नही होता है । 


भावाथ/:--पदा्थेमि विक्रिया मानने पर ही इस जीवके मोक्ष प्राप्ति और उसके 
साधनभूत तप आदि उत्तम कार्य सिद्ध होते हैं। अन्यथा कुछ भी नहीं वनता । 
शंकाकार 
ननु का नो हानिः स्पाड्वतु तथा कारकाधभावश् | 
अर्थात्‌ मन्नित्यं किल नक्मौपधमातुरे तमचुवर्सि ॥४२७॥।| 
मर्थी--शंकाकार कहता है कि ग्रन्यकारने विक्रियाके अ्रभावमे जो कारकादिका 
न बनना भादि दोप बत्तलाये हैं वे हो, अर्थात्‌ कारकादि भले ही सिद्ध न हो, ऐसा 
माननेसे भी हमारी कोई हानि नहीं है। हम,तो पदार्थको सम्बथा नित्य हो मानेंगे । 
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नित्य मानने पर उसमे मोक्ष प्राप्ति श्रादि कुछ भी न सिद्ध हो, इसकी हमे परवाह नहीं 
है, क्योकि औपधि रोगीका रोग दूर करनेके लिये दी जाती है । यह झ्रावश्यक नहां हर 
कि वह रोगीको भ्रच्छी लगे या बुरी लगे १ 


भावाथ:--औपधि देने पर विचार नहीं क्रिया जाता है कि रोगी इसे अनुकूल 
सममभेगा या नही, उसके समझने न समभने पर बीपधिका देना श्रवलम्बित नहीं है । 
उसीप्रकार यहाँ पर वस्तु विचार आवश्यक है | उसमे चाहे कोई भी दोष आश्रो अबवा 
किसीका श्रभाव हो-जाओ इससे शकाकारकी कुछ हानि नहीं है । 
उत्तर 
सत्यं सर्वेमनीपितमेतत्तदभाववादिना तावब | 
यत्सचत्क्षणिकादिति यावन्नो ठेति ललद॒हृशन्तः ४ २८॥॥। 


|] 


- - अर्थ/--प्रन्थकार कहते है कि शक्राकारके पदार्थकों सर्वथा नित्य मानना आदि 
विचार तभी तक ठहर सकते है जवतक कि उसके सामने मेघका दृष्टान्त नहीं श्राया है । 
जिससमय उसके सामने यह अनुमान रक्‍्खा जाता है कि जो सत्‌ है वह क्षणिक भी है# 
जैसे जलके देनेवाले मेघ । उसीसमय उसके नित्यताके विचार भाग जाते है, भर्थातु जो 
मेघ अ्रभी भाते हुए दीखते है वे ही मेघ तुरन्त हो नष्ट-विलीन होते हुए भो दीखते 
है, ऐसी अ्रवस्थामे कौन साहस कर सकता है कि वह पदार्थंकों सर्वथा नित्य कहे ? 


सतको स्वथा अनित्य माननेसे दोप 
अयमप्यात्मरिपुः स्यात्मदनित्य॑ सर्वथेति किल पक्षः । 
प्रागेव सतो नाशादपि प्रमाणं क्च तत्फले यस्मात्‌ ॥४२९॥ 


५ हू श [क 
अथे।--सत्‌-पदार्थ सर्वधा अनित्य है ऐसा पक्ष भी उनका (सत॒को अनित्य 
माननेवालोका ) स्वय शत्रु है। क्योकि जब सत्‌ अनित्य है तो पहले हो उसका नाश हो 
जायगा, फिर प्रमाण और उसका फल किसप्रकार वन सकता है ? श्रर्थात्‌ नहीं बन 
सकता | 


हु “# सर्व क्षरिषक सत्वात्‌, जो सत्‌ है वह सच क्षरिक दी है। इस व्यतिरेक अनुसानसे बौद्ध भी 
पदार्थोर्मे क्षरिणषकता सिद्ध करते हैं; परन्तु वे एकान्तरूपसे करते हैं, यद्द वात प्रत्यक्ष चाधित है। क्योंकि 
पदा्योम प्यद्ट वही है, ऐसी भी प्रतौति दोती है। 


अध्याय[] सुबोधिनी-ठीका [ १४१ 
न अत + - हे और भी द्योष- 


अपि यत्सचदिति वचो भवति च निग्रहकृते स्वतस्तस्य | 
यस्मात्सदिति कुतः स्थात्सिद्धं तच्छून्यवादि मिद्द हि|।४३०॥ 


अर्थ:--जो दाशनिक (बौद्धादि) पदार्थकों सर्वथा अनित्य मानते है उनके यहाँ 
उनका वचन ही स्वयं उनका खण्डन करता है, क्योंकि जो पदार्थकों सर्वथा विनाशीक 
माननेवाले-शुत्यवादी हैं 'वे जो सत्‌ है सो श्रनित्य है” ऐसा वाक्य ही नही कह सकते 
है । उसके न कहनेका कारण भी यही है, कि जब वे वाक्य बोलते है उससमय सत्‌ तो” 
नष्ट ही हो जाता है अथवा स्वेथा अनित्य पक्षवालोके यहाँ पूरा वाक्य ही नहीं बोला . 
जा सकता, क्योकि जबतक वे “जो सत्‌ है! इस वाक्यका 'सर्त्‌' पद ब्ोलेग्रे.तबतक़, “जो 
नष्ट हो जायगा । जब ,है' पद बोलेगे तबतक 'सत्‌' पद भी. नष्ट हो जायग्रा.। जब. 
उत्तराध 'सो अनित्य है' बोलेगे तबतक पूर्वार्ध और उत्तराधके पहलेके वर्ण भी नष्ट हो 
जाँयगे ।. इसलिये शून्य वादियोके यहाँ पदार्थकी सिद्धि तो दूर रहो, उसका प्रतिवादक 
वाक्य भी नही बनता है। 


अपि च सदमन्यमानः कथमिव तदभावसाधनायालम्‌ | 
_बन्ध्यासुतं हिनस्मीत्यध्यवसायादिवदूव्यलीकत्वात्‌ |[8३ १॥ 


अथेः--यदि सत॒का भ्रभाव स्वीकार करते हुए ही किसीप्रकार पदार्थमे नित्यपनेका 
अभाव सिद्ध किया जाता है तो यह सिद्ध करना उसीप्रकार मिथ्या (भूंठा) है जिसेंप्रकार 
किसीका यह कहना कि मै बॉम स्रीके पुत्रको मारता हूँ, मिथ्या है । 


भावाथे।---जब बाँऊ ख्लरीके पुत्र ही नहीं होता तो फिर मारा किसे जायगा। 
उसीप्रकार जब सतृका अभाव ही स्वेथा अनित्यवादियोने स्वीकार कर लिया है तो वे 
नित्यताका अभाव किसमे सिद्ध करेगे | 
अपि यत्सत्तन्नित्यं तत्साधनमिह् यथा तदेवेदम । 
तदभिज्ञानसमक्षात्‌ क्षणिकेकान्तस्य बाधक च स्थाद्‌ ॥४३२॥ 
अर्थः--दूसरी वात यह भी है कि लोकमे ऐसी प्रतीति भी होती है जो कि क्षणिक 
एकान्तकी सर्वथा बाबक है । वह प्रतीति इसप्रकार है-जो सत्‌ है वह नित्य है, जैसे- 


यह वही वस्तु है जिसे पहले हमने देखा था ऐसा प्रत्यभिज्ञान | प्रत्यभिन्नान प्रतीति यथार्थ 
है क्योकि उससे लोक यथार्थ बोध और इष्ट वस्तुको प्राप्ति करता है, प्रत्यभिन्नानको 
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यवायंतासे पदार्थ भो नित्य सिद्ध हो जाता है। बिना कथचित्‌ नित्यताके पदार्थमें 
प्रत्यभिज्ञान प्रतीति होती ही नहीं । इसलिये यह प्रतीति ही क्षणिककान्तकी वाबक है। 
सर्वथो नित्य माननेमें दोष 
क्षणिकरेंकान्वदित्यपि नित्येकान्ते न तत्तसिद्धिः स्थात | - 
तस्परान्न्यायागवमिति नित्यानित्यात्मऊ स्वतस्तत्वम्‌ ४३ ३॥ 

बर्थ:--जिसप्रकार क्षिकैकान्तसे पदार्थकी सिद्धि नहीं होतो है उसीप्रकार नित्य 
एकान्तसे भी पदार्थकी सिद्धि नही होती है। इसलिये यह वात न्यांयसे सिद्ध है कि 
पदार्थ कथंचित्‌ नित्य है और कर्थंचित्‌ अनित्य भी है, उभयात्मक है । 

भाषा4थ:--जैसे सर्वग्ा क्षरितक्त असिद्ध है वैसे सर्ववा नित्य भो असिद्ध है, क्योकि 
प्रत्यभिन्ञान जैसे सर्वथा अनित्यमें नहीं हो सकता है वैसे वह सर्वया नित्यमें भों नहीं हो 
सकता है। इसंका कारण भी यह है कि प्रत्यभिज्ञानमें पूर्व और वत्तमान ऐसी दो 
प्रकारकी प्रतीति होती हैं। सर्वंधा नित्यमें वैसी प्रतीति नहीं हो सकती है । इसलियें 
पदार्थ नित्यानित्यात्मक ही युक्ति, अनुभव, आगमसे सुसिद्ध है। 

डाकाकार 
नहु चेक सदिति स्वात्किमनेक स्थादथोमय चेंतव ! 
अनुमयमिति कि तत्त दष॑ पूववद्धान्यथा किमिति ॥9३४॥। 

अर्थः--क्या सत्‌ एक है, अथवा अनेक है अथवा उभय है वा अनुभव है अबवा 

वाकीके एक एक भंगरूप हैं । अथवा बौर ही प्रकार है ? 
डचर 
- सत्य उदेकमिति वा सदनेक॑ चोभयं च नययोगात | 
न च्‌ सवंथा सदके सदनेक वा सदग्रमाणचखात ॥8 ३ए॥।_ 

अर्थ:--ठीक है, सत्‌ नय हप्टिसि एक भी है अनेक भी है उभय भी है भर 

अनुभव भी है + परन्तु यह वात नयविवल्षासे ही वनती है, नय विवल्लाकी अपेक्षाको 
छोड़कर सर्वेवा सतुको एक कहना भी ठीक नेही है, अनेक कहना भो ठीक नहीं है 

और उमय कहना भी ठीक नहीं, अनुभव कहना भी ठीक नहीं है, क्योकि वर्वया 
एकान्तरूपस एक अनक सत्‌ अप्रमाण हो हूँ । 











-+- च गबदसे अनुभवादिका भद्दण किया जाता है। 
& यदांपर "वा शबइस्ने इभयादिका प्रदण कर केना चादिये। 
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सत्‌ स्यात एक है 
अथ तथथा सददेक स्थादविभिन्‍्नग्रदेशवत्वाद्ा । 
गुणपर्यायांगैरपि निरंशदेशादखण्डसामान्यात्‌ ।।४ ३६॥ 
अथः--गुण पर्याय रूप अ्रशोंको श्रभिन्न प्रदेशी होनेसे सत्‌ एक है श्रथवा अखण्ड 
सामान्यकी अपेक्षासे निरश-अंश रहित देश होनेसे सत्‌ एक है । 


भावार्थ:--द्रव्यमे ग्रुण पर्याये इसीप्रकार हैं जिसप्रकार कि जलमें कल्लोले होती 
हैं। जिसप्रकार जलसे कलल्‍लोलोकी सत्ता भिन्न नही है उसीप्रकार द्रव्यसे गुण पर्यायोकी 
सत्ता भी भिन्न नही है। केवल विवक्षासे द्रव्य गुणपर्यायोकी कल्पना की जाती है, शुद्ध 
हृष्टिसे जो द्रव्य है सो ही ग्रुण पर्याय है, जो गुण है सो ही द्रव्य पर्याय है, श्रथता जो, पर्याय 
है सो ही द्रव्य गुण है, इसलिये जब तीनों एक ही है तो न उनकी भिन्न सत्ता है, और न 
उनके भिन्न प्रदेश ही है । तथा शुद्ध दृष्टिसि न उनमें अंश कल्पना ही है किन्तु निरंश- 
अखण्ड देशात्मक एक हो सत्‌ है | 
तथा 
द्रव्येण ज्षेत्रणम च कालेनापीह चाथ भावेन | 
सदखण्ड नियमादिति यथाधुना वक्ष्यते हि तन्नक्ष्म ॥४ ३७।॥ 
अथः--द्रव्य, क्षेत्र, काल और भावकी अपेक्षासे नियमसे सत्‌ अखण्ड है, श्रव इन 
चारोकी अपेक्षासे ही सतमे अखण्डता कऋमसे सिद्ध की जाती है । 
द्रव्य-विचार 
गुणपर्ययवहव्यं तदुगुणप्ययवपुः मदेक॑ स्थाद्‌ | 
नहि किश्िदगुणरूपं पर्ययरूप च किश्विदंशांगं) ॥४ ३८॥ 
अर्थ:--गुण पर्यायवाला द्रव्य है, अर्थात्‌ गुणपर्याय ही द्रव्यका शरीर है, गुण पर्याय 
स्वरूप ही द्रव्य है, इसलिये सन्‌ एक है । ऐसा नही है कि उसके कुछ अश तो ग्रुणरूप 
हो, कुछ पर्यायरूप हो । 
हृष्टान्त 
रूपादितन्तुमानिद यथा पट! स्पान्खयं दि तदूदेतम्‌ । 
नहि किलिटपमर्य वन्तुमयं स्पाचदंशगर्मा गः ॥9३९।॥ 
पर्थ:--दपादि विशिष्ट तल्तुवाला पट कहलाता है, एस कबनकी प्रपेक्षामे बहू 
स्वयं द्वैतभाव धारण फरता है, परन्तु ऐसा नही है कि पटमे उ अंग नो रपमय हों, 
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और कुछ तस्तुमय हो । किल्तु रूप तन्‍्तु पढ तीनो एक ही पदार्थ हैं। केवल विवक्षान 


अर्थ:--सतमें जो एकन्व है, वह गोस्सके समान अनेक सन्ताग्रोके सम्मेलनसे एक 
सामान्य सत्वद्प नहीं है । जैसे-गोरस (दुग्घादि)की मिली हुई अठस्वामें कुछ द्रृतशान 
है, और कुछ जलभाग है, परन्तु सम्मेलन होनेके कारण उन्हें एक ही गोरससे 

हैं, बसे सतृमे एकंन्च्र नहीं है 


भावा्थ:--जैसे गोरसमें कई पदायोंकी भिन्न २ सत्ता है परन्तु मिल्रापके कारत 
एक गोरसकी ही भत्ता कही जाती है। वंसे सन्‌ एक नहीं कहा 
सत्ता हानस वह एक कहा जाता हूं 


अपि यदश्रक्यविवेचनमिद्द न स्थाद्ा प्रयोजर्क बस्माव | 

क्चिदश्मनि तड्ावान्माथूस्क्नक्ोपलद्यादेतम ॥99 १॥ है 

अथेः--अयबवा ऐसा भी नहीं कहा जा सकता कि बच्ययि सतूमें भिन्न र चत्ताव 

हैं परन्तु उतका भिन्न २ विवेचन नहीं किया जा सकता है इसलिये सतूकों एक अयदा 
एक चत्तावाला कह ब्या जाता है। जैसे कि स्व परायागाम स्वर्ग और पापाय 
पदार्थ हैं परन्तु उनका भिन्न २ विवेचन अजक्य है इसलिये उसे एक ही पत्वरके तामसे 
पुकारा जाता है। ऐसा कहनेसे जिसप्रकार कनकोपल-्वर्ण पापाणम दृतमाव 
उस्ीप्रकार सतूमें भी द्वतैभाव सिद्ध होगा, परन्तु स्वर्णपापाणमें जिसप्रकार भिन्न २ 


पदार्थ हूँ उसप्रकार सतूमें नहीं हैं। सत्‌ वास्तवमें एक सत्तावाला एक ही है | 


हे 
गा 


| 


2 2 | के 


खसाराश 
तस्मादेकसंग्रति प्रयोग स्थादखण्डवस्तुत्वम | 
प्रक्नृत॑ं यथा सदेक द्रब्येगाखण्डितं मते तावत ॥॥92 श।। 
अथः---इ्स लिये एकन्च सिद्ध करनेके लिये न तो भिन्न भिन्न अनेक सत्ताओका 
सम्मेलन ही प्रयोजक है और न अ्रणक्य विव्चन ही एकत्वका प्रयोजक है किन्तु अखण्ड 
वस्तुत्व ही उम्रका प्रयोजक है| श्र्बानन जो अखण्ड प्रदेशी-एक सत्तात्मक पदार्थ है वहाँ 


उक हू | प्रह्कत्तम व्ब्यका अपलायसे भी ऐसा हां अखण्ड प्रदंशी एकत्व सतूम मात्रा 
गया है ॥ ४ 
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शह्ाकार ड् 
ननु यदि सदेव तत्त्व स्वयं गुणः पर्ययः य॑ सदिति। 
शेष) स्थादन्यतरस्तदितरलोपस्थ दुर्निवारत्वात्‌ ॥9४३॥ 
न च मंत्रति तथावश्यम्भावात्तत्समुदयस्य निर्देशात्‌ । 
तस्मादनवध्यमिंद॑ छायादशवदनेकहेतुः स्थात्‌ ॥४४४॥ 


अर्थ:--यदि स्वय सत्‌ ही द्रव्य है, स्वयं ही गुण है, स्वयं हो पर्याय है तो एक शेष 
रहना चाहिये । श्रर्थातृ जब द्रव्य ग्रुण पर्याय तीनों एक ही है तो तीनोंमेंसे कोई एक 
कहा जा सकता है -बाकीके दोनोका लोप होना अ्रवश्यम्भावी है, परन्तु वैसा होता नहीं 
है, द्रव्य गुण पर्याय, तीनोंका कहना ही आवश्यक प्रतीत होता है, इसलिये यह बात ही 
निर्दोष सिद्ध होती है कि सतू छाया और दर्पणके' समान अनेक कारणजन्य है ९ 


भावार्थ:--यदि द्रव्य गुण पर्याय तीनो एक ही बात है तब तो एक शेष रहना 
चाहिये, दोका लोप हो जाना चाहिये । यदि तीनो ही तीन बाते है तो वे श्रवश्य ही 
सतृको अनेक हेनुक सिद्ध करती है, और अनेक हेतुक होनेसे सतूमे भ्रनेकत्व भी सिद्ध 
होगा १ 
उत्तर 
सत्य सदनेक॑स्थादपि तद्भेतुश यथा प्रतीतत्वात । 
न च भवति ययेच्छ तच्छायादशवदसिद्धरशन्तात्‌ ॥४४५॥ 
अर्थः--ठोक है, कथचितु सतू अनेक भी है तथा यथायोग्य श्रनेक हेतुक भी है। 
परन्तु उसमे अनेक हेतुता छाया और दर्पेणके समान इच्छानुसार नही है किन्तु प्रतीतिके 
भ्रनुसार है । सतृके विषयमे छायादशेका दृष्टान्त श्रसिद्ध है। क्यो श्रसिद्ध है ? उसीका 
उत्तर नीचे दिया जाता है । 
प्रतिबिम्घ:. किल छाया वदनादर्शादिसन्निकर्पानं । 
आदशस्य सा स्पादिति पत्ते सदसदिव वाउन्ब्याभावः ॥४४६॥ 
यदि वा सा वदनस्प स्यादिति पश्षो5समीक्ष्यकारित्वात्‌ । 
व्यतिरेकाभावः किल भेबति तदास्यस्य सतोप्यच्छायलाबद ॥४४७॥ 
अर्थ/--नियमसे प्रतिविम्वका नाम ही छाया है । वह वदन (मुख) झौर आदर्श 
(दर्पण ) के सम्बन्धसे होती है। यदि उस छायाको केवल दर्पणकी ही कहा जाय तो 
ऐसा पक्ष माननेसे सत्‌ श्रसत॒के समान ठहरेगा । अथवा अत्वय नही बनेगा। नर्धातृ 
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यदि छायाको दर्पणकी ही कहा जाय तो जहाँ जहाँ दर्पण है वहाँ वहाँ छाया होनी चाहिये 
परन्तु ऐसा देखनेमे' नही झ्राता है, बिना छायाके भी दर्पण देखा जाता है। परन्तु द्रव्य 
गुण पर्यायमे वैसा अ्रन्वयाभाव नही है । कथचित्‌ तीनो ही सहभावी है और कथचित्‌ 
एक हैं । यदि वह छाया मुखकी कही जाय तो यह पक्ष भी बिना बिचारे कहा हुआ ही 
प्रतीत होता है, क्योंकि मुखंकी छाया माननेसे व्यतिरेक नहीं बनता है । यदि मुखकी 
ही' छाया मानी जाती है तो जहाँ २ छाया नही है वहाँ २ मुख भी नही होना "० 
परन्तु यह बात भ्रसिद्ध है, जहाँ मुख देखनेमे आता है वहाँ छाया नही भी देख आती 
है 4 परल्तु द्रव्य गुण पर्यायमे ऐसा-व्यत्तिरेक व्यभिचार नही है। जहाँ द्रव्य नही है वहां 
जुण पर्याय भी नहीं है और जहाँ गुण पर्याय नही है वहाँ दव्य भी नही है । तीनोमे 
रूप रस गन्ध स्पशेके समान अ्रभिन्नता- है। इसलिये सत॒के विषयमे छाया श्रादर्शका 
दृष्टान्त ठीक नही है । 
ह फलितार्थ 
एतेन निरस्तोभून्नानासत्वैकसत्ततवादीति । 
- प्रत्येकमनेकम्प्रति सदृच्यं सन्‍्गुणों यथेत्यादि ॥४०४८।॥॥ 
भर्थ/ः---कोई दशेनकार (नैयायिकादि ) ऐसा मानता है कि द्रव्यकी सत्ता भिन्न है 
गुणकी भिन्न है, कर्मकी भिन्न है, और उन सब भिन्न २ सत्तावाले पदार्थामे एक महा 
सत्ता रहती है। इसप्रकार नाना सत्त्वोके ऊपर एक सत्त्व माननेवाला उपर्युक्त कथनसे 
खण्डित किया गया है । 
भावाथ;:--नैयायिक १६ पदार्थ मानता है । वैशेषिक ७ पदार्थ मानता है। वे 
सात पदार्थ ये है-द्रव्य, ग्रुण, कर्म, सामान्य, विशेष, समवाय, श्रभाव । ऊपर कहे हुए 
दोनो ही मंत इन सात पदार्थोको भिन्न २ मानते है । परन्तु' वास्तवेमे * ये सातो जुदे २ 
नही हे किन्तु सातो मिलकर एक ही पदार्थ है। क्योकि गरुणोका समूह ही द्रव्य है । 
द्रव्यसे गुण जुदा पंदार्थ नही है । ग्रुणोमे दो प्रकारके गुण है ( १ ) भावात्मक (२ ) 
क्रियात्मक । क्रियात्मक ग्रुणका नाम ही कर्म है। उन्हों गरुणोमे द्र्यकी सत्ता स्थित 
रखनेवाला अस्तित्त्व नामका गुण है । वही सामान्यके नामसे पुकारा जाता हैं। विशेष 
गुणोको ही “विशेषके नामंसे केह दिया गया है। विवक्षावश द्रव्य गुणोमे कथचितृ 
भिन्नता भी लाई जाती 'है। उससमय उनमे जो तादात्म्य सम्बन्ध माना जातां हैं 
उसीका नाम नैयायिकोने समवाय रख लिया है। विवक्षावश जो एक पदार्थमे इतर 
' पदार्थोका भ्रभोजरूप नास्तित्व धर्म रहता है।. उसीको उन्होने स्वतन्त्र श्रभाव पदार्थ 


ध्ात जे 
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मान लिया है । इसप्रकार एक पदार्थकी अनेक अ्रवस्थाओ्रोको ही उक्त दर्शनकारोने भिन्न 


भिन्न पदार्थ माता हैं। परन्तु ऐसा उनका मानना उपर्युक्त रीतिसे सर्वथा बाधित है । 
क्षेत्र-विचार 


क्षेत्र प्रदेश इति वा सदधिष्ठानं च भूर्निवासश् । | 
तदपि स्वयं सदेव स्पादपि यावन्न सत्म्रदेशस्थम्‌ ॥४४९॥| 
अर्थः--क्षेत्र कहो, प्रदेश कहो, सतूका आधार कहो, सतृकी पृथ्वी कहो, सतूका 
निवास कहो, ये सब पर्यायवाची हे । परन्तु ये सब स्वयं सत- स्वरूप ही है। ऐसा नही 
है कि सतू कोई दूसरा पदार्थ हो और क्षेत्र दूसरा हो, उस क्षेत्रमें सतू रहता हो । किन्तु 
सतू और उसके प्रदेश दोनो एक ही बात है। सतृका क्षेत्र स्वयं सतूका स्वरूप ही है । 
भावाथ;--जिन भ्राकाशके प्रदेशोमे सतू-पदार्थ ठहरा हो उनको सतृका क्षेत्र नहीं 
कहते है, उस क्षेत्रमे तो और भी अनेक द्रव्य है। किन्तु जिन अपने प्रदेशोसे सतृनें 
अपना स्वरूप पाया है वे ही सतूके प्रदेश कहे जाते है। श्रर्थात्‌ जितने निज द्रव्यके 
प्रदेशोमे सत्‌ बेटा हुआ है वही उस द्रव्यका क्षेत्र है । 
प्रदेश भेद 
अथ ते त्रिधा प्रदेशाः क्यचित्रिरंशेकदेशमात्र॑ सत्‌ । 
क्वचिद॒पि च पुनरसंख्यदेशसयं पुनरनन्तदेशवपु: ||४४०॥ 
अ4५--वे प्रदेश तीन प्रकार है-कोई सत्‌ तो निरश फिर जिसका खण्ड न हो 
सके ऐसा एक देश मात्र है, कोई (कही पर) सत्‌ अभ्रसख्यात प्रदेशवाला है, और कोई 
अनन्त प्रदेशी भी है । 
भावार्थ:--एक परमाणु भ्रथवा एक काल द्रव्य एक प्रदेशी है। यहाँ पर प्रदेशसे- 
तात्परय परमाणु और काल द्रव्यके आधारभूत भ्राकाशका नही है किन्तु परमाणु और 
काल द्रव्यके प्रदेशका है। दोनो ही द्रव्य एक भ्रदेशी है। धर्म द्रव्य, श्रधर्म द्रव्य, एक 
जीव द्रव्य ये अ्सख्यात प्रदेशी है। # श्राकाश अ्रनन्त प्रदेणी है । 


» जायदिय आयाध अविभागी पुरालाणुचद्धद्धं त वु परदेस ज्ञाणे सच्चाणुट्टाण॒दाण॒रिह । 


ट्रब्य संग्रह | 


यहाँपर प्रदेशका परिमाण पतलानेफे लिये उसका दपचरित लक्षण पता गश है। परन्न रूपर 


पानु-प्ररेश लिया गया है । 
# असंरायात प्रदेधी पुदुगछ स्एन्धथ भी द्ोता है परन्त श्सदा यहां प्रहर नहीं है, बेर इसे 
प्ररेश इपचरित हैं । यहाँ दाद्घोंपा दी प्रदरश ऐ । 
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अर्थ'---जिससमय जिस द्रव्यके एक देशमे जैसे सत्‌ रहता है वैसे उस द्रव्यके 
उससमय सर्व देशोमे सत्‌ समुदित रहता है । 


भावाथ;--द्रव्यके एक प्रदेशमे जो सत्‌ है वही उसके सब प्रदेशों है। यहाँ पर 
तियंक्‌ अंश कल्पना द्वारा वस्तुमें क्षेत्रतरा विचार किया है। जेसे-कोई वस्तु एक अगुल 
चौडी दो अगुल लम्बी और उत्तनी ही मोटी है, यदि ऐसी वस्तुमें तिर्यगश कल्पना की 
जाय तो वह वस्तु प्रदेशोके विभागकी श्रपेक्षासे उतनी ही लम्बी चौडी मोटी समभी 
जायगी १ और उसके प्रदेश उतने ही क्षेत्रमे समझे जाँयगे । स्मरण रहे कि यह क्षेत्र 
उस द्रव्यका आधारभूत आकाशरूप नही है किन्तु उसी वस्तुके प्रदेशरूप है तथा वे एक 
अगुल चौड़े दो अगुल लम्बे मोठे प्रदेश अखण्ड-एक सत्तावाले है, इसलिये * उन सब 
प्रदेशोमे एक ही सत्‌ है अथवा वे सब प्रदेश एक सत्‌ एक द्रव्यके नामसे कहे जाते है । 


इत्यनवश्यमिद स्थाजन्नक्षणमुद्देशि तस्य तत्र यथा। 
क्षेत्रेणाखण्डित्वात्‌ सदेकमित्यत्र नयविभागो5यस्‌ |।४५४॥। 
अथथः--इसप्रकार उस सत्‌का यह निर्दोष लक्षण क्षेत्रकी श्रपेक्षासे कहा गया। 
एक सतके सर्व ही प्रदेश अखण्ड है इसलिये वे सब एक ही सत्‌ कहे जाते हैं यही एकत्व 
विवक्षात्त ,जय॒ विभाग है । 
न॒ पुनश्चेकापवरकसश्वरितानेकदीपवत्सदिति | 
हि यथा दीपसमृद्धो प्रकाशवद्धिस्तथा न सद्बृद्धिः |॥४४५॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार किसी मकानके भीतर एक दीप फिर दूसरा दीप फिर तीसरा 
फिर चौथा इसी कऋ्रमसे अनेक दीप लाये जाँय तो जितनी २ दीपोकी सख्या बढ़ती जायगी 
उतनी २ ही प्रकाशकी वृद्धि भी होती जायगी । उसप्रकार सत्‌ नही है। सकी वृद्धि 
अनेक दीपोके प्रकाशके समान नही होती है । 
तथा 
अपि तत्र दीपशमनेकरिप्रश्रिचत्रकाशहानिः स्यात्‌ | 
न तथा स्थादविवक्षितदेश तद्भानिरेकरूपलवाद ॥४४३६॥ 
4१--ऐसा भी नहो है कि जिसप्रकार मकानमे रक्खे हुए भ्रनेक दीपोमेसे किसी 
दीपके बुझा देनेपर उस मकानमे कुछ प्रकाशकी कमी हो जाती है, उसप्रकार सत॒क्ी 
भी कमी हो जाती है, किन्तु श्रविवक्षित देशमे सत्की हानि नहीं होती है, वह सदा 
एकरूप ही रहता है । 
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क्योकि दोनो ही अवस्थाओ्रोमें रुई तोलने पर एक ही मन - निकलती है । यदि उसके 
कुछ अंग कही चले जाते तो अवश्य उसकी तोलमें घटी होना चाहिये अथवा दृद्धि 
होने पर उसकी तोलमें वृद्धि होता चाहिये, परन्तु रुईमें घटी बढ़ी थोड़ी भी नहीं होती, 
“इसलिये यह बात माननी हो पड़ती हैं कि रुईके भ्रथवा दीपके प्रदेश जितने है वे उतने 
ही सदा रहते -हैं केवल निमित्तकारणसे उनमे सकोच और विस्तार होता है। बस 
स्थुलतासे इन्ही दृशन्तोकी -तुलना दार्शन्त-सत्‌ रखता है। सत्‌ जितने प्रदेशोंमें 
विभाजित है.वह सदा उतने ही प्रदेशोमें रहता है । उसके प्रदेशोमें श्रथवा उसमें कभी 
कभी अधिकता या न्यूनता नही हो सकती है, केवल द्रव्यान्तरके निमित्तसे उनमें अथवा 
उसमे संकोच और विस्तार हो सकता है। यदि पदार्थमें न्यूनाधिक्य होने लगे तो 
सत॒का विनाश और असत्‌का उत्पाद भी स्वयं सिद्ध होगा फिर पदार्थोमे कार्य कारण 
भावका अभाव होनेसे' सकर व्यतिकर अनवस्था शुन्यता आदि अनेक दोष भी स्वयं 
उपस्थित हो जाँयगे जो कि पदार्थमात्रकों इस नभोमण्डलमे नही ठंहरने देंगे । 
सर्वथा अभिन्नता भी प्रयोजक नहीं है 


: नात्र प्रयोजक स्यान्नियतनिजाभोगदेशमात्रत्वम | 
तदनन्यथालसिद्धों सदनेक॑ क्षेत्रतः कर्थ स्थाद्रा |9२७॥ 
अर्थ;--यहाँ पर यह भी प्रयोजन नहीं है कि सत्‌ जितने देश (यहाँ पर देशसे 
तात्पयं आकाशकी अपेक्षासे है ।) मे रहता है उसका नियमित उतना ही देश कहा 
जाय, यदि ऐसा ही कहा जाय और सतमे भ्रन्यथापना न माना जाय तो क्षेत्रकी अ्रपेक्षासे 
सत्‌ अ्रनेक किसप्रकार सिद्ध होगा १ 
४ आशका और उसका उत्तर 
सदनेक॑ देशानामुपसंहारात्सपंणादिति चेद्‌ । 
न यतो नित्यविभूनां व्योमादीनां न तद्धि तदयोगात्‌ ॥४ ४८॥॥ 
अपि परमाणोरिद वा कालाणोरेकदेशमात्रत्वात्‌ । 
कथमिव सदनेक॑ स्यादुपसंदारप्रसपणाभावात्‌ ॥४५९॥ 


- *ई घुनते समय घो उममेंसे कुछ धूल ( फिग्रिरी ) निफल जानेसे रुई घट जाती है उतना 
णंत् दृष्टान्ताश नहीं कद्दा जा सफता। यदि उसे भी जो लेना चाहते हें ये धूछके परिमाण भौर भी रुई 
मिलाकर फिर उसे हृष्टास्त भनायें। 


श्श्र] पद्मात्यायी [ धइन 


कप 


आ्रार्शका ठोक नही है, यदि सतके प्रदेशोका समोच और विस्तार होनेसे ही उसे अनेक 
कहा जाय तो बाक्ाण आदि नित्य-विद्ठु स्व व्यापत) पदायोमिं ग्रनेकत्व नहीं छठ 


सकेगा क्योकि किक आकाज गन कननन-फुत- लनतन्‍हल, रा द्र्च्य न कप्कम द्र्ब्यरा अक कक धघदेशा का काम के अब, बिस्तार द्री दया 

पका, ववाक्त आकाणज, बम द्रव्य, अ्रधम द्रव्यव देशाका सकाच जिस्तार द्रा नहा 

होता डे सथा परमाण स्का ओऔर काल कक आन्कनभगक,... ० नि 8४ थ्ट्र न्ड्जक व 

दांधा हू त4॥। परमाणु बार कालागु ये दी द्रत्य एक एफ प्रद्ण माद्र &॥ टसम सच 
गा ? 


विस्तार हो ही नहीं सकता है, फिर उनमे ऋनेक्ल्व क्िसप्रकार सिद्ध होगा 


| बिका, : | #०५ का जल! ##%, जज 
भावराब।---सकोत्र विस्तारसे ही सव्‌में अनेक न्य मानना ठीक नहीं है । 


घद्भारार 
ननु च नदेक॑ देशरिव संल्या खण्टयितुमशक्यत्वाव । 


अपि मदनेक देशरिवि संस्यानेकतों नयादिति चेव [25०॥ 
| 8. ०, पु दे ......55.0..5 
अथ-प्रदेशोके समान सतृक्तो संद्याक्ा खण्द नहीं किया जा सकता है, इसलिये 
तो सत््‌ एक है और प्रदेशोंके समान सत्‌ अनेक सख्याठला है इस नयसे वह अनेक है १ 


मात्राथ:--सत्‌ सदा अखप्द रहना है, ये नो ठह एक है, परन्तु खेर 
क्ज््से य 2 ह>ककमम मल «अन्न ०० कक भी क्ल्ना जाता >> 
पहन पर मा उमक्े प्रदेशोक्ी संख्या अनेक है इसलिये वह अनेक भी कहा जाता है ? 


न यतो 5शक्त्यविवेचनमेकत्षेत्राव गाहिनां चाम्नि | 
एकल्त्मनेकन्त नद्धि तेपां तथापि तदयोगाव ॥४६ १॥ 


अरथ३---सतुम उपयुक्त रीतिसे एकत्व अनेकत्व लाना ठीक नहीं है । क्योकि खण्ड 
तो एक क्षेत्रावगाही बनेक पदा्ोका भी नहीं होता है, अर्थात्‌ श्राकाण, धर्म, अ्रथर्म, 


ञ बी -+ 


काल, इन द्रव्याम भी छेत्र भेद नहीं है। इनके क्षेत्रकरा भद्र करना भी अजक्य ही है, 


एक्त्व अथवा अनकत्व नहीं घदता 


भावाथें+---लोकाकाशम सर्वत्र ही वर्म द्रव्य कऋरवर्म द्रव्य काल द्रव्य और आकाश 
द्रव्यके प्रदेश अवादिकालसे मिले हुए है जौर अनन्तकाल तक सदा मिले 
उनका कभी क्षेत्र भेद नहीं हो सकता-है, परन्तु वास्तवमें वे चारो ही द्रव्य जुदे २ हैं । 


3/ 
॥;| 
ा। 
है| 
| 

। 


यदि अंकाकारके आवार पर प्रदेशोका खण्ड न होनेकी अपेक्षासे ही सत्र एकत्व ग्राता 


हो तो बर्मादि चारो द्रव्योंमें एकता ही सिद्ध होगी । 


अध्याय ] खुबोधिनी टीका [ १४३ 


शंकाकार 
नन्ु ते यथा प्रदेशों) सन्ति मिथी गुम्फिकतकप्ज़्त्वोत्‌ । 
न तथा सदनेकत्वादेकक्तेत्रागाहिनः सन्ति + ॥४३३॥ 
अर्थ;--जिपप्रकार एक द्रव्यके प्रदेश एक सृत्रमें गुम्फित ( गूँथे हुए ) होते है । 
उसप्रकार एक क्षेत्रावगाही अनेक द्रव्योंके नही होते है ? 
भावाथ:--शंकाकार फिर भी अपनी शंकाको पुष्ट करता है कि जिसप्रकार एक 
द्रव्यके प्रदेश भ्रखण्ड होते है उसप्रकार अनेक द्रव्योके एक क्षेत्रमें रहने पर भी अखण्ड 
प्रदेश नहीं होते है, इसलिये उसने जो प्रदेशोकी अखण्डतासे सत्तुमें एकत्व बतलाया' था 
वह ठीक ही है ? 
४ न कत्तर टः 
सत्य तत्र निदान किमिति तदन्वेषणीयमेव स्यात्‌ । 
तेनाखण्डितमिव सत्‌ स्थादेकमनेकदेशवत्त्वेषि |।४६३॥ 
अर्थ--ठीक है, एक पदाथेके प्रदेश जैसे अखण्ड होते है वैसे एके क्षेत्रावगाही-भनेक 
पदार्थंके नही होते, इसका ही कारण ढूढना चाहिये जिससे कि अनेक प्रदेशवाला होने' 
पर भी सत्‌ एक-अ्रखण्ड प्रतीत हो । हू 
भावाथ/--आचार्यने शकाकारके उपर्युक्त उत्तरकों कथचित्‌ ठीक समझा है 
इसीलिये उन्होने अखण्डताके कारण पर विचार करनेके लिये उससे प्रश्न किया है। 
भब वे यह जानना चाहते है कि शकाकार पदार्थमे किसप्रकार भ्रखण्डता समभता है । 
शह्काकार 
नन्तु तत्र निदानमिदं परिणममाने यदेकदेशेस्य । 
चेणोरिव पबंसु किल परिणमन सर्वदेशेषु ॥॥७६४॥ ल्‍ 
अर्थ:--एक पदार्थमे अखण्डताका यह निदान-सूचक है कि उसके एक देशमे 
परिणमन होने पर सर्व देशमे परिणमन होता है । जिसप्रकार किसी बाँसको एक भागसे 
फिराने पर उसके सभी पर्वो (गाँठो)मे अर्थात्‌ समस्त बाँसमे परिणमन (हिलता) 
होता है ? 
भावार्थ:--वासका दृष्टान्त देनेसे विदित है कि शकाकार अनेक सत्तावाले पदार्थोको 
भी एक ही समझता है। 
+- मूल पुस्तकर्म “सदेकत्वात्‌” पाठ है । 
२७० 


१्शछ ] पद्चाध्यायी [ प्रदनन 


उत्तर 


तमन्न यतस्तदुग्राहकमित्र प्रमाणं थे नास्त्यच्टान्ताव | 
केवलमन्वयमात्रादपि वा व्यतिरेकिणन्र तदसिद्धें! ॥95५॥ 
अर्थ:--एक देशमे परिणमन होनेसे सर्व देशोमे परिणमन होना एक वस्तुकी 
अखण्डतामे निदान नहीं हो सकता है । क्योकि उस ब्रातकों सिद्ध करनेवाला न तो 
कोई प्रमाण ही है और न कोई उसका साधक हदृष्टान्त ही है। यदि उपर्युक्त कबन 
(एक देशमे परिणमन होनेसे सर्वे देशमे परिणमन होता है) में अन्वय व्यतिरेक दोनों 
घटित होते हो तव तो उसकी सिद्धि हो सकती है, प्रन्यथा केवल अन्वयमात्रस अ्वता 
व्यतिरेक मात्रसे उक्त कथनकी सिद्धि नही हो सकती है। यहाँ पर सहृश परिणमनकी 
अपेक्षासे अन्चय यथा कथंचितु बन भी जाता है परन्तु व्यतिरेक सर्वधा ही नहीं बनता। 
शंकाकार 
ननु चेकस्मिन्‌ देशे कस्मिश्रित्तन्यतरेपि हेतुबशात | 
परिणमति परिणमन्ति हि देशाः सर्व सदेकनस्त्वितिचेद ॥० ६ ६॥ 
अरथः--कारणवश किसी अन्यतर एक देशमे परिणमन होने पर सर्व देशोमे 
परिणमन होता ही है, क्योकि उन सब प्रदेशोकी एक ही सत्ता है । 


भावार्थ:--शंकाकारने यह अन्वय वाक्य कहा है । 
उत्तर 
न यतः सब्यमिचारः पक्षोनेकान्तिकलदोपलाद । 
परिणमति समयदेशे तदेशाः परिणमन्ति चेति यथा ।॥9%७)। 
अथे;--ऊपर जो अन्वय वतलाया गया है वह ठीक नही है क्योकि वैसा श्रस्वय 
पक्ष अ्नैकान्तिक दोप भ्ानेसे व्यभिचारी (दोषी) है। वह दोष इसप्रकार श्राता है कि 
अनेक सत्तावाले-मिले हुए पदार्थोमे किसी साकेतिक देशमे परिणमन होनेपर सभी 
देशोमें सभी पदार्थोमि परिणमन होता है । 


भावार्थ:--शकाकारने एक देशके परिणमन होनेमे एक सत्ता हेतु बतलाया था, 
परन्तु उसमे दोष आता है। क्योकि अनेक सत्तावाले पदार्थमि होनेवाला सहश परिणमन 
भी ऐक परिणमनके नामसे कहा जाता है । सूक्ष्महष्टिसे विचार किया जाय तो प्रत्येक 
पदार्थका परिणमन जुदा २ होता है, परन्तु स्थूलतासे समान परिणमनकों ऐक ही 
परिणमन कह दिया जाता है । एक कहनेका कारण भी अनेक पदार्थोका घनिष्ट संबंध 


] सुबोधिनी टीका [ १५५ 


है । जैसे बाँसमें जो परिणमन होता है उसमें प्रत्येक परमाणुका परिणमन जुदा २ है। 
परन्तु समुदायकी अपेक्षासे सम्पूर्ण बाँसके परिणमनको ऐक ही परिणमन कहा जाता 
है । शकाकार वस्तुके एक देशके परिणमनसे उसके सर्व देशमें परिणमन मानता है परन्तु 
ऐसा पक्ष युक्ति सगत नही है, इसीलिये आचार्यने दिखा दिया है । 
शक्भाकार 
व्यतिरेके वाक्यमिदं यद्परिणमति सदेकदेशे हि । 
क्यचिदपि न परिणमन्ति हि तदेशाः स्वतः सदेकत्वात्‌ ।।४९८॥ 
अर्थ:--व्यतिरेक पक्षमे यह वाक्य है-किसी वस्तुके ऐंक देशका परिणमन न 


होनेपर उसके,सर्व देशोमें भी परिणमन नही होता है । क्योकि उन सब देशोंकी ऐक ही 
सत्ता है । > 


भावार्थ:--शकाकारने ऊपर अन्वय वाक्य कहा था उसमे ग्रन्थकारने श्रनैकान्तिक 
दोष दिखला दिया था, श्रब इस श्लोक द्वारा उसने व्यतिरेक वावय कहा है। 
उत्तर 
तन्न यतः सति सति वे व्यतिरेकभाव एवं भवति यथा | 
तदेशसमयभावैरखण्दितत्त्वात्सतः स्वतः सिद्धात्‌ ।॥४९९॥ 
अर्थ:--आ्राचार्य कहते है कि शकाकारने जो व्यतिरेक वाक्य कहा है वह बनता 
ही नही है, क्योकि पदार्थ सदात्मक है श्र्थात्‌ उसका स॒त्‌ लक्षण है श्रौर जिसमे उत्पाद, 
व्यय, भ्रौव्य होता रहे उसे सत्‌- कहते है । जब पदार्थ उत्पाद, व्यय, प्रौव्यात्मक-सत्रूप 
है तब उसमे व्यतिरेक सर्वथा ही नहीं वनता। क्योकि उस देशमे प्रतिक्षण श्रखण्ड 
रीतिसे परिणमन होता रहता है, और वह पदार्थंका स्वत सिद्ध परिणमन है । 


भावार्थ:--ऐसा कोई समय नही जिससमय पदार्थमे परिणमत न होता हो, यदि 
ऐसा समय कभी माना जाय तो उससमय उस पदार्थका ही अभाव सिद्ध होगा । क्योंकि 
उससमय उसमे सत्ता लक्षण ही नही घटित होगा। इसलिये शकाकारका यह कहना कि 
“जहाँपर एक देशमे परिणमन नही होता है वहाँपर सर्व देशमे भी नहीं होता” सर्वथा 
निर्मुल है । 

वाँसका हृष्टान्त देंकर एक देशके परिणमनसे सर्व देशोके परिणमन द्वारा शकाकारने 
जो श्रवण्ड प्रदेशिता वस्तुमे सिद्ध की “थी वह इस प्रन्वय व्यतिरेकके न बननेसे सिद्ध न 
हो सकी, इसलिये ऐक सत्ता ही ऐक वस्तुकी अखणंड प्रदेशिताकी नियामक है । 


श्थ्र ) पद्मनाध्यायी [ पद्म 
एवं यकेपि द्रादपनेतव्या हि लक्षणामासाः | 
यदकिश्वित्कारिलादत्रानधिकारिणो 5नुक्ता: ।।४७०॥ 


6 >> हम [8 बा, # ३, 
अथ।--इसीप्रकार श्रौर भी जो लक्षणाभास है उन्हे भी दूरसे ही छोड़ देना 
चाहिये । क्योकि उनसे किसी कार्यकी सिद्धि नही हो पाती, ऐसे अकिचित्कर लक्षणा- 


भासोका यहाँपर हम उल्लेख भी नहीं करते हैं। उनका प्रयोग करना अधिकारसे 
बाहर है । 
कफाल-विचार 


काल समयो यदि वा तहेंगे वच्नाक्रतिया पांव । 
तेनाप्यखण्डितल्वाइ्वति सदेक तदेकनययोगात्‌ ॥४७१॥ 
अर्थ:--काल, समय अथवा उस देश (वस्तु)मे वत्तंनारूप झाकारका होना ये 
तीनो ही वाते एक हैं। उस कालसे भी वस्तु अखण्डित है। वस्तुमे यह अख़ण्डता 
द्रव्याथिक नयकी अपेक्षासे लाई जाती है । 


थे ७ | थे ७ 
भावाथ;---यहाँ पर कालसे तात्पर्य काल द्रव्यक्ा नहीं है किस्तु द्रव्य मात्रसे है, 


अथवा प्रत्येक वस्तुके कालसे है | जो काल द्रव्य है वह तो हर एक वस्तुके परिणमनमें 
उदासीन कारण है परन्तु हर ऐक द्वव्यके परिणमनमे उपादान कारण स्वयं वह द्रव्य ही है। 
उसी परिणमनशील द्रव्यका यहाँ स्व-कालकी अपेक्षासे विचार किया जाता है । प्रत्येक 
वस्तुका प्रतिक्षण परिशणमन होता रहता है। ऐसे अझनादिकालसे अनन्त काल तक 
होनेवाले परिणमनोके समुदायका नाम ही द्रव्य है। वस्तुकी एक समयकी अवस्था उस 
वस्तुसे श्रभिन्न है। वह प्रत्येक समयमे होनेवालो अवस्था ही उस वस्तुका काल है। 
उस कालकी अपेक्षासे भी वस्तु अखण्ड और एक है । ह॒ 
इसीका स्पष्ट क्थन 

अयमर्थः सन्‍्मालामिद संस्थाप्य प्रवाहरूपेण । 

क्रमतो व्यस्तसमस्तेरितस्ततो वा विचारयन्तु बुधा३ ।|४७२॥ 

तत्रेकावसरस्थे. यद्यावद्याइगस्ति  सत्सबंस्‌ । 

सर्वावसरससमुदितं तचावचाहगस्ति सत्सवंस्‌ ।४७३॥ 

_ अर्थ:--उपयुक्त कथनका स्पष्ट अर्थ यह है कि एक पदार्थ अ्नादिकालसे प्रनंतकाल 


त्रक (सदा) नवीन २ पर्यायोको धारण करता रहता है । इसलिये पदार्थ उन समस्त 
अवस्थाझोका समूह ही है। उस पर्याय समूहरूप-पदार्थमाला पर बुद्धिमान पुरुष विचार 
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करें तो वे यह बात समभ लेगे कि प्रवाहरूपसे होनेवाली ऋमसे भिन्न भिन्न अथवा समस्त 
पर्याये पदार्थेरूप ही है अथवा पदार्थ ही प्रवाहसे होनेवाली उन पर्यायों स्वरूप है किसी 
रूपसे भी पदार्थके ऊपर विचार किया जाय तो यही बात सिद्ध होती है कि पदार्थ जैसा 
एक समयमे होनेवाली अवस्थारूप है वैसा सम्पूर्ण समयोंमें होनेवाली अवस्थाश्रोंस्वरूप 
भी वही है, श्रथवा वह जितना एक समयमे होनेवाली श्रवस्थारूप है,, उतना ही वह 
सम्पूर्ण समयोभे होनेवाली अवस्थाओरूप है । 


# न पुनः कालसम्र॒द्धी यथा शरीरादिदृद्धिरिति वृद्धी । 
अपि तद्भानौ हानिन तथा बद्धिन हानिरेष सतः॥।४७४॥ 

अथः--ऐसा नही है कि जिसप्रकार कालकी वृद्धि होनेपर शरीरादिकी वृद्धि होती 
है और कालकी हानि होनेपर शरीरादिकी हानि होती है, उसप्रकार सत॒की भी हानि 
वृद्धि होती हो । शरीरादिकी हानि वृद्धिके समान न तो पदार्थकी वृद्धि ही होती-है और 
त हानि ही होती है । * 

भावार्थ:--जिसप्रकार थोडे कालका बालक लघु शरीरवाज्ा होता है. परन्तु अधिक 
कालका होनेपर वही बालक हृष्ट पृष्ट-लम्बे चौडे शरीरवाला युवा-पुरुष होता है । वृक्ष 
वनस्पतियोमे भी यही बात देखी जाती है, कालानुसार वे भी अकुरावस्थासे बढ़कर 
लम्बे वृक्ष और लताओरूप हो जाती है, उसप्रकार एक पदार्थकी हानि वृद्धि नही होती 
है। उसके विषयमे शरीरादिका दृष्टान्त विषम है। शरीरादि पुद्गल द्रव्यकी स्थुल 
पर्याय है और वह अनेक द्रव्योका समूह है। अ्रनेक परमाणुओके मैलसे बना हुआ स्कन्ध 
ही जीव शरीर है। उन परमाणुश्नोकी न्यूनतामे वह न्यून और उनकी अधिकतामे वह 
भ्रधिक हो जाता है, परन्तु एक द्रव्यमे ऐसी न्‍्यूनता, अधिकता नही हो सकती है । 
वह जितना है उतना ही रहता है। पुद्गल द्रव्यमे एक परमाणु भी जितना है वह सदा 


उतना ही बना रहेगा, उसमे न्यूनाधिकता कभी कुछ नही होगी । उसमे परिणमन किसी 
प्रकारका भी होता रहो ।-- 


# “न पुन के स्थानसें “व पुनः पाठ संशोधित पुस्तकसें है। बद्दी ठीक प्रतीत होता है । अम्यथा 
तीन नकारोंमें एक व्यर्थ ही भ्त्तीत होता है। - ह 

- जैसे क्षेत्रकी अपेक्षासे वस्तुमें विष्कभक्रमसे विचार होता है बैसे काछकी अपेक्षासे उसमें 
विचार नहीं द्वोता है । क्षेत्रकी अपेक्षासे तो उसके भ्रदेशोंका विचार होता है | वस्तुका एक प्रदेश डसद्े 
सर्व देशमें नहीं रहता है परन्तु काडकी भपेक्षासे एक गुणाश उस चस्तुके ' देशमें रहता है प्रत्येक 
समयमे एक गुणकी जो अवस्था होती है उसे ही गुणाश कहते हैं । 
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+ ननु भवति पूर्वपूवभावध्य॑सान्तु हानिरेव सतः | 
स्थादपि तदुचरोचरभावोत्पादेन बृद्धिरेव सत+ ॥४७५॥। 


अर्थः:--जब पदार्थमें पहले २ भावोका नाश होता जाता है तो अवश्य ही पदार्थकी 
हानि (न्यूनता) होती है, और जब उत्तरोत्तर-तवीन भावोका उसमें उत्पाद द्वोता 
रहता है वो अवश्य ही उसकी वृद्धि होती है ? 
उत्तर 
नै सतो ति श्ाद : सर्गातसिद्धसिद्वान्तात्‌ । 
सदनन्यथाथ वा चेत्सदनित्य॑. ; कर्थ तस्य ॥४७६॥ 
अर्थः--उपर्युक्त कहना ठीक नही है, यदि पदार्थकी हानि और वृद्धि होने लगे तो 
संत्पदार्थवा विनाश और असत्‌का उत्पाद भी स्वय सिद्ध होगा और ऐसा सिद्धान्त 
सर्वेथा श्रसिद्ध है श्रथवा यदि पदार्थको सर्वथा एकरूपमे ही मान लिया जाय, उसमें 
उत्पाद व्यय श्रौव्य न माना जाय तो ऐसा माननेवालेके यहाँ कालकी भ्रयेक्षासे सत्‌ 
अ्रनित्य किसप्रकार सिद्ध होगा ? श्रर्थात्‌ बिना परिणमन स्वीकार किये पदार्थमे 
अनित्यता भी कालकी श्रपेक्षासे नही आ सकती है। 


नासिद्धमनित्यत्व॑ सतस्ततः कालतोप्यनित्यर्य | 
परिणामित्तान्नियतं सिद्धं तज़लधरादिदशन्तात्‌ |४७७॥ 


अर्थ:---पदार्थ कथच्चित्‌ अनित्य है यह बात असिद्ध भी नही है। कालकी श्रपेक्षासे 
वह सदा परिणमन करता ही रहता है, इसलिये उसमे कथच्वित्‌ अनित्यता स्वय सिद्ध: 
है । इस विषयमे मेघ-विजली आदि अनेक हृष्टान्त प्रत्यक्ष सिद्ध है । 
साराश 
तस्मादनवद्यमिदं परिणममानं पुनः पुन! सदपि । 
स्यादेक कालादपि निजञ्रश्ममाणादखण्डितत्त्वाद्ा |४७८।॥ 


अथः--ऊपरके कथनसे यह बात निर्दोष रीतिसे सिद्ध होती है कि सत्‌ वार बार 
परिणमन करता हुआ भी कालकी अपेक्षासे वह एक है, क्योकि उसका जितना प्रमाण 
(परिमाण) है, उससे वह सदा अभ्रखण्ड रहता है । 


+ मूछ पुस्तकमें द्वानिके स्थानमें वृद्धि ओर बृद्धिके र्थानमें द्वानि पाठ दै.वद्द ठीक नहीं है । 
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भावार्थ/--पुन. पुन. परिणमनकी अपेक्षा तो सत्‌में अनेंकत्व श्राता है, तथा उसमें 
अखण्ड निजरूपकी अपेक्षा एकत्व आता है। इसलिये कालकी अपेक्षासे सत्‌ कथंचित्‌ 
नित्य और कथंचित्‌ अ्रनित्य अथवा कथचित्‌ एक भ्रौर कथचित्‌ अनेक सिद्ध हो चुका । 
भाव-विचार 
भावः परिणाममयः शक्तिविशेषो 5थवा स्वभावः स्यात्‌ । 
प्रकृति: स्वरूपमात्रं लक्षणमिद गुणय धर्मंथ ॥४७९॥ 


अथे+--भाव, परिणाम, शक्ति, विशेष, स्वभाव, प्रकृति, स्वरूप, लक्षण, ग्रुण, धर्म 
मे सब भावके ही पर्यायवाचक है । 


तेनाखण्डतया स्यादेक सच्चेकदेशनययों गात्‌ । 
तल्लक्षणमिदमधुना विधीयते सावधानतया ||४८०॥ 


अर्थ/---उस भावसे सत्‌ अखण्ड है। इसलिये एक देश नयसे (गरुणोंकी श्रखण्डताके 
कारण) वह कथचित्‌ एक है। भावकी श्रपेक्षासे सत्‌ एक है । इस विषयका लक्षण 
(स्वरूप) सावधानीसे इससमय कहा जाता है-- 


सर्व सदिति यथा स्थादिह संस्थाप्य गुणपंक्तिरूपेण । 
पश्यन्तु भावसादिह निःशेष॑ सन्नशेषमिह किखित्‌ ॥|४८१॥ 


अथः--सम्पूर्ण सतुको ग्रुणोकी पक्तिरूपसे यदि स्थापित किया जाय तो उस 
सम्पूर्ण सत॒को श्राप भावरूप ही देखेंगे, भावों (गुणो)को छोडकर सतुमे भौर कुछ भी 
आपकी हृष्टिसें न आवेगा । 


भावाथः--सत्‌ ग्रुणका समुदाय रूप है, इसलिये उसे यदि गुणोकी दृष्टिसे देखा 
जाय तो वह गुण-भावरूप ही प्रतीत होगा । उससमय गुणोके सिवा उसका भिन्न रूप 
कुछ नही प्रत्तीत होगा । जैसे स्कन्ध, शाखा, डाली, युच्छा, पत्ते, फल, फूल आदि वृक्षके 
अवयवोको भ्रवयव रूपसे देखा जाय तो फिर समग्र वृक्ष भ्रवयव स्वरूप ही प्रतीत होता 
है। अ्रवयवोसे भिन्न वृक्ष कोई वस्तु नही ठहरता है। क्योकि भ्रवयव समुदाय ही तो 
वृक्ष है । वेसे ही एक द्रव्यके-द्रव्यत्व, वस्तुत्व, प्रमेयत्व, प्रदेशवत्व, भ्रगुरुलघुत्व, श्रस्तित्व, 
ज्ञान, दशेन, सुख, वीये, रूप; रस, अमूत्तित्व आदि ग्रुणोको ग्रुण रूपसे देखा जाय तो 
फिर उनसे भिन्न द्रव्य कोई पदार्थ शेष नही रह जाता है। क्योकि ग्रुणसमुदाय ही तो , 
द्रव्य है इसलिये भावकी विवक्षामें पदार्थ भावमय ही है । ३ 
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. एक तत्रान्यतर भाष॑ समपेक्ष्य यावदिह सदिति । 
५ सर्वानषि भावानिह ज्यस्तसमस्तानपेक्ष्य सचावत्‌ !॥४८२॥ 

- अथे+--उन सम्पूर्ण भावो (गुणो)मेसे जब किसी एक भावकी विवक्षा की जाती 
है तो सम्पूर्ण सतु उसीरूप (तन्मय) प्रतोत होता है। इसीप्रकार भिन्न २ भावोंकी 
अथवा समस्त भावोकी विवक्षा करनेसे सत्‌ भी उतना ही प्रतीत होता है । 

न पुनद्न्य णुकादिरिति स्कन्धः पुद्लमयो5स्त्यरातनां हि । 
ही लघुरपि भवति लघुत्वे सति च महत्वे महानिहास्ति यथा ॥४८३॥ 
अथ।--जिसप्रकार पुद्गलमय ह्रणुकादि स्कन्ध परमाणुझ्रोके कम होनेसे छोर्टी 
और उनके अधिक होनेपर बड़ा हो जाता है, उसप्रकार सत॒मे छोठापन भौर बडापन 
नही होता है । अर्थात्‌ उसमे न तो कोई गुण कही चला जाता है और न कोई कहीते 
झा जाता है । वह जितना है सदा उतना ही रहता है । 
स्पष्ट विधेचन 
अयमर्थों वस्तु यदा लक्ष्येत विवक्षितेकभावेन । 
तन्मात्र॑ सदिति स्पात्सन्मात्र: स व विवज्षितों भावः ॥४८४॥। 
यदि पुनरन्यतरेण हि भावेन विवश्षितं सदेव स्थात्‌ । 
तम्मात्र॑ सदिति स्यात्सन्मात्रः स च विवक्षितों भावः ॥४८१॥ 
अर्थ--जिससमय जिस विवक्षित भावसे वस्तु कही जाती है, उससमय वह उसी 
भावसय प्रतीत होती है, झौर वह विवक्षित भाव भी सत्स्वरूप प्रतीत होता है, यदि 
किसी दूसरे भावसे वस्तु विवक्षित की जाती है तो वह उसी भावमय प्रतीत होती है 
और वह विवक्षित भाव भी उसी रूप (सत्स्थरूप) प्रतीत होता है । 
भावाथ/--जिससमय जिस भावकी विवक्षा की जाती है, उससमय सम्पूर्ण वस्तु 
उसी भावरूप, प्रतीत होती है बाकीके सब ग्रुण उसीके श्रतर्लीन हो जाते है। इसका 
कारण भी उनका तावात्म्य भाव है । 
हर « दृष्टान्त 
अत्रापि च संद्टि! कनकः पीतादिमानिहास्ति यथा | 
पीहेन पीतमात्रों भवति गुरुतादिना थे तम्मात्रः |[४८३६॥ 


. ' फिंपित्स्निग्धत्वमस्ति गु ॥च |: 
॥४८७॥ * 
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इद्मत्र तु तात्पय यत्पीतत्त्व॑ गुणः सुधर्णस्य । । 
अन्तर्लीनगुरुत्वादि वक्ष्यते तद्ुरुत्वेन |४८८।॥। 


अर्थ/ः--वस्तु जिस भावसे विवक्षित की जाती है उसी भावमय प्रतीत होती है, 
इस विषयमे सुवर्ण (सोना)का दृष्टान्त भी है सुवर्णमे पीलापन भारीपन, चमकीलापन 
आदि अनेक गुर हैं। जिससमय वह पीत गरुणसे विवक्षित किया जाता है उससमय वह 
पीत मात्र ही प्रतीत होता है । तथा जिससमय वह सुवरां गरुरुत्व गुणसे विवक्षित किया 
जाता है उससमय वह गुरु रूप ही प्रतीत होता है। ऐसा नही है कि उस सोनेमे कुछ 
तो पीतिमा हो, कुछ स्तिग्घता हो, और कुछ ग्रुरुता हो, और उन सबके समवायसे 
तीन सत्ताओवाला एक सोना कहलाता हो ।# यहाँ पर इतना ही तात्पय है कि जो 
सोनेका पीत गुण है उसके ग्रुरात्व आदिक गुण अन्तर्भूत है इसलिये सोनय केवल गुरुत्व 
गुणके द्वारा भी कहा जाता है । | 


भावार्थ:--सोनेके पीतत्व, गुरुत्व, स्निग्धत्व, आदि सभी गुणोमे तादात्म्य है । वे 
सब अभिन्न है, इसलिये विवक्षित गुण प्रधान हो जाता है वाकीके सब उसीके श्रन्तर्लीन 
हो जाते है । सोना उससमय विवक्षित गरुणरूप ही सब श्रोरसे प्रतीत होता है । 


ज्ञानत्वं जीवगुणस्तदिह विवक्षावश्ात्सुखत्व॑ स्पात्‌ । ः 
अन्तरलीनन्वादिह तदेकसत्त्वं तदात्मकलाच ।।2८९॥| 


अर्थः--जीवका जो ज्ञान गुण है, वही विवक्षावश सुखरूप हो जाता है, क्योकि 
सुख गुण ज्ञान गुणके अन्तर्लीन (भीतर छिपा हुआ) रहता हैं। इसलिये विवक्षा करने 
पर ज्ञान सुखरूप ही प्रतीत होने लगता है। जिससमय जीवको सुख गरुणसे विवर्क्षित 


# न्यायदशेन; गुण गुणीका स्ंधा भेद मानता है। सोनेमें जो पीलापन, भारीपन आदि गुर हैं 
उन्हें वह सोनेसे सर्वथा जुदा ही मानता है, और प्रत्येक गुणकी भिन्न ३ सत्ता भी मानता है, परन्तु बेसा 
उसका मानना सर्वथा बाधित है। जब प्रत्येक गुगकी भिन्न भिन्न मत्ता है तो गुण द्रव्य कहछाना चादिये | 
क्योंकि द्रव्य जैसे भिन्न सत्तावाला स्वलन्त्र है वैसे गुण भी भिन्न सत्तावाला स्वतन्त्र होना चाहिये। बत्र 
दोनों ही स्वतन्त्र हे तो एक गुण दूसरा गुगी यहे व्ययद्दार केसे दो सकता है ९ दूसरी वात यद्द भी है 
कि जब गुण द्रव्यसे सर्वथा जुटे हैं तो वे जिसप्रकार समवाय सम्वन्धसे एक द्रव्यके साथ रहने हैं इसप्रकार 
किसी अन्य द्रव्यके साथ मी रद सकते हैं, फिर अम्लुक द्रव्यका द्वी अमुक गुण है अथवा अमुझ गुण अमुक 
द्रव्यमें ही रहता दे; 5स प्रत्तीतिका सर्वथा छोप हो जायेगा। इन दूषणोंके सित्रा और थी अनेक दुपण 
गुण गुणीको सर्वया भेद माननेमें आते हैं। ः 

२१ 
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किया जाता है, उससमय वह सुखस्वरूप ही प्रतीत होता है। उस्समय जीवके जाव, 
दर्शन, चारित्र, वीर्य प्रादि सभी गुणोकी सुख स्वरूप ही एक सत्ता प्रतीत होती है । 
शंकाकार 
ननु निर्मुणा गुणा इति त्ने द्क्त॑ प्रमाणतों बृद्धे! | 
तरत्ति ज्ञानं गुण इति विव्रत्तितं स्पात्सुसत्वेब |2९०॥|॥| 
अर्थ/--सूत्रकार-पूर्वमह॒पियोनें गुणोका लक्षण वतलाते हुए उन्हे निर्युण बतलाया 

है, ऐसा सूत्र भी है-द्रव्याश्रया निर्गुणा गुणा.” और यह बात सप्रमाण सिद्ध की गई है, 
फिर किसग्रकार जीवका ज्ञान गुण सुखरूपसे विवक्षित किया जा सकता है ? 


भावारथः:--जव एक गरुणमें दूसरा गुण रहता ही नही है ऐसा सिद्धान्त है तव जञातमे 

सुखकी अन्तर्लीनता श्रथवा सुश्षमें जानकी अन्तर्लीनता यहाँ पर क्‍यों वतलाई गई है 
च्त्तर 
सत्यं लुक्षणमेदाहूणमेदो निर्विलक्षणः स स्थात्‌ | 
तेषां तदेक मत्तादखण्डितत्तं प्रमाणतो5ध्यक्षात्‌ ॥9९१॥ 

अर्थी--ठीक है, परन्तु वात यह है कि ग्रुणोमे जो भेद है वह उनके लक्षणोके 
भेदसे है । वह ऐसा भेद नही है कि गुणोको सर्वथा जुदा २ सिद्ध करनेवाला हो | उत 
सम्पूर्ण गशुणोंकी एक ही सत्ता है इसलिये प्रत्यक्ष प्रमाणसे उनमे श्रख़ण्डता-अ्भेद 
सिद्ध है । 

भावाथ:--जो पूर्वमहपियोने (व्याश्रयानिर्गुणा गुणा: इस सूत्र द्वारा बतलाबा 
है, उसका और इस कथनका एक ही आशय है। शंकाकारको जो उन दोनोमे विरुद्धता 
प्रतीत होती है उसका कारण उसकी असमभझ है। उसने अपेक्षाकों नही समझा हैं। 
अपेक्षाके समभनेपर जिन वातोमें विरोब प्रतीत होता है उन्हीमे अविरोब प्रतीत होने 
लगता है। सूत्रकारोने युणोंमे ललण भेदसे भेद बतलाया है । लक्षणक्री भ्रपेक्षासे सभी 
गुण परस्पर भेद रखते हैं। जो ज्ञान है वह दर्शन नही है, जो दर्शन है वह चारित्र 
नही है, जो चारित्र है वह वीर्य नही है, जो वीर्य है वह युख नही है, क्योकि सभी 
गुणोके भिन्न २ कार्य प्रतीत होते हैं। इसलिये लक्षण भेदसे सभी गुण भिन्न हैं । एक 
गण दूसरे गुणमे नहीं रह सकता है । ज्ञातका लक्षण वस्तुको जानना है । युखका लक्षण 
आनन्द है। जानना आनन्द नही हो सकता है। आनन्द वात दूसरी है, जानना बात 
दूसरी है। ऐसा भेद देखा भी जाता है कि जिससमय कोई विद्वावु किसी ग्रन्यको 
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समभने लगता है तो उसे उसके समभनेपर आनन्द आता. हैक इससे यह बात सिद्ध 
होती है कि ज्ञान दूसरा है, सुख दूसरा है। इसीप्रकार चारित्र,/वीये आदि सभी गुणोके 
भिन्न २ कार्य होनेसे सभी भिन्न है। इसलिये निर्गुणा गुणा', इस सूत्रका आशय गुणोमें 
सुघटित ही है। साथ ही दूसरी दृष्टिसे विचारने पर वे, सभी गुण एक रूप ही प्रतीत 
होते है । क्योकि सब गुणोकी एक ही सत्ता है। जिनकी एक सत्ता है वे किसीप्रकार 
भिन्न नही कहे जा सकते है। यदि सत्ताके अभेदमे भी भेद माना जाय तो किसी वस्तुमे 
अभिन्नता और स्वतन्त्रता आही नही सकती है । ज्ञान दर्शन सुख आदि अभिन्न है ऐसी 
प्रतीति भी होती है, जिससमय जीवको ज्ञानी कहा जाता- है उससमय विचार कहने पर 
सम्पूर्ण जीव ज्ञानमय ही प्रतीत होता है । हृष्टा कहने पर वह दर्शनमय ही प्रतीत होता 
है । सुखी कहने पर वह सुखमय ही प्रतीत होता है । ऐसा नही है कि ज्ञानी कहने प्र 
जीवमे कुछ अ्रश तो ज्ञानमय प्रतीत होता हो, कुछ दर्शनमय होता हो और कुछ भ्रंश 
सुखमय प्रतीत होता हो । किन्तु सर्वाश ज्ञानमय ही प्रतीत होता है +- सुखी कहने पर 
सर्वाशरूपसे जीव सुखमय ही प्रतीत होता है, यदि ऐसा न माना जाय तो ज्ञानी कहनेसे 
सम्पूर्ण जीवका बोध नही होना चाहिये भ्रथवा हृष्टा और सुखी कहनेसे भी सम्पुर्ण जीवका 
बोध नही होना चाहिये । किन्तु उसके एक अ्रशका ही बोध होना चाहिये । परन्तु ऐसा 
बोध नही होता है | इसलिये किसी वस्तु पर ,विचार करनेसे वह वस्तु अभिन्न गुणमय 
एक रसमय ही प्रतीत होती है। ऐसी प्रतीतिसे गुणोमे अखण्डता अभिन्नता भी सुघटित 
ही है । गुणोकी अ्रभिन्नतामे विवक्षित गृणके भ्रन्तगंत इतर सब गुणोका होना भी स्वय 
सिद्ध है । ४ 
साराश 
तस्मादनपद्यमिद॑ भावेनाखण्डितं सदेके सस्‍्यात्‌ । 
तदपि विवक्षावश्तः स्थादिति सर्व नर सर्वथेति नयात्‌ ॥४९२॥ 
अथथ+--उपर्युक्त कथनसे यह बात निर्दोष रीतिसे सिद्ध हो चुकी कि भावकी 
अपेक्षासे सत्‌ अखण्डित एक है । इतना विशेष समभना चाहिये कि वह सत॒की एकता 


# किसी ग्रन्थके समझने पर जो आनन्द आता है वह सच्चा सुख नहीं कद्दा जा सकता क्योंकि 
उसमे रागभाव है। उसे सुख गुणक्री बेभाविक परिणति कहदनेमें कोई हानि नही दीखती। यह ज्ञान 
सुखका भेद साधक बहुत स्थूछ दृष्टान्त है, ठीक दृष्टान्त सम्यम्दष्टिके स्वानुभव और सुखका है । जिससमय 
आत्मा निजका अतुभव करता है उसीसमय उसे अलौकिक आनन्द आता है। वही आनन्द सच्चा सुख 
है। परन्तु वह अनुभव-जानसे जुदा है। 
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विवक्षाके श्राधीन है । सर्वधा एकता उसमे असिद्ध ही है, क्योंकि वस्तुमे एकता श्रौर 
अनेकता किसी नय विशेषसे सिद्ध होती है । 
एवं भव॒ति सदेक भव॒ति न तदपि च निरंकुंश किन्तु | 
सदनेक॑ स्थादिति किल सम्रतिप्त यथा प्रमाणाहा ॥४९३॥ 
अथ्थः--सत्‌ एक है परन्तु वह सर्वथा एक नही है । उसका प्रतिपक्ष भी प्रमाण 
सिद्ध है इसलिये वह निश्चयसे अनेक भी है । 
अपि च स्यात्सदनेक तदव्याश्ररखण्डितत्त्वेषि | 
व्यतिरेकेण बिना यन्नान्वयपक्ष) सवपक्रक्षार्थम्‌ ।2९४॥। 
अर्थ।--यद्यपि सत्‌ द्रव्य गुण, पर्यायोसे अखण्ड है तथापि वह अनेक है क्योकि 
विना व्यत्तिरेकपक्ष स्वीकार किये अन्वयपक्ष भी अपनी रक्षा नहीं कर सकता है । 


भावारथ:--विना कथचित्‌ भेदपक्ष स्वीकार किये अभेदपक्ष भी नहीं सिद्ध होता । 
उभयात्मक ही वस्तुस्वरूप है। अ्रव द्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव चारो ही से वस्तुमे भेद सिद्ध 
किया जाता है । 
द्रव्य विचार 
अस्ति गुणस्तल्नप्तणयोगादिद् पर्ययस्तथा च स्याद्‌ । 
तदनेकत्वे नियमात्सदनेक द्रव्यतः कथ्थं न स्थात ॥४९१४॥ 


अथः--गणोका लक्षण भिन्न है, पर्यायका लक्षण & भिन्न है। गुण पर्बाबोंकी 
अनेकतामे द्रव्यकी अपेक्षासे सत्‌ अनेक क्यों नही है ? अर्थात्‌ भेद विवक्षासे सत्‌ कर्थंचित्‌ 
अनेक भी है । 
क्षेत्र विचार 
यत्सचदेकदेश तदेशे न तददितीयेयु । 


|. अ + अभि 2. 


अपि तद्ठितीयदेशे सदनेक क्षेत्रवत्व को नेच्छेद [9९%4६॥ 
अर्थ:---जो सत्‌ एक देशमे है वह उसो देशमे है । वह दूसरे देशोमें नहीं है । 
झौर जो दूसरे देशमें है वह उसीमे है, वह अन्यमे नही है । इसलिये ल्षेत्रकी अपेक्षासे 
सत्‌ अनेक है, इस वातको कौन नही चाहेगा ? 





गुणाः व्यत्िरिकिणः पर्याया? अबोन गुण सहभावी हुआ करते हैं । पर्यायें क्रममावी 
गअंद ६ । 


घध्याय ] सुवोधिनी दीका [ १६५ 
काल विचार 


यत्सचदेककाले तचत्काले न तदितरत्र पुनः | 
अपि सत्तदितरकाले सदनेक कालतोपि तदवश्यम्र |॥४९७॥ 


अर्:--जो सत्‌ एक कालमें है, वह उसी कालमे है, वह दूसरे कालमें नही है, 
और जो सत्‌ दूसरे कालमे है वह पहलेमे अथवा तोसरे आदि कालोमें नही है इसलिये 
कालकी श्रपेक्षासे भी सत्‌ अनेक अवश्य है । 

भाव विचार 
. तम्मात्रत्वादेकी भावों यः स न तद॒न्यभावः स्पात्‌ । 
भवति च तदन्यभावः सदनेक भावतो भवेज्ञियतम्‌ ॥४९८॥| 

अथथः--जो एक भाव है वह अपने स्वरूपसे उसीप्रकार है, वह अन्यभावरूप नही 
हो सकता है, और जो भप्रन्यभाव है वह अन्यरूप ही है वह दूसरे भावरूप नहीं हो 
सकता है, इसलिये भावकी भश्रपेक्षासे भी नियमसे सत्‌ अ्रनेक है । 


शेषों विधिरुक्तत्वादत्र न निर्दिष्ट एवं दृषटन्तः । 
अपि गोौरबग्रसज्ञा्दि वा पुनरुक्तदोपभयात्‌ ।।४९९।| 


अथः--बाकीकी विधि (सत्‌ नित्य अनित्य भिन्न आदिरूप) पहले ही कही जा चुकी 
है, इसलिये वह नही कही जाती है | गौरवके प्रसगसे अथवा पुनरुक्त दोषके भयसे उस 
विषयमे हृष्टान्त भी नही कहा जाता है । 
साराश 
तस्माधदिह सदेक सदनेक॑ स्पाचदेव युक्तिवशात्‌ । 
अन्यतरस्य विलोपे शेपविलोपस्य दुर्निवारत्वात्‌ ।|४००॥ 
अर्ध:--इसलिये जो सत्‌ एक है वही युक्तिवशसे अनेक भी सिद्ध होता है । यदि 
एक और अनेक इन दोनोमेसे किसी एकका लोप कर दिया जाय तो दूसरेका लोप भी 
दुनिवार-अवश्यम्भावी है, श्र्थात्‌ एक दूसरेकी अपेक्षा रखता है । दोनोकी सिद्धिमे 
दोनोकी सापेक्षता ही कारण है । एककी असिद्धिमे दूसरेकी असिद्धि स्वयं सिद्ध है। 


९ ० ७७ 
सर्वेथा एक माननेमे दोष 


अपि सर्वथा सदेक स्पादिति पक्षो न साधनायालम्‌ । 
इह तदवयवाभावे नियमात्सदवयविनोप्यभावत्वात्‌ ॥५० १॥ 


१६६ ] पत्चाध्यायी [ ध्यद्र 
वर्थ।--सत्‌ सर्वथा एक है, यह पक्ष भी वस्तुकी सिद्धि करानेमे समर्थ नहीं हैं । 
वस्तुके श्रवयवोके अभावमि वस्तुरूप अवयवी भी नियमसे सिद्ध नहीं होता है । 
सर्वया अनेक माननेमें दोप 
अपि सदनेक स्थादिति पक्ष: कुधलो ने सवधेति यतः । 
एकमनेक स्यादिति नानेक॑ स्पादनेकमेकिकत्‌ ॥४०२॥ 


अर्थः--सत्‌ सर्वथा अनेक है यह पक्ष भी सर्वथा ठीक नही है । क्योकि एक एक 
मिलकर ही अनेक कहलाता है। अनेक ही अनेक नही कहलाता, किन्तु एक एक सख्याके 
जोड़से ही अनेक सिद्ध होता है । 


भावार्/--ऊपरके श्लोको द्वारा द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे सतूमे अनेकत्व सिद्ध 
किया गया है। उनसे पहलेके श्लोको द्वारा सतुमे एकत्व-अखण्डता सिद्ध की गई है । 
श्रखण्डताके विपयमे ऊपर स्पष्ट विवेचन क्रिया जा चुका है| यहाँ पर सक्षेपसे भेदपक्ष- 
अनेकत्व दिखला देना अयुक्त न होगा । वस्तुमें लक्षण भेदसे द्रव्य जुदा, ग्रुण छुदा 
पर्याव जुदी प्रतीत होती है। इसलिये द्रव्यकी अ्रपेक्षासे वस्तु अनेक है । वस्तु जितने 
प्रदेशोमे विप्कम ऋमसे विस्तृत है उन प्रदेशोमे जो प्रदेश जिस क्षेत्रमे है वह वहीं है 
और दूसरे, दूसरे क्षेत्रोमें जहाँके तहाँ हैं, वस्तुका एक प्रदेश दूसरे प्रदेशपर नहीं जाता 
है, यदि एक प्रदेंग दूसरे प्रदेश पर चला जाय तो वस्तु एक प्रदेश मात्र ठहरेगी। 
इसलिये प्रदेश भेव्से वस्तु क्षेत्रकी अपेक्षासे अनेक हैं । तथा जो वस्तुकी एक समयकी 
अवस्था है वह दूसरे समबकी नहीं कही जा सक्रतो, जो दूसरे समयकी अवस्था है वह 
उसी समयकी कहलायगी वह उससे भिन्न समयकी नहीं कही जायगी | इसलिये 
वस्तु कालकी बपेक्षास बनेक है और जो वस्तुक्रा एक ग्रुण हैं वह दूसरा नहीं कहा जा 
सकता, जो पुद्गल (जड़)का रूप गुण हैँ वह गन्बर अथवा रस नहीं कहा जा सकता | 
जितने गुण है सभी लक्षण भेदसे भिन्न हैं। इसलिये भावकी अपेक्षासे वस्तु भ्रनेक है । 
इसप्रकार अपेक्षा भेदसे वस्तु कथ्च्चित्‌ एक और कथच्चित्‌ अनेक हैं। जो विद्वात एक 
अनेक, भेद-अभेद, नित्य-अनित्य आदि धर्मोको परस्पर विरोधी बतचाते हुए उनमें 
संशय विरोब, वैयविकरण, सकर, व्यतिकर आदि दोप सिद्ध करनेकी चेष्टा करते हैं, 
उनकी ऐसी असंभव चेष्टा सूर्यमें श्रन्वकार सिद्ध करनेके समान प्रत्यक्ष वाधित है, उन्हें 
वस्तुस्वरूप पर दृष्टि डालकर यथाशे ज्ञान प्राप्त करनेकी चेष्टा करना चाहिये । 


अध्याय' ] सुबोधिनी दीका [ १६७ 


प्रसाण नयके स्वरूप कहदेकी प्रतिज्ञा 
* उदिति यथा स्यादेकमनेक सुसिद्ध दृष्टान्तात्‌ । 
अधुना तद्वाइमात्र प्रमाणनयदक्षणं वहस्‍्ये ॥ ४०३ ॥ 


अर्थः--सत्‌-पदार्थ कथचित्‌ एक है, कथंचित्‌ वह अनेक है, यह बात सुप्रसिद्ध 
हृशन्तो द्वारा सिद्ध की जा चुकी है। श्रव बचनमात्र प्रमाण नयका लक्षण कहा जाता है। 
नयोंका स्वरूप 


इत्युक्तलक्षणे 5स्मिन्‌ विरुद्धधमंद्यात्मके तत्त्व । 
तत्राप्यन्यतरस्य स्थादिह धमस्य वाचकश्व नय! ॥५०४॥ 
अथ)--पदार्थ विरुद्ध दो धर्म स्वरूप है, ऐसा उसका लक्षण ऊपर कहा जा चुका 
है । उन दोनों विरोधी धर्मोमेसे किसी एक धर्मका कहनेवाला नय कहलाता है । ?शमे*७” 


भावार्थ:--पदार्थ उभय धर्मात्मक है, और उस उभय धर्मात्मक पदार्थंकों विषय 


करनेवाला तथा कहनेवाला प्रमाण है। उन धर्मॉमेसे एक धर्मको कहनेवाला नय है 
श्र्थात्‌ विवक्षित श्रशका प्रतिपादक नय है । 


| 


नयोंके भेद 
द्रव्यनयों भावनयः स्थादिति भेदाद्द्विधा च सोषि यथा । 
पौद्ृलिकः क्िल शब्दो द्रव्य भावश्ञ चिदिति जीवशुणः [।४०४॥। 


अर्थः--वह नय भी द्रव्यनय और भावनयके भेदसे दी प्रकार है। » पौदृगलिक 
शब्द द्रव्यमय कहलाता है तथा जीवका चेतना गण भावनय कहलाता है । 


भावार्थ:--किसीश्रपेक्षासे जो वचन बोला जाता है उसे शव्दनय कहते है । जैसे 
किसीने घीकी अपेक्षा रख कर यह वाक्य कहा कि घीका घडा लाझो, यह वाक्य श्रसदुभूत 
व्यवहार नयकी अपेक्षासे कहा गया है । इसलिये यह वाक्य भी नय कहलाता है । अर्थात्‌ 
पदार्थके एक अशका प्रतिपादक वाक्य द्रव्य नय कहलाता है, और पदार्थके एक श्रशको 
विषय करनेवाला ज्ञान भाव नय कहलाता है | 


» छबद भाषा चर्गणासे चनता है इसलिये पौद्गलिक होता ही है उसका पीद्गलिक विशेषण 
देना स्वूलतासे निरथंक ही प्रतीत द्वोता है, परन्तु निरथेक नहीं है। शब्दके दो भेद हैं (१) द्रव्य 
शब्द (२) भाषशब्द । द्रव्य शब्द पौद्गलिफ है | सावणव्द ज्ञानात्मक ह। इस भेदको दि स्लानेफे लिये 
दो शब्दफा यद्यापर पीदूगलिक विशेषा दिया है । नो वचन बोला जाता है वह सब्र पौदूगलछिछ दी है। 


श्ब्८ ] पत्नाध्यायी [ प्रयन 
बअथना 
यदि वा बानविकल्पों नयो विकल्पोम्ति सोप्यपरमा्थ: । 
न यतो ज्वान॑ गुग इति शुद्ध बेब॑ च किन्तु तबोगान्‌ ॥५०६॥ 
अर्थ/--अ्रथवा ज्ञान विकल्पका नाम ही नय है । अर्थात्‌ विकल्पात्मक ज्ञानको नय॑ 

कहते हैं-और जितना विकल्प है वह्‌ सव अपरमार्थ-अबवब्गर्थ है क्योकि शुद्ध ज्ञान युण 
नय नही कहा जाता हैं, और न शुद्ध नेव ही नय कहा जाता है | कितु ज्ञान और नैय, 
इन दोनोके योग-सम्वन्धस ही नय कहा जाता है। इद्ीलिये वह अबवार्य है । 

स्पष्ट विवेचन 
शञानविकत्पो नय इति तत्रेयं प्रक्रियापि संयोज्या । 
ज्ञान ज्ञांनं न नयो नयोपि न तानमिह विकल्पत्ाव ॥४०७॥ 


अर्थ:--ज्ञान विकल्प नय है इस विययमे यह प्रक्रिया (शैली) लगानी चाहिये कि 
ज्ञान तो जानरूप ही है, ज्ञान नयरूप नही है। जो नय है वह ज्ञानहुप नहीं है, क्योकि 


जय विकल्प स्वरूप है । 


भावाथः--शुद्ध ज्ञान नयरूप नही है किन्तु विकल्पात्मक ज्ञान नय है । 
उन्मज़ति नयपत्षों स्रति विकल्पों विवक्षितों हि यदा | 
न विवलितों विकल्पः स्वयं निमज्ञति तदा हि नयपक्षः ॥[५४०८॥ 
अर्थ:--जिससमय विकल्प विवक्षित होता है उससमय नय पक्ष भी प्रकढ होता 
है । जिस समय विकल्प विवल्षित नही होता हैं, उस्त समय नय पक्ष भी स्वयं छिप जाता 
हैं। अर्थात्‌ जहाँ पदार्थ किसी अपेक्षा विशेषमे विवल्लित होता है वहीपर नव पक्ष स्व॑- 
कार्यदक्ष होता है। 


संदृष्टिः स्पप्टेय स्यादुपच्ागद्रथा घटजानम । 
ज्ञान ज्ञानं न घटो घटोपि न ज्ञानमस्ति स इति घट! ॥१०९॥| 
अर्थः--वह दृष्टान्त स्पष्ट ही है कि जैसे उपचारसे घटकों विपय करनेवाले ज्ञानकों 
घटन्ान कहा जाता हैं ।-वास्तवमे ज्ञान घटरूप नही होजाता, और न घट ही ज्ञानलप 
होजाता है । ज्ञान नान ही रहता है तथा घट घट ही रहता है । 
भावार्थ/---ज्ञानका स्वभाव जानना हैं। हरएक वस्तु उसका नेय पड़ती है ।-फिर 
घटको विषय करनेवाले ज्ञावको घट ज्ञान क्यों कह दिया जाता हैं, ? उत्तर-उपचारसे । 


णध्याय ) सुबोधितनी टीका [ १६६ 


उपचारका कारण भी विकल्प हैं ।-यद्यपि घटसे ज्ञान सर्वेथा भिन्न है, तथापि ज्ञानमे घट, 
यह विकल्य अवश्य पड़ा है । इसीसे उस ज्ञानको घटज्ञान कह दिया जाता है । 
ह तात्पय 


इद्मत्र तु तात्पय हेयः सर्वो नयो विकल्पात्मा । 
बलवानिव दुर्वारः प्रवर्चते किल तथापि बलात्‌ ॥४१०॥ 
अर्ध/ः--नयके विषयमे यही तात्पयं है कि जितना भी विकल्पात्मक तय है सभी 
त्याज्य (छोड़ने योग्य) है। यहाँपर शका हो सकती है कि जब विकल्पात्मक नय 
सभी छोड़ने योग्य हैं फिर क्यो कहा जाता है ? उत्तर-यद्यपि यह बात ठीक है 
तथापि उसका कहना आवश्यक प्रतीत होता है । इसलिये वह बलवानके समान बलपूर्वक 


प्रवर्तित होता ही है अर्थातु-उसका प्रयोग करना ही पड़ता है। वह यद्यपि त्याज्य है 
तथापि वह दुर्वार है । 


भावार्थ:--विकल्पात्मक-नय सम्पूर्ण पदार्थके स्वरूपको नहीं कह सकता है। 
इसका कारण भी यह है कि वह पदार्थको अशरूपसे ग्रहण करता है । इसलिये उपादेय 
नही है। तथापि उसके बिना कहे हुए भी पदार्थव्यवस्था नही जानी जा सकती है, 
इसलिये उसका कहना भी आवश्यक ही है । 
नयसात्र विकल्पात्मक है 
अथ तद्रथा यथा सत्सन्प्ात्रं मन्यमान हृह कश्नित्‌ | 
न विकल्पमतिक्रामति सदिति विकल्पस्य दुर्निवारत्वात्‌ ।११ १। 
अरथ:--जितना भी नय है सब विकल्पात्मक है इसी बातको यहाँ पर स्पष्ट करते 
हैं । जैसे किसी पुरुषने सतूमे कोई विकल्प नही समझा हो केवल उसे उसने सम्मात्र 
सत्स्वरूप ही समझा हो तो यहाँ पर भी विकल्पातीत उसका ज्ञान नही कहा जा सकता 
है, क्योकि 'सत्‌' यह विकल्प उसके ज्ञानमे आ चुका ही है, वह दुर्निवार है, ग्रर्थातु सत्त 
इस विकल्पको तो कोई उसके ज्ञानसे दूर नही कर सकता | 


भावारथ:--सम्पूर्णं विकल्पजाल भेद ज्ञानोको छोडकर केवल जिसने पदार्थको 
सन्‍्मात्र ही समझा है उसका ज्ञान भी विकल्पात्मक ही है क्‍्योक्ति उसके ज्ञानमे सत्‌, 
यह विकल्प झा चुका है । सत्‌ भी तो पदार्थका एक अश ही है । 


स्पूर्ल वा सध््मं वा वाद्यान्तर्जल्पमात्रवर्णमयम्‌ । 


ज्ञान तत्मयमिति वा नयकलपो वाखिलाससाव |॥४ १२॥ 
र्ेरे 
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अथथा--स्थुल अथवा सूक्ष्म जो वाह्मजल्प (स्पष्ट वोलना) भर अन्तर्जल्प (मन ही 
मनमे बोलना) है वह सब वर्णमय है और वह्‌ नयरूप है, क्योंकि वह वचन विन्यासरूप 
है । जितना भी वचनात्मक कथन है सव नयात्मक है तथा उन वचनोका जो बोध है 
ज्ञान है वह भी नयरूप ही है। क्योकि वचनोके समान उसने भी वस्तुके विवक्षित भ्रंशको 
ही विषय किया है । 


भावार्थ:--वाचक तथा वाच्य बोध दोनो ही नयात्मक है । 
अथवा 
अवलोक्य वस्तुधर्म प्रतिनियतं प्रतिविशिष्टमेकेक्म । 
संज्ञाकरणं यदि था तद्बागुपचर्यते व नयः ॥५१३॥ 
अर्थ/+--एक एक प्रतिनियित वस्तु धर्मको वस्तुसे विशिष्ट देखकर उस धर्म विशिष्ट 
वस्तुकी उसी नामसे संज्ञा-नामकरण करना भी नय है। ऐसा ज्ञान भी नयात्मक है 
और वचन भी नयात्मक ही उपचार है। 
द्ष्टान्त 
अथ तथथा यथाग्नेरौष्ण्यं धर्म समक्षतों उपेक्ष्य | 
उष्णोग्निरिति वागिह तज्ज्ञानं वा नयोपचारः स्यात्‌ |५१४॥। 
अथ।--जैसे प्रग्निका उष्णधर्मं सामने देखकर किसीने कहा कि 'अग्नि उष्ण है 
यह वचन नयरूप है और उस वचनका वाच्यरूप बोध भी नयात्मक है । 
भावाथ।--अग्निमे दीपन, पाचन, प्रकाशन, जलाना, उष्णता आदि अनेक ग्रुण हैं । 
परन्तु किसी विवक्षित धर्मसे जब वह कही जाती है तब वह अग्नि उतनी मात्र ही 
समभी जाती है। इसीप्रकार जीवको ज्ञानी कहने पर उसमे अनेक गुण रहते हुए भी 
वह ज्ञानमय ही प्रतीत होता है। इसलिये यह सब कथन तथा ऐसा ज्ञान नयरूप ही है । 
इह किल छिंदानिदानं स्यादिह परशु) स्वतंत्र एव यथा | 
न तथा नयः ख्तन्त्रो धर्मविशिष्ट करोति वस्तुबात्‌ ॥५१५॥ 
अथः--जिसप्रकार छेदनक्रियाका कारण फरसा छेदनक्रियाके करनेमे स्वतन्त्र 
रीतिसे चलाया जाता है। उसप्रकार नय स्वतनन्‍्त्र रोतिसे वस्तुको किसी धर्मसे विशिष्ट 
नही समभता है श्लौर न कहता ही है । 
भावाथ:---फरसाके चलनेमे यह श्रावश्यक नही है कि वह किसी दूसरे हथियार (श्रत्न ) की 
-- अपेक्षा रखकर ही छेदनक्रियाको करे, परन्तु नयका प्रयोग स्वतन्त्र नही हो सकता है । 
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बिना किसी अपेक्षा विशेषके तय प्रयोग नही हो सकता है। नय प्रयोगमें अपेक्षा विशेष 
तथा प्रतिपक्ष नयकी सापेक्षता आवश्यक है । इसीलिये छेदन क्रियामे फरसाके समान 
नय स्वतन्त्र नही, किन्तु विवक्षा और प्रतिपक्ष नयसे वह परतन्त्र है। जो नय बिना 
अ्रपेक्षाके और प्रतिपक्ष नयकी सापेक्षताके प्रयोग किया जाता है उसे नय ही नहीं कहना 
चाहिये अथवा मिथ्या नय कहना चाहिये । 


नय भेद्‌ 
एक: सर्वोपि नयो मवति विकल्पाविशेषतोपि नयात्‌ | 
अपि च द्विविधः स यथास्वविषय मेदे विकल्पद्ेविष्यात ||४१६॥ 


अर्थ:--विकल्पात्मक ज्ञानको ही नय कहते है कोई नय क्यो न हो, विकल्पात्मक 
ही होगा इसलिये विकल्पकी अ्रविशेषता होनेसे सभी नय एक है। सभी नयोकी एकताका 
विकल्पसामान्य ही हेतु है। विषयभेदकी अपेक्षा होनेषर वह नय दो प्रकार भी है । 
विषयभेदसे विकल्पभेद-विकल्पद्व विध्यका होना भी आवश्यक है और विकल्पद्वैविध्यमें 
नयद्वैविध्यका होना भी आवश्यक है । 
अब नयके दो भेदों का उल्लेख किया जाता है 


एकोद्रव्याथि इति पर्यायार्थिक इति द्वितीयः स्थात्‌ । 
सबधां च नयानां मूलमिद नयद्वयं यावत्‌ ॥४१७॥ 
अर्थ/ः--एक द्रव्याथिक तय है, दूसरा पर्यायाथिक नय है । सम्पूर्ण नयोके मुलभूत 
ये दो ही नय है । 
द्रव्यार्थिक नय 
द्रव्य॑ सन्युख्यतया केवलमर्थः प्रयोजन यस्य | 
कप [। जे 
भवति द्॒व्यार्थिक इति नयः स्वधालवर्थसंज्ञकश्चेकः ५ १८॥ 
अथः--केवल द्रव्य ही मुख्यतासे जिस नयका प्रयोजन विषय है वह नय द्रव्याथिक 
नय कहा जाता है और वही अपनी धातुके अर्थके अनुसार यथार्थ नाम धारक है तथा 
वह एक है । 


भावार्थ+---पर्यायको गौण _ रखकर मुख्यतासे जहाँ द्रव्य कहा जाता है अथवा 
उसका ज्ञान किया जाता है वह द्रव्याथिक नय कहलाता है, और वह एक है, क्योकि 
उसमे भेद विवक्षा नही है । 
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पर्योयार्थिक नय 
ऊंशाः पर्याया इति तन्मध्ये यो विव्षितों5शः से | 
अर्थों यस्येति मतः पर्यायार्थिकनयस्ट्वनेकश्व ॥४१९। 
अर्थ:--अ्ंशोका नाम ही पर्याय है उन अ्रशोमेसे जो विवल्लित अंश है वह श्र 
जिस नयका विषय है, वही पर्यायाथिक नय कहलाता है। ऐसे पर्यायाथिक नय अनेक हैं। 


भावार्थ:--वस्तुकी प्रतिक्षण नई नई पर्याये होती रहती हैं, वे सब वस्तुके ही श्र 
हैं। जिससमय किसी अश्रवस्थारूपमे वस्तु कही जाती है उससमय वह कथन अथवा वह 
ज्ञान पर्यायाथिक नय कहा जाता है ।। पर्यायें श्रनेक है इसलिये उनको विषय करनेवाला 
ज्ञान भी अभ्रभेक है तथा उसको प्रतिपादन करनेवाले वाक्य भी अनेक हैं ,। 
नयोंका विद्वद्‌ स्वरूप कद्दने की अतिना 
अधुना रूपदर्शन संदृष्टिपुरस्परं दयोवेश्षये । 
श्रृतपूर्वमिवर सर्व भ्॒ति च यद्वा 5नु भूतपूर्व तद्‌ ॥४२०॥। 
अर्थः--आचार्य कहते है कि वे श्रव उन दोनो नयोका स्वरूप दृष्टान्तपूर्वक कहेगें। 
इृष्टान्त पूर्वक कहनेसे सुननेवालोको वह विपय पहले सुने हुएके समान हो जाता है अथवा 
पहले अनुभव किये हुएके समान हो जाता है । 
पयोयार्थिक नय विचार 
पर्यायार्थिक नय इति यदि वा व्यवहार एवं नामेति | 
एकार्थों यस्मादिह सर्वोप्युचारमात्रः स्थात्‌ ॥४२१॥ 


अर्थ/--पर्यायाथिक नय कहो अथवा व्यवहार नय कहो दोनोका एक ही अर्थ है, 
सभी उपचारमात्र है। 


भावार्थ:--व्यवहार नय पदार्थके यथार्थ रूपको नहीं कहता है, वह व्यवहाराथे 
पदार्थमे भेद करता है, वास्तव दृष्टिसे पदार्थ वैसा नहो है, इसलिये व्यवहार नय॑ 
उपचरित कथन करता है । पर्यायाथिक नय भी व्यवहारनयका ही दूसरा नाम है, क्योकि 
पर्यायाथिक नय वस्तुके किसी विवक्षित अंशको ही विषय करता है । इसलिये वह भी 
वस्तुमे भेद सिद्ध करता है। अतः दोनो नयोका एक ही त्र्थ है यह वात सुसिद्ध है । 
व्यवहारनतयका स्वरूप 
व्यवहरणं व्यवहारः स्पादिति शब्दार्थतो न परमार्थः । 
स यथा गुणगुणिनोरिह सदमेदे मेदकरणं स्यात्‌ ॥|५२२॥ 


“अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ १७३ 


अर्थ:--किसी वस्तुमे भेद करनेका नाम ही व्यवहार है, व्यवहारनय शब्दार्थ--वाक्‍्य 
विवक्षाके भ्राधार पर है अ्रथवा शब्द और श्रर्थ दोनो ही से अ्रपरमार्थ है| वास्तवमें यह 
नय वस्तुके यथार्थ रूपको नही कहता है इसलिये यह परमार्थभूत नही है । जैसे-यद्यपि 
सत्‌ अभिन्न-अरूण्ड हैं तथापि उसमे 'यह गुण है” यह ग्रुणी है, इसप्रकार गुण ग्रुणीका 
भेद करना ही इस नयका विषय है । 


साधारणगुण इति वा यदि वाउसाधारणः सतस्तस्य | 
भव॒ति विवक्ष्यों हि यदा व्यवहारनयस्तदा श्रेयान्‌ ॥॥४२३॥ 


अर्थ;--पदार्थंका सामान्य ग्रुण हो श्रथवा विशेष गुण हो, जो जिससमय विवक्षित 
होता हैं उसीसमय उसे व्यवहारतयका यथार्थ विषय समभना चाहिये । अर्थात्त 
विवक्षित गुण ही ग्रुण गुणीमें भेद सिद्ध करता है, वह व्यवहारनयका विषय हैँ । यहाँ 
पर यह शका की जा सकती है कि जब व्यवहारनय वस्तुमे भेद सिद्ध करता है तथा 
उसके यथार्थ स्वरूपका प्रतिपादक नही है तो फिर उसका विवेचन ही क्यो किया जाता 
है, अर्थात्‌ उससे जब किसी उपयोगी फलकी सिद्धि ही नहीं होती तो उसका मानना 
ही निष्फल हूँ १ इस शकाके उत्तरमे व्यवहारनयका फल नीचेके श्लोकसे कहा जाता है- 


फलमास्तिक्यमतिः स्पादनन्तथरमेंकधर्मिणस्तस्य । 
गुणसड्रावे नियमाद्द्रव्यास्तित्वस्य सुप्रतीतत्वात्‌ ।।१२४॥ 


अथः--व्यवहारनयका फल पदार्थोमि भास्तिक्यबुद्धिका होना है, व्यवहारनयसे 
वस्तु अनन्त ग्रुणोका पुझ्नञ हैं, यह बात जानी जाती हैं। क्योकि गुणोकी विवक्षामें 
गुणोका सद्भाव सिद्ध होता है और ग्रुणोके सद्भावमे ग्रुणी-द्रव्यका सज्भाव स्वय सिद्ध 
अनुभवमें जाता है । तय तो ज्ञानका विकल्प है जो अभिन्न वस्तु होनेपर भी विवक्षासे 
भेद रूप करता हूँ परन्तु चारित्र रूप व्यवहार उपचार नही है वह वास्तविक हूँ । | 
अणुबव्त, महात्रत, श्रावक धर्म, मुनि धर्म यह व्यवहार मोक्ष साधक है। आचार्य 


कुन्दकुन्द स्वामीने “दाण पूजा मुक्‍्खो सावयधम्मो” आदि रूपसे व्यवहार धर्मको धर्म 
बताया हैं । 


भावार्थ:--व्यवहार नयके बिना पदार्थ विज्ञान होता ही नही दृष्टान्तके लिये जीव 
द्रव्यको ही ले लीजिये, व्यवहार नयसे जीवका कभी ज्ञान ग्रुण विवक्षित किया जाता है, 
कभी दर्शनग्रुण, कभी चारित्र, कभी सुख, कभी वीये, कभी सम्यक्त्व, कभी अस्तित्व, कभी 
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वस्तुत्व, कभी द्वव्यत्व इत्यादि सर्वे गुणोंको क्रश विवक्षित करनेसे यह वात ध्यानमें 
भरा जाती है कि जोव द्रव्य श्रनन्त ग्रुणोका पुज्ञ है। साथ ही इस वातका भी परिज्ञान 
(व्यवहार नबसे) हो जाता है कि ज्ञान, दर्शन, सुख, चारित्र, सम्यक्त्व, ये जीवके 
विशेष गुण हैं, क्योंकि ये गुण जीवके सिवा अन्य किसी द्रव्यमें नही पाये जाते हैं, श्रौर 
भ्रस्तित्व, वस्तुत्व, द्रव्यत्व आदि सामान्य गुण हैं, क्योंकि णे गुण जीव द्रव्यके सिवा अन्य 
सभी द्वव्योमें भी पाये जाते हैं, तथा रूप, रस, गन्व, स्पर्श ये पुदगलके सिवा अन्य किसी 
द्रव्यमे नही पाये जाते हैं, इसलिये वे पुदुगलके विशेष गुण हैं । इसप्रकार वस्तुमें अनन्त 
ग़ुणोके परिन्नानके साथ ही उसके सामान्य विशेष गृणोंका परिज्ञान भी व्यवहार नयसे 
होता है। गुण गुणी और सामान्य विशेष गुणोंका परिन्नान होनेपर ही पदार्थमें आस्तिक्य 
भाव होता है। इसलिये विना व्यवहार नयके माने काम नहीं चल सकता । क्योकि 
पदार्थका स्वरूप बिना समझाये आरा नहीं सकता और जो कुछ समझाया जायगा वह 
अंगरूपसे कहा जायगा और इसीको पदार्थममें भेद बुद्धि कहते हैं। अभिन्न अखण्ड 
पदार्थमे भेद वुद्धिकों उपचरित कहा गया है । परन्तु व्यवहार नय निश्चय नयकी अपेक्षा 
रखनेसे यथार्थ है | निरपेलक्ल मिथ्या है । 
व्यवहार नयके भेद 
व्यवहारनयों था सद्भृतस्त्वथ भवेदसद्भतः । 
सद्भुतस्तद्गुण इति व्यवद्वारस्तत्मइचिमात्रत्वात्‌ ॥५२४॥ 
अर्थ:--व्यवहार वयके दो भेद हैं। (१) सदृभूतव्यवह्ार नय (२) असदुभूत 
व्यवहार तय । सदुभूत उस वस्तुके गुणोका नाम है, और व्यवहार उनकी प्रद्ृत्तिका 
नाम है । 
भावाथ:--किसी द्रव्यके गुण उसी द्रव्यमें वित्रक्षित करनेका नाम ही सदूभूत 

व्यवहार नय है | यह नय उसी वस्तुके गुणोका विवेचन करता है इसलिये यथार्थ है । 

इस नयमें अबथार्थयना केवल इतना हैं कि यह अखण्ड वस्तुमेसे गृण गुणीका भेद 

करता है । 

सदमृत व्यवद्दारतवकी श्रव्नतिका हतु 
अन्र निदान व यथा सदसाधारणगुणों विवश्ष्यः स्थाव्‌ । 
अविवलितो 5थ वापि च सत्साधारणगुणो न चान्यतराव ।[५२६।॥ 
अर्थः--सदूचूत व्यवहार नयकी प्रवृत्तिका हेतु यह है कि पदार्थके असाधारण युण 
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ही इस नय द्वारा विवक्षित नही किये जाते है अथवा पदार्थंके साधारण गृण इस नय ह्वारा 


विवक्षित नही किये जाते है। ऐसा नही है कि इस नय द्वारा कभी कोई शौर कभी 
कोई गृण विवक्षित और अविवक्षित किया जाय । 


भाषाथे।--सदूभूत व्यवहार नय वस्तुके सामान्य गुणोको गौण रखता हुआ उसके 
विशेष गृुणोका ही विवेचक है । 


इस नयसे होनेवाला फल 


अस्यावगमे फलमिति तदितरबस्तुनि ध्ुद्धिः स्थात्‌ । 
इतरविभिन्नो नय इति भेदाभिव्यज्जको न नयः ॥५२७॥ 


अर्थ:--सदुभूत व्यवहार नयके समभने पर ऐक पदार्थसे दूसरे पदार्थमे निषेध 
बुद्धि हो जाती है अर्थात्‌ एक पदार्थंसे दूसरा पदार्थ जुदा ही प्रतीत होने लगता है यह 
सदृभूत व्यवहार नय एक पदार्थंकी दूसरे पदार्थसे भिन्न प्रतीति करानेवाला है । एक ही 
पदार्थमे भिन्नताका सूचक नही है । 


भावा्थ:--सद्भूत व्यवहारनय वस्तुके विशेष गुणोका विवेचन करता है इसलिये - 
वह वस्तु श्रपने विशेष गुणों द्वारा दूसरी वस्तुसे भिन्न ही प्रतीत होने लगती है । जैसे 
जीवका ज्ञान गुण इस नय द्वारा विवक्षित होनेपर वह जीवको इतर पुदुगल आ्रादि 
द्रव्योसे भिन्न सिद्ध कर देता है । ऐसा नही है कि जोवको उसके गुणोसे ही जुदा सिद्ध 
करता हो । 
बस यही इस नयका फल है. 


अस्तमित सह्ूरदोप॑ क्षतसवेशत्यदोष॑ वा । 
अगुरिव वस्तुसमस्तं ज्ञान भवतीत्यनन्यशरणमिदम्‌ ।|५२८॥ 


अथे+--सदुभूत व्यवहार नयसे वस्तुका यथार्थ परिज्ञान होनेपर बह सब प्रकारके 
सकर# दोषोसे रहित-सबसे जुदी, सब प्रकारके शुन्यता-अ्रभाव आदि दोषोसे रहित, 


समस्त ही वस्तु परमाणुके समान (अखण्ड) प्रतीत होती हैं । ऐसी अवस्थामे वह उसका 
शरण वही दीखती है । 


# सर्वेपा युगपत्माप्तिः सझुरः, येन रूपेण सत्त्व तेन रुपेणाउसत्वस्यापि श्रसन्न । येनरुपेण 


घाउसत्व तेन रूपेण सत्त्वस्यापि प्रसह्ू. इति. सदुरः। सप्तभंगी तरड्ि खो! अर्थात्‌ परस्पर पदा्यथोंक 
मिलनेका नाम दी संकर है। 
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भावाथः--:स नय द्वारा जब बस्लु उसके विश्ेेध गोसे भिन्न सिय 
फिर उसमे सकर दोप नहीं श्रा साजना है । 88। 

शन्यता, श्रभाव भादि दोष भी नहीं श्रा साने 

उनकी नित्यताका परिज्ञान उक्त दोनो दोधोहा बिरोधी 7 सथा जब बस्लुरे (सामान्य 
भी) गुण उसमें ही दीसते हैं उससे बाहर नही दोगासे, सब बस्लु परमाग्युगे समान 
उसके गुणोसे असण्द प्रतीत होती है। इसने बोख टोनेपर ी वस्तु अनन्‍्य शरण प्रतीत 


होती हैं । 


था गण 


५] 


|] 
53, हयोहि दर्सो गषोती खा पह्रोर 


अन्‍य 

तत्व 

०, 
७ -गक. 

$। 


अमाइनून ज्यवद्वार नगर सतण 
अपि चा5मद्भनादिव्ययहागन्तों नयथ भयति यथा । 
अन्यद्रव्यम्य गुणा: मण्जायन्ते बलाचदन्यत्र # ॥४२१९॥ 
अर्थ+--दूसरे द्रव्यके गुणोफा बल पृर्वक़ दूसरे द्रब्यमे आरोपरा निया जाय, इसीको 
श्रसदृभूत व्यवहार नय वहते है । 
ह्ट्टास्त 
मे यथा वर्णादिमतों मूतेद्रच्यम्य कर्म सिल मम । 
तत्मंगोगल्ादिद म्रृतीः फ्रोघादयोपि ज्ीउमयाः ॥५४३०॥ 
अवेः--वर्णा दिवाले मूतत द्रव्यसे कर्म बनते हैं टमनिये वे भी मूर्स ही है । उन 
कर्मके सम्बन्धसे क्रोधादिक भाव बनते हैं इसलिये वे भी मूर्त है, उन्हे जीवके कहना 
यही अ्रसदुभुत व्यवहार नयका विपय है। 
भावार्थ:--रूप रस गन्ध स्पर्शका नाम ही मूर्ति है। यह मूर्ति पुद्गलमे ही पाई 
जाती है इसलिये पुदुगल ही वास्तवमे मूर्त है। उसी पुदुगलका भेद एक कार्माण वर्गणा 
भी है । उस वर्गणासे मोहनीय आदि कर्म बनते है । उन कममोके सम्बन्धसे ही श्रात्माके 
क्रोबादिक वैभाविक भाव बनते है। इसलिये वे भी मूर्त हैं । उन क्रोधादिकोकों 
आत्माके भाव बतलानेवाला हो असद्भूत व्यवहार नय है ।+ 


3५ (309४ 


होता है। # सशोधित पुस्तकमें पसखायते? के स्थानमें 'सयोज्यन्तेः पाठ है चद्द विशेष अच्छा प्रतीत 
दाता 


+ आस्माके चारित्र गुणकी वेभाविक परिणतिका नाम ही क्रोधादि है। ये क्रोधादिभाव 
पुद्गछके नहीं किन्तु आस्माके ही हैं। परन्तु पुदूगलके निमित्तसे होनेवाले हैं. इसलिये थे शुद्धात्माके नहीं 
कदे जा सकते। स्वामी नेमिचन्द्र सिद्धान्वचक्रवर्ती-सूरिने द्रव्यसप्रदम जीवका कर्दृस्व बतलाते हुए 
क्रोधादिकोंको चेतन कर्म चतलाया है । और उन्हे अशुद्ध निश्चयनयका विपय यतललाया है । झुद्ध द्रव्यका 
निरूपण करनेवाले पत्चाध्यायी का रने उन्द्ीं क्रोधादिकों को जीचके निजग॒ुण नहीं माना है इसीलिये हन्दे 
जीवके पक्ष्मे असदूभूत ज्यवद्दार नबका विपय बतलाया है। 
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असदूभूतव्यवहार नयकी प्रवृत्तिम हेतु 
कारणमन्तर्लीना द्रव्यस्थ विभावषभावशक्ति: स्यात्‌ । 
सा भवति सहजसिद्धा केवलमिह जीवपुद्वलयी। ॥॥५३१॥ 
अथथ/--असदुभूत व्यवहारनयकी प्रवृत्ति क्यो होती है ? इसका कारण द्रव्यमे 
रहनेवाली वैभाविक शक्ति है । वह स्वाभाविकी शक्ति है तथा केवल जीव और पुदुगलमे 
ही वह पाई जाती है । 


भावार्थ:--जीव और पुद्गल इन दो द्रव्योमे एक वैभाविक नामा गुण है यह उक्त 
दोनो द्रव्योका स्वाभाविक गुण है उस गुणका पर-कर्मके निमित्तसे वैभाविक परिणमन 
होता है । बिना पर निमित्तके उसका स्वाभाविक परिणमन होता है | # उसी वेभाविक 
शक्तिके विभाव प्रिणमनसे असदुभूत व्यवहार नयके विषयभूत जीवके क्रोधादिक भाव 
बनते है । 
इसका फल 
फलमागन्तुकमाबादुपाधिमात्रं॑ विहाय यावदिह | 
* - शेपस्तच्छुद्गुणः स्पादिति मत्त्वा सुदृष्टिरिह कथ्रित्‌ ।|४३२॥ 
अर्थ:--जीवमे क्रोधादिक उपाधि है। वह आगन्तुक भावो-कर्मोसि हुई है । 
उपाधिको दूर कर देनेसे जीव शुद्ध गुणोवाला प्रत्तीत होता है, श्रर्थात्‌ जीवके ग्रुणोमेसे 
परनिमित्तसे होनेवाली उपाधिको हटा देनेसे बाकी उसके चारित्र आदि शुद्ध ग्रुण प्रतीत 
होने लगते है । ऐसा समझ कर जीवके स्वरूपको पहचान कर कोई (मिथ्याहृष्टि अथवा 
विचलितवृत्ति जीव भी) सम्यग्दृष्टि हो सकता है । बस यही इस नयका फल है । 
चइप्टान्त 
अत्रापि च संदृष्टि। परगुणयोगा्व पाण्डुरः कनकः | 
हिल्वा परमुणयोगं स एव शुद्धो उलुभूयते केश्रित्‌ ॥४३३॥ 
अथ;--इस विषयमे हृष्टान्त भी स्पष्ट ही है कि सोना दूसरे पदार्थंके गुणके 
सम्बन्धसे कुछ सफेदीको लिये हुएं प्रतीत होता है, परगुणके बिना वही सोना किन्‍्हीको 
शुद्ध (तेजोमय पीला) अचुभवसे आता है । 
सदूभूत, असदूभूत नयोंके भेद 
सद्भुतव्यवह्ारो5तुपचरितोस्ति च तथोपचरितश्व । 
अपि चा5सद्भूतः सोतुपचरितोस्ति च तथोषचरितथ ॥५३४॥ 
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अध्याय ] छुबोधिनी दीका [ १७६ 


ज्ञान भो जैसा पदार्थाकार होते समय जीवका चेतन्य गुण है वैसा पदार्थाकारके बिना 
भी जीवका चेत॑न्य गण है । दोनी श्रवस्थाञ्नोमे वह जीवका ही गुण है ।  बक 


ह - एतेन निरस्तं॑ यन्मतमेतत्सति घंटे, घटज्ञानम्‌ । ह॒ 
असति घटे न ज्ञानं न घठज्ञानं प्रमाणशूल्यत्वात्‌ ॥५ ३८।॥ ड 
अर्थ/--जो सिद्धान्त ऐसा मानता है कि घटके होनेपर ही घठज्ञान हो सकता है;- 


घटके न होने पर घटज्ञान भी नहो हो सकता भर ज्ञान भी नहीं हो सकता है। वह 


सिद्धान्त उपर्यक्त कयनसे खण्डित हो चुका, क्योकि ऐसा सिद्धान्त माननेमे कोई प्रमाण 
नही है। - “ 


॥ 


भावाथे।--बौद्ध सिद्धान्त है कि पदार्थज्ञानमें पदार्थ ही कारण है, बिना पंदार्थेके 
उसका ज्ञान नही हो सकता है, साथ ही ज्ञानमात्र भी नही हो सकता है क्योकि जो' भी 
ज्ञान होगा वह पदार्थसे हो उत्पन्न होगा, अर्थात्‌ पदार्थके रहते हुए ही होगा । पदार्थका 
ज्ञानमे कारण होना वह यो बतलाता है कि यदि पदार्थके ज्ञानमे पदार्थ कारण न हो तो 
जिससमय घटज्ञांन किया जाता है उससमय उस ज्ञानमे घट ही विषय क्यो पड़ता है, 
पंटादि अन्य पदार्थ क्‍यों नहीं पड जाते ? उसके यहाँ तो घठज्ञानमे घट कारण है 
इसलिये घट ही विषय पडता है, घटज्ञानमे अन्य पदार्थ विषय नही पड सकते । पदार्थंको 
ज्ञानमे कारण नही माननेवालोके यहाँ (जैन सिद्धास्तसे) यह व्यवस्था नहीं बनेगी 
ऐसा बोद्ध सिद्धान्त है परन्तु वह सिद्धान्त ऊपरके श्लोक द्वारा खण्डित हो चुका । 
क्योकि पदार्थके न रहने पर भी पदार्थका ज्ञान होता है। पदार्थंको ज्ञानमे कारण 
माननेसे अनेक दूषण आते है। जैसे कोई पुरुष चादर श्रोढे हुए और शिर खोले हुए 
सोरहा है कुछ दूरसे दूसरा आदमी सोनेवालेके काले केश देखकर, उन्हे मच्छर समझ 
लेता है, ऐसा भ्रम होना प्राय देखा जाता है। यदि पदार्थज्ञानमे पदार्थ ही कारण हो 
तो केशोमे मच्छुरोका बोध सर्वथा नही होना चाहिये, वहाँपर जो केश पदार्थ है उसीका 
बोध होना चाहिये । परन्तु यहाँपर उलटी ही बात है । जो मच्छर पंदार्थ नही है 
उसका तो वोध हो रहा है और जो केश पदार्थ उपस्थित है उसका बोध नहों हो रहा 
है। उभय था अन्वय व्यभिचार, व्यत्तिरेक व्यभिचार दृूपण आ्राता है। इसलिये 
- पदार्थज्ञानमे पदार्थ आवश्यक कारण नही है। जैसे-दीपक पदार्थोका प्रकाशक है परन्तु 
दीपक पदार्थसि उत्पन्न नही है। दींपकके दृष्टान्त्से भी वह वात सिद्ध नहीं होती कि 
जो जिससे उत्पन्न होता है वही उसका प्रकाशक है। वौद्धकी यह युक्ति भी कि घटनानमें 


१८६५ ] पश्चाध्यायी [ प्रदर 


घट ही विधय क्यों पचनता है, पठादि क्यों नहों ? ठीक नहीं है । वयोकि मच्छरके विष 
न पड़ते हुए भी मच्छरजञान हो जाता है अबवा क्ेशके विषय पदले हुए भी केशबान 
नही होता है । जैन सिद्धान्त तो घद ज्ञानमें घद ही विप्र० पदता है, प्रदन्ञानमें पठ ही 
विपय पहता है, इस व्यवस्थामे योग्यनाको कारण इतखाता है। बोस्यता नाम उसके 
आ्रावरणके क्षयोपणमकता है । छ जिस जातिका क्षयोपजम होता है उसी जातिक्ा बोब 
होता है। बच्चपि एक समयमे घद पठादि बह्त पदाथोके ज्ञान विपयक श्राचरमदा 


बे 


उपयुक्त विपणका ही ज्ञान होता 


५] 





०. क्षयापशम नन्हे _अजममयकअा-०ममकु १ तथा £ उन्‍न्‍न्‍», पथ ग्रेगर्की करके >क पक लक पका कक हैं 
योपशम हो जाता है, तथापि उपयोगकी प्रधानतासे उपग्र 


जन 


| 


सप योग्यताको कारण माननेसे ही पदार्वव्यवस्था बनती है अन्यथा नहीं। दो 
ह॥ याग्यताका कारण माननेस हां पदाबब्यवस्था बनता हे अन्यथा नहां। 2७ 

सिद्धान्तके आधार पर पदार्थव्यवस्था माननेसे उपयक्त दप्णोक्के और भी अनेक 
पद्धान्तके आवार पर पदायब्यवस्था माननेसे उपयुक्त दृषणोक्के सिवा और भी अनेक 
द््पणं श्ु जज ध् दल विपयमे बजदन्ान नमक चाह्नवाले ल्ड्ल्ल्ट्प ० ्से प्रमेधयकमलमात्तागइ का लय अवलोकन कमल 
दूपण झाते हैँ । इस विपयमे विजदज्ञान चाहनेबालोको प्रमेबकमलमात्तेग्डका अवलोक्त 


करना चाहिये 
टुसजा छम्द 
फलमाम्तिक्यनिदानं सहब्ये वास्तत्रप्नतीतिः स्थान | 
भवृति क्षणिकरादिमते परमोपेक्षा यतो विनाबासाद !।४३९॥ 
अथाः--पदार्थमें ययायथ प्रतीतिका होना ही प्रास्तिक्य वुद्धिका कारण है । ऐस्ो 

यथार्थ प्रतीति अनुपचरित-सदनूत व्यवहार नयसे होती हैं। साथ ही क्षणिकादि 
सिद्धान्तके माननेवालो (वौद्धाढि)मे बिना किसी प्रयासके हो परम उपेक्षा (उदासीनता) 
हो जाती है, बही इस नयका फल है। 


कि 


भावाथं;:--घटल्ान अवस्थामे भी ज्ञानकों जीवका ही गुण समझना अ्नुपचरित- 
सदुभूत नय हूँ, और यही पदार्थकी यवार्थ प्रतीतिका बीज हैं । 
डपचरित-सदमूत व्यत्रद्रनयदा स्वरूप 
उपचरितः सड्भुतो व्यवहारः स्थान्नयो यथा नाम | 
अविरुद्ध हेतुबग्ात्परतोप्युपचर्यते यथा स्वगुणः ॥४४०॥। 
अर्थः--अविरुद्धता पूर्वक किसी हेतुसे उस वस्तुका उसीमे परकी अपेक्षासे भों 
जहाँ पर उपचरित किया जाता है वहाँ पर उपचरित सदूभूत व्यवहार नय प्रवत्तित 
होता है ॥ 
# स्वावरणक्षत्रोपशमछक्षणवोग्चतया दि अतिनियतसर्य व्यवस्थापवति । परीक्षामुस अर्थात्‌ भिन्र 


मिन्न आवरण छ्षयोपड्ाम छक्षण योग्यता द्वारा ज्ञान दस वोन्चताके भीतर आये हुए (प्रतिनियत) पदाबंका 
ते चीघ करता है। 


अध्याय सुबोधिनी टोका [ १८१ 


भावाथ:--यहाँ पर उसी वस्तुका गुण (विशेषगुण) उसीमे विवक्षित किया 
जाता है, इतना अंश तो सदृभूतका स्वरूप है। गुणीसे गुणका भेद किया गया है, इतना 
झंश व्यवहारका स्वरूप है तथा वह गुण उस बस्तुमें परसे उपचरित किया जाता है, 
इतना उपचरित-अंश है । इसलिये ऐसे ज्ञानवाला-उपचरित-सदुभूत व्यवहार नय 
कहलाता है, अथवा ऐसा उपचरित-प्रयोग भी उसी नयका विषय है । 


च्ष्टान्त 


ध्क़ 


अर्थविकल्पो ज्ञानं प्रमाणमिति रक्ष्यतेधुनापि यथा । 
अर्थः स्वपरनिकायों भवति विकल्पस्तु चित्तदाकारस ।|५४४१॥ 


अर्थ:--जैसे प्रमाणका लक्षण कहा जाता है कि श्रर्थ विकल्प ज्ञानरूप प्रमाण 
होता है, यहाँ पर श्रर्थ नाम ज्ञान और पर पदार्थोका है। विकल्प नाम ज्ञानका उस 
झाकाररूप होना है। अर्थात्‌ स्व पर ज्ञान होना ही प्रमाण है । 


भावार्थ:--ज्ञान अपने स्वरूपको जानता हुआ ही पर पदार्थोको जानता है, यही 
उसकी प्रमाणताका हेतु है। स्व पर पदार्थोका निश्रयात्मक बोध ही प्रमाण कहलाता है 
और यह ज्ञानकी विकल्पात्मक अवस्था है। यहाँ पर ज्ञानका स्वरूप उसके विषयभूत 
पदार्थेके उपचारसे सिद्ध किया जाता है, परन्तु विकल्परूप ज्ञानकों जीवका ही गुण 
बतलाया गया है । इसलिये यह उपचरित सदभूत व्यवहार नयका विषय है । 


असदपि लक्षणमेतत्सन्मात्रत्वे सुनिर्विकल्पत्वात्‌ । 
तदपि न विनावलम्बान्रिविषयं शक्‍्पते वक्‍तुस्‌ ॥|५४२॥।। 
अथे)--ज्ञान यद्यपि निविकल्पक होनेसे सन्मात्र है इसलिये उपर्युक्त विकल्प स्वरूप 
लक्षण उसमे नही जाता है, तथापि वह बिना अवलम्बनके निविपय नही कहा जा 
सकता है । 
तस्मादनन्यशरणं सदपि ज्ञानं स्वरूपसिद्धात्वात्‌ | 
उपचरितं हेतुबशात्‌ तदिह ज्ञानं तदन्यभरणमित्र |[१४३॥ 
अर्थ:--इसलिये ज्ञान अपने स्वरूपसे स्वयं सिद्ध है अतएवं वह अनन्य शरण 


(उसका वही अवलम्बन) है तो भी हेतु वश वह ज्ञान अन्य शरणके समान उपचरित 
होता है । 


शपरे ] पद्माध्यायी [ प्रयम 
सु] ' ऐसा होनेमे ऐनु 
हेतुः स्रूपसिद्धिं बिना न परमिद्धिस्प्रमाणलातर । 
तदपि च शक्तिविशेषाइव्यविशेषे यथा प्रमाणं स्पाद्‌ ॥१४४॥ 


अर्थ--ऐसा होनेमे कारण भी यह है कि रवरूप सिद्धिके बिना परमे सिद्धि 
अप्रमाण ही है, अर्थात्‌ जान स्वरूपसे सिद्ध है तभी वह परसे भी सिद्ध माना जाता है । 
ज्ञान स्वरूपसे सिद्ध है इस विपयमे भी यही कहा जा सकता है कि वह द्रव्य विशेष 
(जीव द्रव्य)का गुण विशेष है। यह वात प्रमाण पूर्वक रिद्ध है । 


भावाथ।--अर्थ विकल्पों ज्ञान प्रमाणम्‌, प्रर्थात्‌ स्व-पर पदार्थका बोध ही प्रमाण 

है । ऐसा ऊपर कहा गया है । इस कथनसे ज्ञानमे प्रमागता परसे लाई गई है । परन्तु 
प्रसे प्रमाणता ज्ञानमे तभी श्रा सकती है जब कि वह अपने स्वरूपसे सिद्ध हो, इसी 
बातको यहाँ पर स्पष्ट किया गया है कि ज्ञान श्रपने स्वरूपसे स्वय सिद्ध है। कारण कि 
वह जीवद्रव्यका विशेष गुण है स्वयं सिद्ध होकर ही वह परसे उपचरित कहा जाता है । 
न्‍ इसका फल | 

अर्थों ज्ञेयज्ञायक्मद्टरदोपभ्रमक्षयों यदि वा। 

अविनाभावात्‌ साध्यं सामान्य साधको विशेष: स्थात्‌ ||५४४॥। 
अ्थ/---उपचरित-सदभूत व्यवहार नयका यह फल है कि ज्ञेग और आायकमे 
भ्र्थात्‌ ज्ञान और पदार्थमे सकर दोप न उत्पन्न हो, तथा किसी प्रकारका भ्रम भी इनमे 
न उत्पन्न हो । यदि पहले ज्ञेय और ज्ञायकमे सकर दोप अथवा दोनोमे भ्रम हुआ हो 
तो इस नयके जानने पर वह दोष तथा वह भ्रम दूर हो जाता है | यहाँ पर श्रविनाभाव 
होनेसे सामान्य साध्य है तथा विशेष उसका साधक है श्रर्थात्‌ ज्ञान साध्य है भौर 
घटज्ञान पटज्ञानादि उसके साधक है। दोनोका ही अविनाभाव है। कारण कि पदार्थ 
प्रमेय है इसलिये वह किसी न किसीके ज्ञानका विपय होता ही है और ज्ञान भी ज्ञेयका 
श्रवलम्बन करता ही है निविषय वह भी नही होता । 


भावार्थ ---कोई पदार्थके स्वरूप नही समभनेवाले ज्ञानकों घट पटादि पदार्थोंका 
धर्म बतलाते है, कोई कोई ज्ञेयके धर्म ज्ञायकमे बतलाते है। श्रथवा विषय-विपयीके 
सम्बन्धमे किन्हीको भ्रम हो रहा है उन सबका अज्ञान दूर करना ही इस नयका फल 
__ है। इस नय द्वारा यही बात बतलाई गई है कि विकल्पता ज्ञानका साधक है श्र्थाव्‌ 
टठज्ञान, पठज्ञान, पुस्तकज्ञान, रत्नज्ञान इत्यादि ज्ञानके विशेषण साधक है। सामान्यज्ञान 
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साध्य है। उपर्युक्त विशेषणोसे सामान्यज्ञानकी ही सिद्धि होती है। ज्ञानमें घटादि 


धर्मता सिद्ध नही होती । ऐसा यथार्थ परिज्ञान होनेसे ज्ञेय ज्ञायकमे सकरताका बोध 
कभी नहीं हो सकता है । 


अनुपचरित-असदुभूत ज्यवहार नयका दृष्टान्त 
अपि बाउसड्तो यो 5नुपचरितार्यो नयः स भवति यथा | 
क्रोधाद्या जीवस्य हि विवश्षिताश्चेदवुद्धिभवाः ।[२५४६॥ 


अर्थ:--प्रबुद्धि पूर्वक होनेवाले ऋोधादिक भावोमे जीवके भावोकी विवक्षा करना, 
यह अनुपचरित असद्भूत व्यवहार नय कहलाता है । 


भावार्थ:--हूसरे द्रव्यके गुण दूसरे द्रव्यमे विवक्षित किये जाय इसोको असदुभूत 
व्यवहार नय कहते है। क्रोधादिक भाव कर्मोके सम्बन्धसे होते है इसलिये वे जीवके 
नही कहे जा सकते यह बात असदुभूत व्यवहार नयके दृष्टान्तमें स्पष्ट कर दी गई है। 
उन्ही भावोको जीवके भाव कहना या जानना असदभूत नय है । परन्तु क्रोधादिक भाव 
दो प्रकारके होते है (१) बुद्धि पूर्वक (२) अबुद्धि पूर्वक | बुद्धि पूर्वक भाव उन्हे कहते 
हैं जो भाव स्युलतासे उदयमे आ रहे हो तथा जिनके विषयमे हम बोध भी कर रहे हों 
कि वे क्रोधादिक भाव है। ऐसा समझ कर भो कि ये क्रोधादिक है, फिर भी उन्हें 
जीवके बतलाना या जानना उपचरित नय है, परन्तु जहाँ पर क्रोधादिक भाव सुक्ष्मतासे 
उदयमे आरहे हैं, जिनके विषयमे यह निर्णाय नही किया जा सकता कि क्रोधादि भाव 
हेया नही ऐसे भावोंको अबुद्धि पूर्वक क्रोधादि भावोकों जीवके विवक्षित करना 
अनुपचरित-श्रसदरभूत व्यवहारनय है । यहाँपर वेभा विक भावोको (परभावोको) जीवका 
कहना इतना अ्श तो असदभूतका है । गुण ग्रुणीका विकल्प व्यवहार अश है। श्रबुद्धि- 
पूर्वक क्रोधादिकोको कहना इतना अश अनुपचरितका है। 
इसका कारण 
कारणमिह यस्य सतो या शक्तिः स्वाहिभावभावमयी | 
उपयोगदशाविष्टा सा शक्तिः स्पाचदाप्यनन्यमयी ॥५१४७॥ 
अथः--जिस पदार्थकी जो शक्ति वैभाविक भावमय हो रही है श्रौर उपयोगदशा 


(कार्यकारिणी) विशिष्ट है। तो भी वह शक्ति अन्यकी नही कही जा सक्रती । यह 
अचुपचरित असदुभूत व्यवहारनयकी प्रवृत्तिमे कारण है । क 


श्घष्ट ] पद्चाब्यावी [प्रथम 


भावाथ/--त्रदि एक शक्ति दूसरी शक्ति रूप परिणत हो जाय तत तो एक पदा्के 
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गुण दुसरे पदार्शमें चले जानेसे संकर और अ्षमाव ढोष उत्पन्न होते हैं, तथा टिसा ह्ञाव 
और कथन भी मिश्यानव है। जीवके ऋ्रोबादिक भाव उसके चारित्र ग्रुणक ही 
परनिमितसे होनेवाले विकार हैँ | आादित्र गरुग कितना ही विकारमब अवस्थाम कटा ने 


[क 


परिणत हो जाय परन्तु ढ़ सदा जीवका ही न्ह्वेगा । इसीलिये वहाँ कसदुधूत व्यवद्यास्तत 


“य 


का 


#7 


प्रवृत्त द्वोता दै, अर्थात्‌ किसी वस्तुक्के गुणका अन्यच्य परिणत ने होता हू इस चयका 


है) 


प्रवत्तिका हैस है 
प्रदृत्तिका हेनु है । 


इस झचबका फनन्‍्ट 
फलमागन्तुकमाबाः खपरनिमिना मत्रन्तियावन्तः । 
क्षणिकस्वान्नादेया इति बद्धिः स्थाठनानस्मशर्मल्वान ॥92८॥ 
अ्थ)--अपने ओर परके नि्िन्तसे होनेवाले लितने भी आगन्लुक्त भाव- 
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वेभाविकाव हैं। वे सब द्यात्माके वर्म नहीं हैं । इसलिये वे क्षणिक्र हैं। क्षरितक्र हातस 
रा का 3 -् नम जो #्ि >> प.बल.. वद्धिका आल होना 

अथवा ग्रात्मिक वर्म न द्वोनेस वे ग्राह्म-शहण करने योग्य नहीं हैं ऐसी दृद्धिका होत 


(। नथवका विन दर 
हा इस सवका फल हू । 


मव्राथ+--अलुपतस्ति-असदभूत व्यव्द्वार नव वैमाविकर भावमें प्रवृत्त होता है| 
| 





उसका फल यह निकलता हू कि थे भाव परके निमिचतसे होते हैं इसलिये अशह्म हैं 
डपचरित ग्व-अखगद झ्ुत अ्यवत्दार नव 
उपचरिता 5सडूतो व्यवद्ागख्यों नझ। से मबति यथा | 
क्राघाद्ा। ऑदयिकाअनश्चद्द्धिजा विवन्या। स्थृः ॥४४९॥॥ 

अबथ३--श्रीदविक ऋ्रोबादिक भाव बढि दुद्धिपर्वक दों, फ़िर उन्हें जीवके समम्कतों 

या कहना उपच्ररित-असदलूत व्यवदह्वार नण है । 
॥ ५ | ऋिषारडि ० 

भावाय--ध्रुछ्धिपृर्वक क्रोवादि भाव उन्हें कहते हैँ कि जिनके विपयर्मं ब्ह दाठ 

ही कि थे ऋवादि भाव हैं। ऊँसे कोई पुदप क्रोव करता है अथवा लोभ करता है औद 


च्क कि फिर 


रो इिस्‍स्टाण जरा ज्द्रा 2 अथवा 29- 5. लक] किट 
क्कि वह क्ात् कर रहा हू अबवा लोन कर रहा है, फिर भी वह अवत 





न्ल् 
उस कादव्र बाठका खखेबदा लाभभावका अपना द्िजका जका समझ था कह ता उसका ब्र्ह्नू 





सममनता वा कहना उपच्ररित-असदूभूत व्यवह्वार नयका वियय है अथवा वह सब है । 





हैं जो कि पहले द्वी कहा जा चुका है। ऋेवादिकोंको ऋदादि समझ करके भी. उन्हें 
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जीवके बतलाना इतना अ्रंश उपचरित है। बुद्धिपू्वक क्रोधादिक भाव छठे ग्रुणस्थान 
तक होते हैं । उससे ऊपर नही । 
इसका कारण 
बीज विभावभावाः स्वपरोभयहेतवस्तथा नियमात्‌ | 
सत्यपि शक्तिविशेषे न प्रनिमिचाद्िना नित यतः) ।॥३४०॥ 


--जितने भी वैभाविक भाव है वे तियमसे अपने और परके निमित्तसे होते 
हैं। यद्यपि वे शक्ति विशेष है श्रर्थात्‌ किसी द्रव्यके निज गुण है तथापि वे परके निमित्त 
बिना नही होते है । हि 


. भाषाथे।--प्रात्माके ग्रुणोंका पुदूगल कर्मके निभित्तसे वैभाविकरूप होना ही 
उपचरित असदुभूत व्यवहार नयका कारण है। ; 
इस नयका फुछ । 
तत्फलमविनाभावात्साध्यं तदबुद्धिपू्वका भावा! । 

तत्सचामात्र प्रति साधनमिह बुद्धिपूवंका भावा३ [१५ १॥ 


अर्थः--बिना भअबुद्धिपूवेक भावोके बुद्धिपृर्वंक भाव हो ही नही सकते है। इसलिये 
बुद्धिपूवक भावोका अबुद्धिपूर्वकक भावोके साथ अ्रविनाभाव है। अ्रविनाभाव होनेसे 
अबुद्धिपूर्वक भाव साध्य है और उनकी सत्ता सिद्ध करनेके लिये साधन बुद्धिपूृवंक भाव 
है। यही इसका फल है । 


भावाथें।--बुद्धिपूर्वक भावोसे अबुद्धिपू्वक भावोंका परिज्ञान करना ही श्रतुपचरित- 
प्रसदुभूत व्यवहार नयका फल है । ,+ 
शकाकार 
नन्ुचासद्भृतादिभेवति स  यत्रेल्यतद्गुणारोपः । 
दृष्टान्तादपि च यथा जीवो वर्णादिमानिहास्त्वितिचेत्‌ ॥५४२॥ 
अथः---असदूभूत व्यवहार नय वहाँपर प्रवृत्त होता है जहाँ कि एक वस्तुके गुण 
दूसरी वस्तुमे आरोपित किये जाते है। दृष्टान्त-जैेसे जीवकों वर्णादिवाला कहना। 
ऐसा माननेमे क्या हानि है ? 


भावा्थ/--प्रन्थकारने ऊपर अनुपचरित और _उपचरित दोनो प्रकारका ही 


भ्रसदूृभूत व्यवहार नय त्तदुगुणारोपी बतलाया है, श्रर्थात्‌ उसी वस्तुके गुण उसीमे 
२४ 
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झारोपित करनेकी विवक्षाकों अ्रसदूभूत नय कहा है। क्योक्ति क्रोधादिक भाव भी तो 
जीवके ही है श्रौर वे जीवमे ही विवक्षित किये गये हैं। शंकाकारका कहना है कि 
सद्भूत नयकों तो तद्गुणारोपी कहना चाहिये और असदूभूत नयको अतदुगरुणारोपी 
कहना चाहिये । इस विषयमे वह दृष्टान्त देता है कि जैसे वर्णादि पुद्गलके गुण है उनको 
जीवके कहना यही असद्भूत नयका विषय है ? 
उत्तर 
तन्न यतो न नयास्ते किन्तु नयाभासमसंज्ञका! सन्ति | 
स्वयमप्यतहुणत्वादव्यव॒हारा5विशेषतो न्‍्यायात्‌ ॥४४ ३।| 
अरथ;--शंकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है । कारण जो तदुगुणारोपी नहीं 
है किन्तु एक वस्तुके गुण दूसरी वस्तुमे आरोपित करते हैं वे नय नही है किन्तु नयाभास 
है। वे व्यवहारके योग्य नही हैं । 
भावाथः--मिथ्यानयको नयाभास कहते है। जो नय अतदगुणारोपी है वह 
नयाभास है । 
तथा 
तदमिज्ञानं चेतथें 5तद्गुणलक्षणा नयाः प्रोक्ताः । 
तन्मिथ्यावादत्वाद्ध्वस्तास्तद्वादिनोपि मिथ्याख्या। ॥५५४॥। 
अथ्थ।--जो ऊपर कहा गया है उसका खुलासा इसप्रकार है कि जितने प्रतदुगुण- 
लक्षण नय कहे गये है वे सब मिथ्यावादरूप है। अतएव वे खण्डित किये गये है । उ्त 
त्योके माननेवाले भी मिथ्यावादी है। 


चह भिथ्या यों है 
तद्वादो 5थ यथा स्याजीबो वर्णादिमानिहास्तीति । 
इत्युक्ते न गुणः स्यात्प्रत्युत दोषस्तदेकबुद्धित्वाव्‌ ॥४४५॥ 
अर्थ:--वह मिथ्यावाद यो है कि यदि कोई यह कहे कि जीव रूप, रस, गन्ध, 
स्पशेवाला है | तो ऐसा कहने पर कोई गुण-लाभ नही होता है किन्तु उल्टा दोष होता 
है। दोष यह होता है कि जीव और रूप रसादिमे एकत्व बुद्धि होने लगती है और ऐसी 
बुद्धिका होना ही मिथ्या है । 
शकाकार 
ननुु किल वस्तु विचारे भवतु गुणो वाथ दोष एवं यतः । 
न्यायबलादायाती दु्वोरः स्याश्नयग्रवाहथ्॒ ॥५५६॥ 
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अर्थ/:--वस्तुके विचार समयमे गुण हो अ्रथवा दोष हो, श्रर्थात्‌ जो वस्तु जिस 
रूपमे है उसी रूपमे वह सिद्ध होगी, चाहे उसकी यथार्थसिद्धिमे दोष आवचे या गुण ।: 
नयोंका प्रवाह न्याय बलसे प्राप्त हुआ है इसलिये वह दूर नही किया जा सकता ? 


भावाथे।---जी वको वर्णादिमाव्‌ कहना यह भी एक नय है। इस नयकी सिद्धिमे 
जीव और वर्णादिमे एकता भले ही प्रतीत हो, परन्तु उसकी सिद्धि आवश्यक है । 
उत्तर हक 
सत्य दुर्वारः। स्यान्नयप्रवाहों यथाप्रमाणाद्दा। 
दुर्वारथ तथा स्पात्सम्यड्मिथ्येति नयविशेषोषि ॥५५७॥ 


अर्थः--यह बात ठीक है कि नयप्रवाह श्रनिवार्य है, परन्तु साथ ही यह भी _ 
अनिवार्य है कि वह प्रमाणाधीन हो । तथा कोई नय समीचीन (यथार्थ) होता है कोई 
मिथ्या होता है यह नयोकी विशेषता भी अनिवार्य है । 
तथा पु 
अर्थ विकल्पों ज्ञानं भवति तदेक॑ विकल्पमात्रत्वात्‌ | 
अस्ति च सम्यणज्ञानं मिथ्याज्ञानं विशेषषिषयत्वात्‌ (४४५८।॥ - 


अर्थ:--ज्ञान प्रथंविकल्पात्मक होता है श्रर्थात्‌ ज्ञान स्व-पर पदार्थकों विषय _ 
करता है इसलिये ज्ञान सामानन्‍्यकी श्रपेक्षासे ज्ञान एक ही है, क्योकि भ्रर्थ विकल्पता 
सभी ज्ञानोमे है, परन्तु विशेष २ विषयोकी श्रपेक्षासे उसी ज्ञानके दो भेद हो जाते है 
(१) सम्यग्ज्ञान (२) भिथ्याज्ञान । 
दोनों ज्ञानोंका स्वरूप 
तत्रापि यथावस्तु ज्ञानं सम्यग्विशेषहेतुः स्यात्‌ । 
अथ चेदयथावस्तु ज्ञानं मिथ्याविशेषहेतु) स्थात्‌ ॥४५९।। 


अर्थ+--उन दोनो ज्ञानोमे सम्यग्ज्ञाका कारण वस्तुका यथार्थ ज्ञान है तथा 
मिथ्याज्ञानका कारण वस्तुका अयथार्थ ज्ञान है । 


भावार्थ:--जो वस्तु ज्ञानमे विषय पडी है उस वस्तुका वैसा ही ज्ञान होना जैसी 
कि वह है, उसे सम्यग्जान कहते है। जेसे-किसीके ज्ञानमे चाँदी विषय पडी हो तो 
चाँदीको चाँदी ही वह समभे तब तो उसका वह ज्ञान सम्यगज्ञान है और यदि चाँदीको 
वह ज्ञान सीप समझे तो वह मिध्याज्ञान है जिस ज्ञानमे वस्तु तो कुछ श्रौर हो पडी हो 


जि 
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और ज्ञान दूसरी ही वस्तुका हो उसे मिथ्याज्ान कहते है। इसप्रकार विपयके भेदसे 
ज्ञानके भी सम्यक्‌ श्ौर मिथ्या ऐसे दो भेद हो जाते है । 
नयके भी दो भेद हैं 
ज्ञानं यथा तथातो नयोस्ति सर्वो विकल्पमात्रत्वाद । 
तत्रापि नयः सम्पकू तदितिरथा स्थान्नयामासः ॥५६०॥। 


अथ)--जिसप्रकार ज्ञान है उसीप्रकार नय भी है, श्र्थात्‌ जैसे सामान्य ज्ञान एक 
है वैसे सम्पूर्ण नय भी विकल्पमात्र होनेसे (विकल्पात्मक ज्ञानकों ही नय कहते है) 
सामान्यरूपसे एक है और विशेषकी अपेक्षासे ज्ञानके समान नय भी सम्यकू तय, मिथ्या 
नय ऐसे दो भेद वाले है। जो सम्यक्‌ नय है उन्हे नय कहते हैं जो मिथ्या तय हैं 
उन्हे नयाभास कहते है । 
दोनोंका स्वरूप 


तहुणसंविज्ञानः सोदाहरणः सहेतुरथ फलवान | 
यो हि नयः से नयः स्पाहिपरीतों नयो नयाभासः ॥३६ १॥ 


अर्थ:--जो तदूगुणसविज्ञान हो र्थात्‌ ग्रुण गरुणीके भेद पूर्वक किसी वस्तुके विशेष 
गुणोको उसोमे बतलानेवाला हो, उदाहरण सहित हो, हेतु पूर्वक हो, फल सहित हो, 
वही नय, नय कहलाता है। उपर्युक्त वातोसे जो विपरीत हो, वह॒नय नयाभास 
कहलाता है । 
फलवत्वेन नयानां भाव्यमत्रश्यं प्रमाणवद्धि यतः | 
स्थादवयविध्रमाणं स्पुस्तदव॒यवा नयास्तदंशत्वात्‌ ॥४६२॥ 


;--जिसप्रकार प्रमाण फल सहित होता है उसप्रकार नयोका भी फल सहित 
होना परम आवश्यक है कारण अवयवी प्रमाण कहलाता है, उसीके अवयव नय कहलाते 
हैं । नय प्रमाणके ही अश रूप है। है 


भावार्थ/--तयोकी उत्पत्तिमे प्रमाण योनिभूत-मूल कारण है। प्रमाणसे जो पदार्थ 

कहा जाता है उसके एक अशको लेकर अर्थात्‌ पर्याय विशेषके द्वारा जो पदार्थका 

विवेचन किया जाता है उसे ही नय कहते है अथवा सम्पूर्ण पदार्थकों प्रमाण विषय 

करता है और उसके एक देशको नय विषय करता है। इसप्रकार श्रश अशीरूप होनेसे 
_अमाणके सम्रान नय भी फलविशिष्ट ही होता है । 
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सारांश 
तस्मादसुपादेयो व्यवहारोंउतह्ुणे तदारोपः । 
इष्टफलाभावादिह न नयो वर्णादिमान्‌ यथा जीव || ५६३॥ 
अथः--जिस वस्तुमे जो गुण नही है, दूसरी वस्तुके गुण उसमे श्रारोपित-विवक्षित 
किये जाते है; जहाँपर ऐसा व्यवहार किया जाता है वह व्यवहार ग्राह्म नही है । 
क्योकि ऐसे व्यवहारसे दृष्ट फलकी प्राप्ति नहीं होती है। इसलिये जीवको वर्णादिवाला 
कहना, यह नय नही है किन्तु नयाभास है । 
भावाथ/:--शकाकारने ऊपर कहा था कि जीवको वर्णादिमान्‌ कहना इसको 
श्रसदभूत व्यवहार नय कहना चाहिये । ग्रन्थकार कहते है कि यह नय नही किन्तु 
नयाभास है। क्योकि जीवके वर्णादि गुण नही है फिर भी उन्हें जीवके कहनेसे जीव 
और पुद्गलमे ऐकत्त्वबुद्धि होने लगेगी । यही इष्ट फलकी हानि है । 
शकाकार 
ननु चेब॑ सति नियमादुक्तासद्भुतकक्षणो न नयः 
भवति नयाभासः किल क्रोधादीनामतद्भुणारोपात्‌ ।।१६४॥। 
अर्थ:--यदि एक वस्तुके गुण दूसरी वस्तुमे श्रारोपित करनेका नाम नयाभास है 
तो ऐसा माननेसे जो ऊपर असदुभूत व्यवहार नय कहा गया है उसे भी नय नहीं कहना 
चाहिये किन्तु नयाभास कहना चाहिये । कारण क्रोधादिक जीवके ग्रुण नही है फिर भी 
उन्हे जीवके कहा गया है । यह भी तो अतद्गुणारोप ही है, इसलिये ग्रन्थकारका कहा 
हुआ भी असदुभूत व्यवहार नय तयाभास ही है ? 
चच्तर 
नैंबं यतो यथा ते क्रोधाधया जीवसंभवा भाषा) । 
न तथा पुठलव॒धुषः सन्ति च बर्णादयों हि जीवस्य |।५६५॥ 
अर्थः--शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है | क्योकि जिसप्रकार ऋधादिक 
ही हा उत्पन्न है अथवा जीवके है। उसप्रकार पुदूगलमय वर्णादिक जीवके भाव 
नही है । 
भावाथें:---पुदूगल कर्मके निमित्तसे आत्माके चारित्र गुणका जो विकार है उसे 
ही क्रोध, मान, माया, लोभादिके नामसे कहा जाता है। इसलिये क्रोधादिक आत्माके 
वेभाविक भाव है। अत जीवमे उनको आरोप करना असदुगुणारोप नहीं कहा जा 
सकता किन्तु तदुगुणारोप ही है । वे भाव शुद्धात्माके नही है किन्तु परके निमित्तसे होते 
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है इसलिये उन्हे असद्भूत नयका विषय कहा जाता है। चाहे सदृभृत हो अथवा 
असदूभूत हो, तद्गुणारोपी ही नय है अन्यथा वह नयाभास है। रूप, रस, गन्धादिक 
पुद्गलके ही गुण है, वे जीवके किसी प्रकार नही कहे जा सकते है। रूप रसादिको 
जीवके भाव कहना, यह अतदूगरुणारोप है इसलिये यह नयाभास है । 
कुछ नयाभासोका उल्लेस 
अथ सन्ति नयाभासा यथोपचाराख्यहेतुच्ट्टान्ता। | 
अत्रोच्यन्ते केचिद्वेयतया वा नयादिशुद्धयर्थम ॥५६६॥ 


: अथे+--उपचार नामवाले (उपचार पूर्वक) हेतु दष्टान्तोको ही नयाभास कहते 
हैं। यहाँपर कुछ नयाभासोका उल्लेख किया जाता है । वह इसलिये कि उन नयाभासोकों 
समभकर उन्हें छोड़ दिया जाय अथवा उन नयाभासोंके देखनेसे शुद्ध नयोका परिज्ञान 
हो जाय | 

लोक व्यवद्दार 
अस्ति व्यवहार: किल लोकानामयमलब्धवुद्धित्वात्‌ । 
यो5यं मलुजादिवपुर्भवति स जीवस्ततोप्पनन्यत्वात्‌ ॥१६७।॥॥ 
अर्थः--बुद्धिका भ्रभाव होनेसे लोकोका यह व्यवहार होता है कि जो यह 
भनुष्यादिका शरीर है वह जीव है क्योकि वह जीवसे अभिन्न है । 
यह व्यवहार मिथ्या है। 
सो 5ये व्यवहारः स्यादव्यवहारों यथापसिद्धान्तात्‌ | 
अप्यपसिद्धान्तत्वं नासिद्धं स्थादनेकधर्मित्वात्‌ ।॥५६८॥ 
अथः--शरीरमे जीवका व्यवहार जो लोकमे होता है वह व्यवहार भ्रयोग्य 
व्यवहार है, भ्रथवा व्यवहारके अयोग्य व्यवहार है। कारण वह सिद्धान्त विरुद्ध है| 


सिद्धान्त विरुद्धता इस व्यवहारमे भ्रसिद्ध नही है, किन्तु शरीर और जीवको भिन्न भिन्न 
धर्मी होनेसे प्रंसिद्ध ही है । ह 


. भावाथ/:--शरीर पुदुगल द्रव्य भिन्न पदार्थ है और जीव द्रव्य भिन्न पदार्थ है, 
फिर भी जो लोग शरीरमे जीव व्यवहार करते है वे प्रवश्य सिद्धान्त विरुद्ध कहते है । 
नाशड्ूयं कारणमिदमेकत्षेत्रावभाहिमात्रं यत्‌ । 

सर्वद्रव्येषु यतस्तथावगाहयड्भ वेद्तिव्याप्तिः ॥५६९॥ 
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अर्थ:--शरीर और जीव दोनोका एक क्षेत्रमे अवगाहन (स्थिति) है इसी कारण 
लोकमें वैसा व्यवहार होता है ऐसी ग्राशंका भी नहीं करना चाहिये, क्योकि एक क्षेत्रमें 
तो सम्पूर्ण द्रव्योंका अ्रवगाहन होरहा है, यदि एक क्षेत्रमे अवगाहन होना ही एकताका 
कारण हो तो सभी पदार्थ में अ्रतिव्याध्ति दोष उत्पन्न होगा । 


भावार्:--धर्मे, अधर्म, श्राकाश, काल, जीव, पुदूगल ये छहो द्रव्य एक्र क्षेत्रमें 
रहते है परन्तु छहोंके लक्षण जुदे २ है यद्वि एक क्षेत्रात्रगाह ही एकताका कारण हो तो 
छहोमे अतिव्याप्ति दोष आवेगा, अथवा उनमें अनेकता न रहेगी । 


अपि भवति बन्ध्यवन्धकमावों यदिवानयोन शक्कयमिति । 
तदनेकत्वे नियमात्तद्वन्धस्य स्वतोप्यसिद्धत्वात्‌ ॥५७०|| 


अर्थ!--कदाचित्‌ यह कहा जाय कि जीव भर शरीरमें परस्पर बन्ध्य, बन्धक भाव 
है इसलिये वैसा व्यवहार होता है, ऐसी आशंका भी नही करना चाहिये क्योकि बन्ध 


नियमसे अनेक पदार्थमि होता है। एक पदार्थमें अपने आप ही बन्धका होना असिद्ध 
ही है। 


भावाथ१--पुदुगलको बाँधनेवाला आत्मा है, प्रात्मासे बँधनेवाला पुदूगल है । 
इसलिये पुदुगल शरीर बन्ध्य है, आत्मा उसका बन्धक्र है। ऐसा बन्ध्य बन्धक सम्बन्ध 
होनेसे शरीरमे जीव व्यवहार किया जाता है ऐसी आशंका भी निर्मल है, क्योकि बन्ध 
तभी हो सकता है जब कि दो पदार्थ प्रसिद्ध हो श्रर्थात्‌ बन्ध्यबन्धक भावमे तो ढ्वत ही 
प्रतीत होता है । 


अथ चेदवश्यमेतन्निमिचनेमित्तिकत्वमस्ति मिथः | 
न यतः स्वयं स्वतो वा परिणममानस्य कि निमिचतया ||४ ७ १॥ 
पी . 
अथं।--कदाचित्‌ मनुष्यादि शरीरमे जीवत्व बुद्धिका कारण शरीर और जीवका 


निभित्त नैमित्तिक सम्बन्ध हो, ऐसा भी नहीं कहा जा सकता, कारण जो अपने आप 


परिणमनशील है उसके लिये निमित्तपनेसे क्या प्रयोजन ? श्रर्थात्‌ जीवस्वरूपमे निमित्त 
कारण कुछ नही कर सकता । 


( 0 
हर भावाथः---जीव और शरीरमे निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध शरीरमे निमित्तता और 
जीवमें नेमित्तिकताका हा सूचक होगा, वह सम्बन्ध दोनोमे एकत्व बुद्धिवा जनक नहीं 
कहा जा सकता, क्योकि जीव अपने स्वरूपसे हो परिणमन करता है, निमित्त कारणके 
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निमित्तसे उसमें पररूपता नहीं श्राती । इसलिये मनुष्यादि शरीरमें जीव व्यवहार करता 
नयाभास है। 


दूसरा नयाभास 
अपरोपि नयाभासो भव॒ति यथा मूर्तस्य तस्य सतः । 
कर्ता भोक्ता बीवः स्थादपि नोकमंकर्मकृते! ॥१७२॥ 
अथ।--आहारवर्गणा, भाषावगंणा, तैजसवर्गंणा, मनोवर्गंणा ये चार वर्गंणायें जब 
आत्मासे सम्बन्धित होती है, तब वे नोकर्मके नामसे कही जाती है, और कार्माणवर्गणा 
जब आत्मासे सम्बन्धित होकर कर्मरूप-ज्ञानावरणादिरूप परिणत होती है तव वह 
कमरे नामसे कही जाती है । ये कर्म और नोकमं पुदूगलकी पर्याये है, भ्रतएव वे यू 
है। उन मूर्त कर्म नोकमंका जीव कर्ता तथा भोक्ता है ऐसा कहना दूसरा नयाभास है । 


भावार्थ:--जी व अमृरतेस्वरूपवाला है, वह अपने ज्ञानादिभावोका ही कर्ता भोक्ता 
हो सकता है, उसको ज्ञानादिभावोका कर्त्ता भोक्ता कहना भी व्यवहार ही है। परन्तु 
जो उसे मूर्त पदार्थोंका कर्त्ता भोक्ता व्यवहार नयसे बतलाते है उस विषयमे भ्राचार्ये 
कहते है कि वह तय नही किन्तु नयाभास है । 
नयाभास यों है 

नाभासत्वमसिद्धं स्यादपसिद्धान्तती नयस्थास्य । 

सदनेकत्वे सति किल गुणसंक्रातिः कुतः प्रमाणाद्ठा ॥५७३॥। 

गुणसंक्रातिम्ते यदि कर्चा स्थाः णश्र भोक्तात्मा । 

स्वस्थ स्वंसंकरदोष! रसुयात्‌. सर्वशुत्यदोषथ् ॥१७४॥। 


अथ+--भूतंकर्मोका जीवको कर्त्ता भोक्ता बतलानेवाला व्यवहार नय तयाभास है 
यह बात असिद्ध नही है कारण ऐसा व्यवहार नय सिद्धान्तविरुद्ध है । सिद्धान्तविरुद्धताका 
भी कारण यह है कि जब कर्म भौर जीव दोनो भिन्न २ पदार्थ है तब उनमे गुणसक्रमण 
किस प्रमाणसे होगा ? भ्र्थात्‌ नही होगा तथा विना गुणोके परिवत्तेन हुए जीव, कर्मका 
कर्त्ता भोक्ता नही हो सकता, यदि बिना गृणोंकी सक्रातिके ही जीव कमेका कर्त्ता भोक्ता 


हो जाय तो सब पदा्थोमे सर्वंसकर दोष उत्पन्न होगा । तथा सर्वेशुन्य दोष भी उत्पन्न 
होगा । 


भावाथंः--यदि जीवके गुरा पुद्गलमे चले जाँय तभी जीव पुदूगलका कर्त्ता भोक्ता 
हो सकता है। कपडा बुननेवालेके कुछ गुण वा सब गुण उस कपड़ेमे श्रावे तभी वहें 
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बुननेवाला उस कपड़ेका कर्त्ता कहा जा सकता है। अन्यथा कपडेमे उसकी कतृ ता क्या 
झाई ? कुछ भी नही केवल निमित्तता है। यदि बिना गुणोका संक्रमण हुए ही जीवसमें 
पुद्गलका कर्तृ त्त माना जाय तो सभी पदार्थ एक दूसरेके कर्त्ता हो सकते है । ऐसी 
श्रवस्थामे धर्मादि द्वव्योका भी जीवमे कतृ त्व सिद्ध होगा । 
अमका कारण 
अस्त्यत्र भ्रमहेतुर्जीवस्पाशुद्धपरणतति प्राप्य । 
कर्त्वं परिणमते स्वथमपि मूर्तिमथतो द्रव्यम्‌ ॥४७४॥ 


अर्थः---जीव कर्मोका कर्त्ता है, इस स्रमका कारण भी यह है कि जीवकी अशुद्ध 


परिणतिके निमित्तसे पुदुगलद्रव्य-कार्माण वर्गणा स्वयं (उपादान) कर्मेरूप परिणत हो 
जाती है । 


भावाथं---जी वके रागद्वेष भावोके निमित्तसे कार्माण वर्गंणा कर्म पर्यायको धारण 
करती है । इसीलिये उसमे जीवकत्तुं ताका श्रम होता है । 
स्पष्टीकरण 
इदमत्र समाधान कर्चा यः कोपि सः स्वभावर्प | 
प्रभावस्य न कर्चा भोक्ता वा तन्निमित्तमात्रेपि ॥५७६॥ 


अथः--उस प्रमका समाधान यह है कि जो कोई भी कर्त्ता होगा वह अपने 


स्वभावका ही कर्त्ता होगा । उसका निमित्त कारण मात्र होनेपर भी कोई परभावका 
कर्ता अथवा भोक्ता नही हो सकता है । 


चइटष्टान्त 
भवति स यथा कुलाल) कर्चा भोक्ता यथात्मभावस्य । 
न तथा परभावस्य च कर्ता भोक्ता कदापि कलशस्य ||४७७॥ 


९ 
अथे;--कुम्हार सदा श्रपने स्वभावका ही कर्त्ता भोक्ता होता है वह परभाव- 
कलशका कर्त्ता भोक्ता कभी नही होता, श्रर्थात्‌ कलशके बनानेमे वह केवल निमित्त 
कारण है। निमित्त मात्र होनेसे वह उसका कर्त्ता भोक्ता नही कहा जा सकता । 


उसीका उल्लेग्व 
तदमित्रानं च यथा भव॒ति घटो सत्तिकास्वभावेन । 
अपि मृण्मयों घटः स्पान्न स्यादिद घटः छकुलालमयः ॥४७८॥ 


१६४ ] पत्चाध्यायी [ प्रथम 


अर्थ/--न्रुम्हार कलशका कर्त्ता क्यो नही है इस विपयमे यह दृश्टन्त प्रत्यक्ष है 
कि घट मिट्टीके स्वभाववाला होता है, श्रथवा मिट्टी स्वरूप ही वह होता है, परन्तु घट 
कभी कुम्हारके स्वभाववाला अ्रथवा कुम्हारस्वरूप नही होता है । 


भावाथ:--जव घटके भोतर कुम्हारका एक भी ग्रुण नही पाया जाता है तब 
कुम्हारने घटका क्या किया ? अर्थात्‌ कुछ नहीं किया, केवल वह उसका निमित्त 
मात्र है । 
छोक व्यवद्दार मिथ्या है 
अथ चेद्धटकर्चासो घटकारों जनपदोक्तिलेशोयम्‌ । 
दुर्वारों भव्रतु तदा कानो हानियंदा नयाभासः |४७९॥ 


अर्थ:---यदि यह कहा जाय कि लोकमे यह व्यवहार होता है कि घटकार-नुम्हार 
घटका वनानेवाला है; सो क्यो ? आचार्य कहते हैं कि उस व्यवहारको होने दो, उससे 
हमारी कोई हानि नही है परन्तु उसे नयाभास समझो, अर्थात्‌ उसे नयाभास समझते 
हुए वरावर व्यवहार करो इससे हमारे कथनमें कोई वाधा नही आती है । परन्तु यदि 
उसे नय समभनेवाला लोकव्यवहार है तो वह मिथ्या है । 
तीसरा नवाभास 
अपरे बहिरात्मानों मिथ्यावराद बदन्ति दुर्मतथः । 
यदवद्भेपि परस्मिन्‌ कर्चा भोक्ता परोषि मवति यथा |॥५८०॥| 
अथः--और भी खोटी बुद्धिके धारण करनेवाले मिथ्यादृष्टि पुरुष मिथ्या वाते 
कहते हैं। जैसे-जो पर पदार्थ स्वंथा दूर है, जीवके साथ जो बँवा हुआ भी नही हैँ 
उसका भी जीव कर्ता भोक्ता होता है | ऐसा वे कहते हैं । 
सेदोदयभावान्‌_ ग्रहधनधान्य कलब्रपृत्राँथ । 
स्वयमिद करोति जीवों भुनक्ति वा स एव जीवश ॥५८ १॥| 
अथ+--सातावेदनीय कर्मके उदयसे होनेवाले जो घर घन, धान्य, ख्री, पुत्र आदि 
सजीव निर्जीव पदार्थ (स्थावर जंगम सम्पत्ति) हैं उन्तका जीव ही स्वय कर्त्ता है और 
वही जीव उनका भोक्ता है । 
डाकाकार 
नजर सति ग्रहवनितादो मवति सुख प्राणिनामिहाध्यभाद | 
अम्ति च तत्र न तदिद तचत्कर्चा स एवं तद्गोक्ता ॥५८२॥ 
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अर्थः--यह बात प्रत्यक्ष सिद्ध है कि घर, स्ली श्रादिके होने पर ही जीवोंको सुख 
होता है उनके अभावमे उन्हें सुख भी नहीं होता । इसलिये जीव ही उनका कर्ता है 


ओर वही उतका भोक्ता है ? अर्थात्‌ अपनी सुख सामग्रीको यह जीव स्वयं संग्रह करता 
है श्रौर स्‍्वथय उसको भोगता है । 





उत्तर 
सत्यं वैषयिकमिदं परमिह तदपि न परत्र सापेक्षम्‌ | 
सति बहिरथेपि यतः किल केषाश्विद्सुखादिहेतुलात ।|५८३॥ 
अर्थ:--यह बात ठीक है कि घर वनितादिके सयोगसे यह संसारी जीव सुख 
समभने लगता है परन्तु उसका यह सुख केवल वेषयिक-विषयजन्य है । वास्तविक नही 
है। सो भी घर, ञ्लरी आदि पदार्थोकी भ्रपेक्षा नही रखता है। कारण घर त्री भादि 


बाह्य पदार्थेके होने पर भी किन्‍्ही पुरुषोको सुखके बदले दु.ख होता है, उनके लिये वही 
सामग्री दु खका कारण होती है। . ण 


साराश 
७ 
इद्मत्र तात्पय भवतु स कर्चाथ वा च मा भवतु | 
भोक्ता स्वस्थ परस्य च यथाकथश्विचिदात्मको जीवः ॥|१८४॥। 
अरथः--यहाँ पर साराश इतना ही है कि जीव अभ्रपना और परका यथा कथचितु 
कर्त्ता हो भ्रथवा भोक्ता हो श्रथवा मत हो परन्तु वह चिदात्मक-चैतन्य स्वरूप है । 
भावार्थ:---जीव सदा अ्रपने भावोका ही कर्त्ता भोक्ता है। परका नही । 
चौथा नयाभास 
अयमपि च नयामासो भवति मिथो वोध्यवोधसम्बन्धः । 
ज्ञान ज्ञेगगत वा ज्ञानगतं नेयमेतदेव यथा ॥४८४॥ 
अर्थ:---परस्पर ज्ञान और जेयका जो वोध्यवोधरूप सम्बन्ध है, उसके कारण 
ज्ञानको जेयगत-जेयका धर्म मानना अथवा जेयको ज्ञानगत मानना यह भी नयाभास है । 
भावार्थ:--ज्ञानका स्वभाव है कि वह हरएक पदार्थंको जाने परन्तु किसी पदार्थको 
जानता हुआ भी वह सदा अपने ही स्वरूपमे स्थिर रहता है, वह पदार्थमे नहीं चला 
जाता है और न वह उसका धर्म ही हो जाता है। तथा न पदार्थका कुछ अण ही 
ज्ञानमे आता है, जो कोई इसके विरुद्ध मानते है वे नयाभास मिथ्यान्नानसे ग्रसित हैं । 
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अर्थ/--क्रुम्हार कलशका कर्त्ता क्यो नही है इस विपयमे यह दृष्टन्त प्रत्यक्ष है 
कि घट मिट्टीके स्वभाववाला होता है, भ्रथवा मिट्टी स्वरूप ही वह होता है, परच्तु घट 
कभी कुम्हारके स्वभाववाला अ्रथवा कुम्हारस्वरूप नही होता है । 


भावार:--जव घटके भोतर कुम्हारका एक भी गुण नहीं पाया जाता है तब 
कुम्हारने घटका क्या किया ? अश्रर्थात्‌ कुछ नहीं किया, केवल वह उसका निमित्त 
मात्र है । 
लोक व्यवहार मिथ्या है 
अथ चेद्धटकर्चायी घटकारो जनपदोक्तिलेशोयम्‌ । 
दुर्वारों भवतु तदा कानो हानियंदा नयाभामः ॥४७९॥ 


अर्थ:--यदि यह कहा जाय कि लोकमें यह व्यवहार होता है कि घटकार-कुम्हार 
घटका वनानेवाला है; सो क्यों ? आचार्य कहते हैं कि उस व्यवहारको होने दो, उससे 
हमारी कोई हानि नही है परन्तु उसे नयाभास समभो, अर्थात्‌ उसे नयाभास समभते 
हुए वरावर व्यवहार करो इससे हमारे कथनमे कोई वाघा नही आती है । परन्तु यदि 
उसे नय समभनेवाला लोकव्यवहार है तो वह मिथ्या है | 
तीसरा नयाभास 
अपरे बहिरात्मानो मिथ्यावाद बदन्ति दुर्मतयः | 
यदवद्धेपि परस्मिन्‌ कर्ता भोक्ता परोपि भवति यथा ।[३८०॥| 
अथः---और भी खोटी बुढ्धिके धारण करनेवाने मिथ्यादृष्टि पुरुष मिथ्या वाते 
कहते हैं। जैसे-जो पर पदार्थ स्वथा दूर है, जीवके साथ जो बँवा हुआ भी नहीं है 
उसका भी जीव कर्ता भोक्ता होता है । ऐसा वे कहते है। 
सद्ेधोदयभावान्‌_ गृहधनधान्य कलत्रपुत्राँध । 
स्वयमिद् करोति जीवों भ्रुनक्ति वा स एवं जीवश ||६८ १॥ 
अथेः--सातावेदनीय कर्मके उदयसे होनेवाले जो घर धन, धान्य, सत्री, पुत्र आदि 
सजीव निर्जीव पदार्थ (स्थावर जंगम सम्पत्ति ) हैं उनका जीव ही स्वय कर्त्ता है और 
वही जीव उनका भोक्ता है । न 
अबकाकार 
ननु सति ग्रहवनितादो भवति सुख्॑ प्राणिनामिहाध्यक्षात्‌ । 
असृति च तत्र न तदिद तचत्कर्चा स एवं तद्"ोक्ता [४८२॥ 
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अथ३--यह बात प्रत्यक्ष सिद्ध है कि घर, त्री श्रादिके होने पर ही जीवोंको सुख 
होता है उनके श्रभावमे उन्हे सुख भी नहीं होता । इसलिये जीव ही उनका कर्ता है 
और वही उनका भोक्ता है ? शअ्रर्थात्‌ अपनी सुख सामग्रीको यह जीव स्वयं संग्रह करता 
है भौर स्वय उसको भोगता है । 
उन्तर 
सत्यं वेषयिकमिंदं परमिह् तदपि न परत्र सापेक्षम | 
सति बहिरथेपि यतः किल केपाशिद्सुखादिदेतुलात्‌ ।५८३॥ 
अर्थः--यह्‌ बात ठीक है कि घर वनितादिके सयोगसे यह संसारी जीव सुख 
समभने लगता है परन्तु उसका यह सुख केवल वेषयिक-विषयजन्य है । वास्तविक नही 
है । सो भी चर, र्ली आदि पदार्थोकी अपेक्षा नही रखता है । कारण घर स्री भादि 
बाह्य पदार्थेके होने पर भी किन्ही पुरुषोको सुखके बदले दु.ख होता है, उनके लिये वही 
सामग्री दु खका कारण होती है । _ न 
साराश 
इदमत्र तात्पय भवतु स॒ कर्चाथ वा च मा भवतु | 
भोक्ता खस्य परस्य च यथाकथश्विचिदात्मको जीवः ||१८४॥। 
अर्थ:--यहाँ पर साराश इतना ही है क्रि जीव शभ्रपता और परका यथा कथंचित्‌ 
कर्ता हो श्रथवा भोक्ता हो श्रथवा मत हो परन्तु वह चिदात्मक-चेतन्य स्वरूप है । 
भावार्थ:---जीव सदा अपने भावोका ही कर्त्ता भोक्ता है। परका नही । 
चौथा नयाभास 
अयमपि च नयाभासो भव॒ति मिथो वोध्यवोधसम्बन्ध । 
ज्ञान ज्ञेगगतं वा ज्ञानगतं जेयमेतदेव यथा |॥५८४॥ 
अर्थ:--परस्पर ज्ञान और जेयका जो वोध्यवोधरूप सम्बन्ध है, उसके कारण 
ज्ञानको जेयगत-ज्ेयका बर्म मानना अथवा जेयको ज्ञानगत मानना यह भी नयाभास है । 
भावा्थ;--ज्ञानका स्वभाव है कि वह हरएक पदार्थको जाने परन्तु किसी पदार्थको 
जानता हुआ भी वह सदा अपने ही स्वरूपमे स्थिर रहता है, वह पदायवमे नहीं चला 
जाता है और न वह उसका धर्म ही हो जाता है। तथा न पदार्थका छुछ शरण ही 
शानमे आता है, जो फोई इसके विरुद्ध मानते है वे नयाभास मिव्यात्यानसे ग्रसित है । 
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न्ट्टाग्त 
चल रूप पश्यति रपगत॑ नन्‍न चच्तुरेओ बथा। 
पाने सेयमबति थे तयगत वा ने बयति तम्यानम ।॥9८5॥॥ 
अर्धः--जिसप्रकार चत्चु रुपयो देखता है, परन्त्र बह नपमे चला नहीं जाता है । 
श्रधवा रूपका वह बर्म नहों हो जाता है उसीप्रह्ार ज्ञान जेयपदावफों जानता है परन्तु 
वह ज्ञान जेग्रमे नही जाता है अ्रववा उसका धर्म नहीं हो ऊाता है | 
इन्‍्यादिकाश बहव। सन्त यथालकणा नयामासाः । 
तेपामयमृदेशों मव्रति विलक्ष्यों नयान्नयामासः ॥०८७॥| 
बः-"कुछ नवाभासोका उपर उल्देस किया गया है, उनके सिवा 
वहुतसे नयाभास है जो कि वैसे ही लक्षणोवात्रे है । उन सब नवानानोका बह 5 
भ्राशय नयसे विरुद्ध है। इसीलिये वे नयाभास बन्ने जाते है । 


) 


गम 
5 
बनने 


५१४ ] 
| 
॥ 


भावाथ:-- नयोका जो स्वर्प कहा गया है उससे नवाभासोदा स्वरूप 
विरुद्ध है। इसलिये जो समीचीन नय है उसे नये कहते है और मिव्या नयको नयानास 
कहते है । 
दद्ारार 
ननु मत्रतों नयास्ते कि नामानोथ वा क्रियन्तथ | 
कथमिव मिथ्यार्थास्ते कथमिद्र ने सन्ति सम्पग॒पदेश्याः [४८८॥॥ 
अर्थः--अम्पूर्ण नयोके क्या २ नाम है और वे समस्त नय कितने हैं, तथा कैसे 
वे मिथ्या अर्थकों विषय करनेवाले हो जाते हैं और कंसे बचा पदार्दको विपय करनेवाले 
होते हैं ? श्रर्थात्‌ केसे वे ठोक २ कहे जाते हैं श्रोर कंसे विस्द्ध कहे जाते है ? 
उत्तर ( नयवाइके भेद ) 
सत्य यावदनन्ताः सन्ति गुणा वस्तुतो विश्येपाख्याः | 
तावन्तों नयवादा वचोबिलासा विकल्पाह्याः ॥५ ८९॥| 
अपि निरपेक्षा मिथ्यास्त एवं सापेक्षका नया: सम्बक। 
अगिनाभावत्वे सति सामान्यविशेषयोश्र सापेक्षात्‌ ॥॥१९०॥| 


अथ+--वास्तवमे । भी » एक अनन्त विशेष गुण हैं उतने ही नयवाद हैं, 


तथा जितनी भी वचन नयवाद है। कारण विज्ञेष गुणोका परिश्ञान 
और वचनविकल्प दोन ०९ ही नय कहते हैं, तथा जो 


अध्याय ] छुबोधिनी दीका [ १६७ 


निरपेक्ष नय है वे ही मिथ्या नय है। जो दूसरे नयकी अपेक्षा रखते है वे तय यथार्थ 
नय हैं, क्योंकि सामान्य विशेषात्मक ही पदार्थ है। इसलिये सामान्य विशेष दोनोमे 
परस्पर श्रविनाभाव होनेसे सापेक्षता है। 


भावार्थ:--वस्तुमे जितने भी ग्रुण है वे सव जिससमय विवक्षित किये जाते हैं 
उससमय नय कहलाते हैं । इसलिये ज्ञानकी अपेक्षासे अनन्त नय हैं, क्योंकि जितना भो 
भेदरूप विज्ञान है सव तयवाद है। वचन तो नयवाद सुसिद्ध है। यहाँपर विशेष गुणोका 
उल्लेख इसलिये किया गया है कि शुद्धपदार्थके निरूपणमें तदुगरुण हो तय कहा गया है । 
तदूगुण विशेष ही हो सकता है तथा निरपेक्ष नयक्रो मिथ्या इसलिये कहा गया है कि 
नय, पदार्थके विवक्षित्त अंशका हो विवेचन करता है, निरपेक्ष भ्रवस्थामे वह विवेचन 
एकान्तरूप पड़ता है, परन्तु पदार्थ उतना ही नहीं है जितना कि वह विवेचित किया 
गया है। उसके अन्य भी अनन्त धर्म हैं। इसलिये वह एक्रान्त विवेचन या ज्ञान मिथ्या 
है। यदि श्रन्य धर्मोकी अपेक्षा रखकर किसी नयका प्रयोग किया जाता है तो वह 
समीचीन प्रयोग है, क्योकि वह सापेक्ष तय वस्तुके एक अंशको तो कहता है परन्तु 
पदार्थवों उस अ्रणरूप ही नहीं समभता है। इसलिये सापेक्ष नय सम्यक्‌ तय है। 
निरपेक्ष नय मिथ्या नय है । हि 
सापेक्ष नियमादविनाभावस्त्वनन्यथासिद्ध) । 
अविनाभावोपि यथा येन बिना जायते न तत्सिद्धिः ॥ ५९ १॥। 
अर्थ---सामान्य विशेपमे परस्पर सापेक्षता इसलिये है कि उनमे नियमसे 
अविनाभाव है | उनका अ्रविनाभाव श्रन्यथा सिद्ध नही है भर्थात्‌ और प्रकार नहीं वन 
सकता है । अविनाभाव उसे कहते हैं कि जिसके बिना जिसकी सिद्धि न हो । 
भावार्थ/--सामान्यके विना विशेष नही सिद्ध होता है श्रौर विशेषके बिना सामान्य 
नही मिद्ध होता है। अतएवं इन दोनोमे अविनाभाव है । परस्पर अभ्रविनाभाव होनेके 
कारण ही दोनोमे सापेक्षता है । 
नर्योके नाम 
अस्त्युक्तो यस्य सतो यज्नामा यो गुणों विशेेपान्मा | 
तत्पर्यायविशिश्स्तश्नामानों नया यथाम्नायात्‌ ॥|२९२।। 
बर्व:--जिस दृब्यक्रा जिस नामबाला विगेष युस्ण कहा जाता है, उन्त गुणको 


पर्यायों दो विषय ऋचेवाला अबवा उस गुणकों विषय फरनेबाला नये भी झागमनके 
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न 
वर 
न 


अ्रनुसार उसी नामसे कहा जाता है | इसीप्रकार जितने भी गुगा विवक्षित किये जाते 
वे जिस २ नामवाले है उनको प्रतिपादन करनेवाले या जाननेवाले नय भी उन्हीं नामसि 
कहे जाते है । 
सुष्ठान्त 
अम्वित्य॑ नाम गुणः स्थादिति साधारणः सतम्तम्य । 
तत्पयायश्र नय। समासतोस्तिखनय इति था ॥४%३॥ 
अर्थ;--द्वव्यका एक सामान्य गृण अस्तित्व नामबाला है, उस अस्तिस्वकों विषय 
करनेवाला नय भी सक्षेपसे अस्तित्व नय कहलाता है । 
करते स्व जीवंगुणोस्खथ वेभाविको 5थवा भाव | 
तत्पर्यायविभिष्ट:ः कर न्वनयों यथा नाम [[५९४॥ 
अर्थः--जीवका कु त्व गुण है, अथवा उसका वह वैभाविक भाव है, उस करूं त्व 
पर्यायको विपय करनेवाला नय भी कतृ त्व नय कहलाता है । 


माव्ार्थ:--कर्त त्व गुणको विपय करनेवाला नय भी कतृंत्व नय कहा जाता है, 
ओर क्रोध कनृ त्व, मान कतृ त्व, ज्ञान करत त्व आदि पर्यायोकों विपय करनेवाला नय भी 
उसी नामसे कहा जाता है । 
अनया परिपात्या किल नयचक्र यावदम्नि बोद्व्यम | 
एकेक धर्म प्रति नयोपि चर्कक एवं लत्रति यतः ||१९५॥। 
अर्थ:--जितना भी नवचक्र है वह सब इसी परिपाटी (शैली)से जान लेता 
चाहिये, क्योकि एक २ धर्मके प्रति नय्र भो एक २ है। इसलिये वस्तुमे जितने धर्म हैं 
नय भी उतने और उन्हीं नामोवाले है । 
सोदाहरणो याव्रान्तयों विश्ेषणविशेश्यरूपः स्यात । 
व्यवहारापग्नामा पर्यायार्थों नयो न द्रव्यार्थः ||४९६॥। 
अर्थ:--जितना भी उदाहरण सहित नय है और विशेषण विशेप्यरूप नय है वह 
सव पर्यायाथ्रिक नय है, उसीका दूसरा नाम व्यवहार नय है। उदाहरण पूर्वक विभेषण 
विभेप्यको विपय करनेवाला नय द्रव्याथिक नय नही है। 


५ पे 
भावाथं:--जो कुछ भी भेद विवक्षासे कहा जाता है वह सव व्यवहार अथवा 
पर्याय नय है । 
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प्रश्न 
नजु चोक्तलक्षण इति यदि न द्रव्यार्थिको नयो नियमात्‌ । 
फो 5सौ द्रव्यार्थिक इति पृष्टास्तचिहममाहुराचार्या; ॥५९७॥ 
अर्थ:--यदि उपर्यक्त लक्षणवाला द्रव्याथिक नय नही है तो फिर ब्रव्याथिक नय 
कौन है ? इसप्रकार किसीने आचाय॑से प्रश्त किया, प्रश्नानुसार अब आचाये द्रव्याथिक 
नयका लक्षण कहते है । $ 
द्रव्याथिक नयका स्वरूप । 
व्यवहारः प्रतिपेध्यस्तस्य अ्रतिपेधकथ परमाथः । 
व्यवहारप्रतिपेष! स एवं निश्रयनयस्य वाच्य) स्थात्‌ ॥५९८॥ 
अथथः--व्यवहार प्रतिषेध्य है भ्र्थात्‌ निषेध करने योग्य है, उसक्रा निषेध करनेवाला 
निश्चय है । इसलिये व्यवहारका निषेध ही निश्चय नयका वाच्य-अर्थ है । 


भावार्थ:--जो कुछ भी व्यवहार नयसे कहा जाता है वह सब हेय-छोडने योग्य 
है । कारण जो कुछ व्यवहार नय कहता है वह पदार्थका स्वरूप नही है, पदार्थ श्रभिन्न- 
अखण्ड-अ्रवक्तव्यरूप है । व्यवहार नय उसका भेद बतलाता है। पदार्थ श्रनन्त गरुणात्मक 
है, व्यवहार नय उसे किसी विवक्षित ग्रुरासे विवेचित करता है। पदार्थ सामान्य 
विशेषात्मक है, व्यवहार नय उसे अशरूपसे ग्रहण करता है, इसलिये जो कुछ भी 
व्यवहार नयका विषय है वह सव निषेध करने योग्य है वह निषेध ही निश्चय नयका 
विषय है । जैसे-व्यवहार नय ग्रुणयुणीमे भेद बतलाता है निश्चय नय कहता है कि 'ऐसा 
नही है! । व्यवहार नयमे जो कुछ विषय पड़ता है उसका निषेध करता ही निश्चय 
नतयका वाच्याथे है । 
. इष्टान्च 
व्यवहारः स यथा स्पात्सदृब्य॑ ज्ञानवांश जीवो वा | 
नेत्येतावन्मात्रो भवति स निश्रयनयों नयाधिपतिः ॥४९९। 
अर्थ:---व्यवहार नय विवेचन करता है अथवा जानता है कि द्रव्य सतुरूप है, 
निश्चय नय बतलाता है कि नही । व्यवहार नय वतलाता है कि जीव ज्ञानवाब्‌ है, निश्चय 
नय वतलाता है कि नही । इसप्रकार न-निषेधकों विषय करनेवाला ही निश्चय नय है, 
और वही सब नयोका शिरोमणि है ॥ 


भावार्थः--व्यवहार नयने द्रव्यको सत्स्वरूप वतलाया है, परन्तु निश्चय नय इसका 


श्ध्द्व ] प्रत्बाव्यायी [ प्रदम 


अनुसार उसी नामसे कहा जाता है | इसीप्रकार जितने भी गुरा विवक्षित किये जाते # 
नामवाले है उनको प्रतिपादन करनेठाले था डाननेटादे तब भी उत्हा नामास 


के 
न 


श्र 
भ्ण 


द्वष्टान्त 
अस्तित्व नाम गुणः स्थादिति साथारगः सतस्तस्य | 
तत्यबायश्व नया समासतोस्तित्ननय इति वा ॥५%३॥। 
अर्थ/--5व्यका एक यामान्व युण ब्रस्तित्व नामवाला है, उस अ्रस्तित्वकों विपय 


भ्न >> वनकिजजन न बऋदन्‍्नलाता 
करनदाला नये भा सल्षरस आसलत्व नय कह्नलात । 


कमत ते जीवगुणास्खथ वमाविको 5 थव्रा भाव: | 
तत्यबायविश्रिष्ठ:ः कत्वनंनी यथा नाम ॥४९४॥ 


यः--जीवका करूं त्व बुण है, अबवा उसका वह वैमाविक्र भाव है, उस कतृ त्तर 
पर्यायकों विषय करनेवाला सय भी कनूं कनू त्व नय कहलाता है । 
मव्रार्थ:---कर्दू त्व घुणको विषय करनेवाला नग्र भी करत त्व नय कहा जाता हैं, 
ओर कोब कठूं त्व, मान कतृं त्व, ज्ञान कर्त त्व आदि पर्यावोको विणय करनेवाला नव भी 
उसी नामसे कहा जाता है 
अनया परिपात्या किल नवचक्र बावदस्ति वोद्धव्यम | 
एक धर्म प्रति नयापि चंकेक एवं अबति बतः ||४९४७॥ 
अर्य/---जितना भी नयचक्र है वह सब इसी परिपाटी (जैली)से जान लेता 


&, 


चाहिये, क्योंकि एक २ धबर्मके प्रति नव भो एक २ 


आर । 
नय भी उतने ओर उन्हीं नामोंवाल है । 
सोढाइरणो यावरान्नयो विशेषणविश्येध्यसूपः स्थाव | 
व्यवद्ागपरनामा पयायार्थों नयो न ठ्रव्याथें; 9 ९ 4॥॥| 
अथ)---डितना भी उदाहरण सहित नय है और विजेषण विशेष्यरूप नय है वह 
सब पर्यावाथिक नय है, उसीका दूसरा नाम व्यवहार नय है । उठाहरण पूर्वक विभेषण 
विशेप्यको विषय करनेवाला सब द्रव्याथिक नय नहीं है। 


। इसलिये बस्तर्मे स्तुमें जितने धम हूं 


ह 


ठरि 
॥० हा 


अथवा 
पर्याय चय है 


त्भ 
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प्रश्न 
ननु चोक्तरक्षण इति यदि न द्रव्याथिको नयो नियमात्‌ । 
को 5सौ द्रव्यार्थिक इति प्ृष्टास्तचिह्ममाहुराचा्या३ ॥५९७॥ 
अर्थ:--यदि उपर्युक्त लक्षणवाला द्रव्याथिक नय नही है तो फिर द्रव्याथिक नय 
कौन है ? इसप्रकार किसीने आचारयसे प्रश्त किया, प्रश्नानुसार अब आचार्य द्रव्याथिक 
नयका लक्षण कहते है । पर 
द्रव्यार्थिक नयका स्वरूप । 
व्यवहारः प्रतिपेध्यस्तस्यथ प्रतिपेधकर्थ परमार्थः | 
व्यवहारत्रतिपेधः स एवं निश्चयनयस्य वाच्य) स्यात्‌ ५९८॥ 
अथ--व्यवहार प्रतिपेध्य है भ्र्थात्‌ निषेध करने योग्य है, उसका निषेध करनेंवाला 
निश्चय है । इसलिये व्यवहारका निषेध ही निश्चय नयका वाच्य-अर्थ है । 
भावार्ः--जों कुछ भी व्यवहार नयसे कहा जाता है वह सब हेय-छोडने योग्य 
है | कारण जो कुछ व्यवहार नय कहता है वह पदार्थका स्वरूप नही है, पदार्थे भजिक्त- 
अखण्ड-अवक्तव्यरूप है | व्यवहार नय उसका भेद वतलाता है। पदार्थ झन्य शधास्पके 
है, व्यवहार तय उसे किसी विवक्षित ग्रुगसे विवेचित करता है। पद पराभाय 
विशेषात्मक है, व्यवहार नथ उसे अणरूपसे ग्रहण करता है, एसपिये थो हुछ भी 
व्यवहार तबका विपय है वह सब निपेव करने योग्य है वह मिषेध ही भिश्चय नयका 
विपय है । जैसे-ब्यवहार नय ग्रुणगुणीमे भेद बतलाता है निम्नय नय कहता है कि 'ऐसा 
नहीं है! । व्यवहार तयमे जो कुछ विषय पडता है उसका निषेध करना ही निश्चय 
नयका वाच्यार्थ हूँ । 
हृष्टान्त 
व्यवहार) स यथा स्यात्सदुव्यं पानवांध जीवोी वा । 
नेत्येतावन्मात्री भवति स निर्मेयनयों नयाधिपतिः ॥४९९॥| 
अर्थ;--व्यवहार नय विवेचन करता है अथवा जानता है कि दब्य यतख्य है, 
निश्चय नय बतलाता है कि नही । व्यवहार नय वतलाता है कि जीव हानठाद है, निश्रय 
नय वतलाता है कि नहीं | इसभ्रकार त-निपेधको विपय कर्नेत्ाला दी विक्रय समर है, 
और वही सब नयोंका शिरोमणि है । 
भावार्थ+---व्यवहार नयने द्वव्यको सतह्वस्य बतलाओए 


५५४७ 
५ प्‌ 
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निषेध करता है कि नही, अर्थात्‌ पदार्थ ऐसा नहीं है। कारण-संत॒नाम अस्तित्व गुणका 
है, पदार्थ केवल अस्तित्व गुण स्वरूप तो नही है किन्तु अनन्त गुणात्मक हैं इसलिये 
पदार्थकों सदात्मक बतलाना ठीक नही है। इसीलिये निश्चय नय उसका निषेध करता 
हैं। इसीप्रकार जीवको ज्ञानवान्‌ कहना यह भी व्यवहार नयका विपय है । निम्चय तय 
इसका निषेध करता है कि नही, अर्थात्‌ जीव ऐसा नहीं है क्योकि जीव अनन्तगुणोका 
अखण्ड पिण्ड है, इसलिये वे अनस्तगुण अभिन्न प्रदेशी हैं। श्रभिन्नतामे गुण गुणीका भेद 
करना ही मिथ्या है इसलिये निश्चय नय उसका निषेध करता है । निश्चय नय व्यवहारके 
समान किसी पदार्थका विवेचन नहीं करता है किन्तु जो कुछ व्यवहार नयसे विवेचन 
किया जाता है पअ्रथवा भेदरूप जाना जाता हैं उसका निपेष करता है । यदि वह भी 
किसी विषयका विवेचन करे तो वह भी मिथ्या ठहरेगा । कारण-जितना भी विवेचन 
है वह सब अशरूप है इसलिये वह मिथ्या है। भ्रतएव निश्रय नय कुछ न कहकर केवल 
निषेध करता है। शका हो सकती है कि जब निश्चय तय केवल निषेध ही करता है तो 
फिर इसने कहा क्या ? इसका विषय क्या समभा जाय ? उत्तर-त-निषेध ही इसका 
विषय है । इस निषेधसे यही ध्वनि निकलती है कि पदार्थ अवक्तव्य स्वरूप है । परच्तु 
उसकी अवक्तव्यताका प्रतिपादन करना भी वक्तव्य ही है। इसलिये प्रतिपादन मांत्रेका 
निषेध करना ही उसकी भ्रवक्तव्यताका सूचक है | अतएवं निश्चय तय नयाधिपति हे । 
शह्लाकार | 
नजु चोक्त लक्षणमिह नयोस्ति सवोषि फिल विकल्पान्मा। 
तदिह विकल्पासावात्‌ कथमस्य नयत्वमिद्मिति चेत्र ||६००)॥। 
अर्थ/--यह बात पहले कही जा चुकी है कि सभी नय विकल्पात्मक ही होते है । 
नयका लक्षण ही विकल्प है। फिर इस द्रव्याथिक नय-निश्चय नयमे विकल्प तो ऊर्ण 
पड़ता ही नही है । क्योकि उक्त नय केवल निषेधात्मक है। इसलिये विकल्पका अ्रभावें 
होनेसे इस नयको नयपता ही कैसे आवेगा ? अर्थात्‌ इस नयमे नयका लक्षण ही वही 
जाता हैं। 
दरृव्याथिक नय भी विकल्पात्मक है 
तन्न यतोस्ति नयत्व॑ नेति यथा रकश्षितस्य पक्षत्तात्‌ | 
५ पक्षआही च नयः पश्चेस्थ विकल्पमात्रबात ।[६० १॥ 
अथः---उपर्युक्त शंका ठीक नही है। क्योकि द्रव्याधिक नयमे भी न (निषेधात्मक) 
यह पक्ष आता ही है। यह बात पहले ही कही जा चुकी है कि द्रव्याथिक नयका वाच्य 
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नि है श्रर्थात्‌ निषेध है । यह निषेध ही उसका एक पक्ष है और पक्षका 'ग्राहक ही नय 
होता है, तथा पक्ष द्वी विकल्पात्मक होता है । 


भावारथ:--नयका लक्षण विकल्प बतलाया गया हैं। द्रव्याथिक नयमे निषेघरूप 
विकल्प पडता ही है, भ्रथवा किसी एक पक्षके ग्रहण करनेवाले ज्ञानको श्रथवा 
उसके वाचक वाक्यको भी नय कहते है । द्रव्याथिक-निश्चय नयमे निषेघरूप पक्षका ही 
ग्रहण होता है। जिसप्रकार व्यवहार नय किसी धर्मका प्रतिपादन करनेसे विकल्पात्मक 
है उसीप्रकार व्यवहार नयके विषयभूत पदार्थंका निषेध करने रूपका प्रदिपादन करनेसे 
निश्चय नय भी विकल्पात्मक ही है । इसलिये नयका लक्षण निश्चय नयमे सुघटित ही है । 
तथा 
प्रतिषेष्यो विधिरूपो भवति पिकल्पः स्वयं विकल्पत्वात्‌ । 
प्रतिषेघको विकल्पों भवति तथा सः स्वयं निषेधात्मा |६०२॥। 
अर्थः--जिसभप्रकार प्रतिषेध्य विधिरूप है श्र स्वय विकल्परूप होनेसे विकल्पात्मक 
है। उसीप्रकार प्रतिषेधघक भी निषेधात्मक विकल्परूप है । 
भावाथः--जैसे प्रतिषेध्यमे विधिरूप पक्ष होनेसे वह विकल्पात्मक है वैसे प्रतिषेधकमें 
निषेधरूप पक्ष होनेसे वह भी विकल्पात्मक है । 
दृष्टान्त 
तल्लक्षणमपि च यथा स्थादुपयोगो विकल्प एवेति । 
अर्थानुपयोगः फिल बाचक इृह निर्तिकल्पस्य |६० ३॥ 
अर्थाकृतिपरिणमन ज्ञानस्य स्यात्‌ किलोपयोग इति। 
नार्थाक्ृतिपरिणमनं तस्य स्थादनुपयोग एवं यथा |६०४॥। 
नेति निषेधात्मा यो नानुपयोगः सबोधपक्षत्वात्‌ । 
अर्थाकारेण बिना नेतिनिषेघाववोधशूल्यत्वात्‌ ॥६०५॥। 
अर्थ:--प्रतिषेधक भी विकल्पात्मक है इस बातको ही इन श्लोको द्वारा स्पष्ट 
किया जाता है। पदार्थका उपयोग ही तो विकल्प कहा जाता है, तथा पदार्थका 
अनुपयोग निविकल्प कहा जाता है, तथा ज्ञानका पदार्थाकार परिणमन होना ही उपयोग 
कहलाता है, उसका अ्र्थाकार परिणमतन न होना अनुपयोग कहलाता है। जब 
उपयोग श्रनुपयोगकी ऐसी व्यवस्था है तब द्रव्याथिक नयमें 'न' इत्याकारफ जो 
निषेधात्मक बोध है बह भी निपेत ज्ञानहप पक्षसे विशिष्ट होनेसे अनुपयोग नहीं कहा 
२६ 
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/०००- अमल सन 3 »«-म आज कम _अरन्‍ककरा-बनवकर-नयक ... गणात्मक शा आममाद सह आइन्‍्प््पा + इसलिये पे 
हैं, पदार्थ कंवल अस्तित्व गुण स्वरूप तो नहा किन्तु अनन्त गुणात्मक है इसालय 


पदार्थको सदात्मक बतलाना ठोक नहीं है । इसीलिये निश्चय नय उसका नियेव करता 


.. [2] 





निषेध करता है कि नही, अर्थात्‌ पदार्थ ऐसा नही है । कारण-सत्नाम अस्तित्व गुणका 
है 














े बच जिड: ऐसा नहीं हु क्योकि न्‍े 

इसका नियेघ करता हैं छि नहीं, अर्थात्‌ जीव ऐसा नही है क्योकि जोव 
न 
ट्‌ 


वि प्प्डि ् ब्न्द्रा प्रदेशी 
अखण्ड पिण्ड हूँ, इसलिये वे अनन्तगुण अभिन्न प्रदेशी 








मल ८>++70«. निषेध .. 
करना ह[| न्ध्यिा हे इसालय निश्चय नय उसका निषेध करता ह॒ निश्चय 


सनान करता है किन्त जो कुछ व्यवहार नयसे विवेचन 
सनान क्तसि पदा्थेका व्विचन नहीं करता है किन्तु जो यवृहार नयसे विवेचन 





5 र्‌ 
क्या जाता है अथवा भेदरूप जाना जाता हैं उसका निषेव करता हूँ । याद वह भा 
च्सिी विषयका विवेचन ह्ज्फेे दह् भी ह्परण- जितना भ्ती विवेचन 
केसी विषयक विवेचन करे तो ह भी मिथ्या ठहरेगा । कारण-जितना भी विवेचत 





[ 





। 7 इसलिये पे अडाचड स्तिध्या ह्त्र्क्र वाद 
हु सब अरूण हू इसांद न्यथ्य ह। ज्रतएव निश्चय नय कुछ न कहकर कवत 
दिये 


निश्चय नय केवल निर्षेच ही करता ह तो 


[। 
निदेघ 























प्रतिणदन ३ दी है। इसलिये प्रतिपादन मात्रका 
उसके उकफाब्वताव। प्रातिगिदद वरता था वक्तव्य हो है। इसलिय प्रातपादव माफ 
निदे ह.] £ 3. मु 
नेयेद करना ही उसकी झक्‍फ-व्वपत्र। सूचक है। झतएव निश्चय नय नयाधिपति हूँ । 
शह्ाज्यर 
चोर लक्षणनिह् लगोसित सर्वेपि छलिल विक्नल्पान्या 

नु चक्ति लभणानह दयासर्त सद्याप हल इिकुल्पात्ना। 

तदिह विक्तत्पाभावाद कथमस्य नयलमिदमिति चेद 

ठांदृह दिच्वत्पाभावाद कथमस्प नयल्वमिदामाति चेद |६००।॥॥ 























० विक्नत्प ० फिर इस दृब्दादिक साा-लिल्‍्तय जे चछ 
चयक्षा लक्षण हा विचता हू । फिर इस द्वव्याधक चय-ननश्वथय रसायन विकल्प तो दुछे 
प्ड््क्ाः सी ज्चीः हे + इंडडिड आचर रूपई दे नियेदात्नक है। इसलिये विक्लल्पका बभाव 
इता हा नहा हूं | अ्याक उक्त नय कंबल निषयात्नक हूंँ। इद्धांतय विक्नल्वका सदा 
०... ७ 2३ (2 ल्‍्् झर्थात [ नयमें लक्षण ब््ोः नहीं 
हादर इंच चजका दयपता हां कस ऊादणगा 5: झहचदात्‌ इस नयम चयक्ाा लक्षण हु। ४6 
च् 
जाता ह 
4०५०७ 
द्रब्याथिक लय भी विक्नल्पात्मक है 
पिला 3 ० बी. पे [७० 














है। क्योंकि दच्याधिक नय्में भी न (निषेधात्नक) 
अिन्‍नकमब्कक, ै. तर 


््न्‍्यशगप्णण अप 


हक 
हर 
हरा चुत्ग हूँ कि द्रव्याथिक नयक्ा दाच्य 
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त्ञ है अर्थात्‌ निषेध है । यह निषेध ही उसका एक पक्ष है और पक्षका ग्राहक ही नय 
होता है, तथा पक्ष ही विकल्पात्मक होता है । 


भावार्थ/---तयकां लक्षण विकल्प बतलाया गया है। द्वव्याथिक नयमे निषेधरूप 
विकल्‍प पड़ता ही है, श्रथवा किसी एक पक्षके अ्रहण करनेवाले ज्ञानको अथवा 
उसके वाचक वाक्यको भी नय कहते है । द्रव्याथिक-निश्चय नयमे निषेधरूप पक्षका ही 
ग्रहण होता है। जिसप्रकार व्यवहार नय किसी धममका प्रतिपादन करनेसे विकल्पात्मक 
है उसीप्रकार व्यवहार नयके विषयभूत पदार्थंका निषेध करने रूपका प्रदिपादन करनेसे 
निश्चय नय भी विकल्पात्मक ही है। इसलिये नयका लक्षण निश्चय नयमे सुघटित ही है । 
तथा 
प्रतिपेष्यों विधिरूपो भव॒ति घिकल्पः स्वयं विकल्पत्वात्‌ । 
प्रतिपेघको विकल्पों भवति तथा सः स्वयं निपेधात्मा ||६०२॥। 
अर्थ:--जिसप्रकार प्रतिषेध्य विधिरूप है और स्वय विकल्परूप होनेसे विकल्पात्मक 
है। उसीप्रकार प्रतिपेधघक भी निषेधात्मक विकल्परूप है । 


भावार्थ:--जैसे प्रतिषेध्यमे विधिरूप पक्ष होनेसे वह विकल्पात्मक है वैसे प्रतिषेधकमे 
निपेधरूप पक्ष होनेसे वह भी विकल्पात्मक है। 
दृष्टान्त 
तन्नक्षणममपि च यथा स्थादपयोगो विकल्प एवेति। 
अर्थानुपयोगः किल वाचक इह निर्विकल्पस्प ॥६०३॥ 
अर्थाकृतिपरिणमन ज्ञानस्य स्याद्‌ किलोपयोग इति | 
नार्थाक्तिपरिणमन तस्य स्पादनुपयोग एवं यथा ॥६०४।॥। 
नेति निपेधात्मा यो नानुपयोगः मबोधपक्षत्वाद । 
अर्थाकारेण बिना नेतिनिपेधाबबोधशून्यत्वाव ॥६०५॥।॥। 
अर्थ:--प्रतिषेधक भी विकल्पात्मक है इस बातको ही इन ए्लोको द्वारा स्पष्ट 
किया जाता है। पदार्थका उपयोग ही तो विकल्प कहा जाता है, तथा पदार्थका 
अनुपयोग निविकल्प कहा जाता है, तथा ज्ञानका पदार्थाकार परिणमन होना ही उपण्ेग 
कहलाता है, उसका शब्र्थाकार परिणमन न होना अनुपयोग कहलाता है। जक 
उपयोग प्नुपषयोगकी ऐसी व्यवस्था है तब द्रब्याथिक नयमें 'न' उन्यावारक जो 
निषेधात्मक बोध है बहू भी निषेध शानरुप पक्षसे विधिष्ट होनेसे अनुपयोग नहीं कहा 
श्द 
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अथ।--प्रर्थका प्रकाश-पदार्थ विपयितारूप विकल्प दोनो ही जगह समान हैं। 
इसलिये वैसा नही है, इत्याकारक निषेघषको विषय करनेसे द्रव्याथिक नयमें नयपना है 
ही । कारण उसने एक निषेध पक्षका अवलम्बन किया है । 
एकाइग्रहणादिति पश्षस्थ स्यादिहांशधम्मत्वम्‌ । 
न तथेति द्रव्याथिकनयोस्ति मूल यथा नयत्वस्य ६०९॥। 
अथथः--पक्ष उसीको कहते हैं जो एक अ्रगको ग्रहण कंरता है। इसलिये 'न तथा” 
इस पक्षमें भी अंश घर्मता है ही। अ्रतएव “न तथा को विंषय करनेवाला द्रव्याथिक 
लय एक अंशको विषय करनेसे पक्षात्मक है । - न 
एकाइत्वमसिद्ध न नेति निधयनयस्य तस्थ पुन | 
वस्तुनि शक्तिविशेषो यथा तथा तदविशेषशक्तित्वात्‌ ॥६१०॥ 
अर्थ:--त, इस निषेधकों विषय करनेवाले निश्चयतयमें एकाज़ता असिद्ध नही 
है, किन्तु सिद्ध ही है। जिसप्रकार वस्तुमे विशेष शक्ति होती है, 'उसीप्रकार उसमें 
सामान्य शक्ति भी होती है । 


भावार्थ:--पदार्थ सामान्य विशेषात्मक है, वही प्रमाणका विषय है, तथा सामान्यांश 
द्रव्याथिकनयका विषय है, विशेषाश पर्यायाथिकनयका विषय है । इसलिये विशेषके 
निणेघरूप सामान्याशको विषय करनेवाले निश्चयनय-द्रव्याथिकनयमें एकाज्भूता सिद्ध 
ही है।' 
शंकाकार 
ननु च व्यवहारनयः) सोदाहरणों यथा तथायमपि | 
भव॒तु तदा को दोपो ज्ञानविकल्पाविशेषतों न्‍्यायाद्‌ ॥६११॥ 
से यथा व्यवहारनयः सदनेक॑ स्याचिदात्मको जीव! । 
तदितरनयः स््रपक्षं वदतु सदेक चिदात्मवत्वितिचेत्‌ ॥5६१२॥ 
अथ१--जिसप्रकार व्यवहारनय उदाहरण सहित होता है, उसप्रकार निश्चयनय 
भी उदाहरण सहित माना जाय तो क्या दोप आता है ? क्योंकि जैसा ज्ञान विकल्प 
उदाहरण रहित ज्ञानमे है, वैसा ही ज्ञान विकल्प उदाहरण सहित ज्ञान विकल्पमे है। 
इस न्यायसे निश्चय नयको सोदाहरण ही मानना ठोक है। उद्दाहटण सहित निश्चय 
तयको कहनेसे व्यवहार नयसे कंसे भेद होगा ? वह इसप्रकार होगा-जैसे व्यवहार नय 
सत्‌को अनेक बतलाता है, जीवको चिदात्मक वतलाता है। निरचय नय केवल अपने 
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अथवा चिदेव 'जीवो यदुदाहियतेप्यभेदबुद्धिमता | 
''.  उत्तवदत्रापि तथा व्यवहारनयों न परमाथं; ॥६१७॥ 
अथ)--शंकाका रने निश्चय नयका उदाहरण यह बतलाया है कि सत्‌ एक है, 
इसमें आचायें दोष दिखलाते है-सत्‌ एक है, यहाँ पर सत्‌ तो लक्ष्य ठहरता है और 
उसका एक यह लक्षण ठहरता है। इसप्रकारका लक्षण लक्ष्यका भेद व्यवहार नयमें ही 
होता है निश्चय नयमे नही होता । जिसप्रकार सत्‌ और एकमे लक्षण लक्ष्यका भेद होता 
है, उसीप्रकार जीव और चितमें भी होता है। जीव लक्ष्य और चितु उसका लक्षण 
सिद्ध होता है। शंकाकारने यद्यपि इन उदाहरणोंको अभेद बुद्धिसे बतलाया है, परन्तु 
विचार करने पर उदाहरण मात्र ही भेदजनक पडता है। इसलिये यह व्यवहार नयका 
ही विषय है, निश्चयका नही । क्योकि जितना भी भेद व्यवहार है, सब व्यवहार ही है । 
एवं सुसिद्धसंकरदोषे सति सर्वशत्यदोष३ स्थात्‌ | 
निरपेक्षस्य नयत्वाभावाचल्नक्षणाद्रमावत्वात्‌ ।।६१८।। 
अथः--इसप्रकार दोनों ही नयोंमें संकरता श्राती है। सकरता आनेसे सर्वेशुन्य 
दोष श्राता है, जो निरपेक्ष है उसमे नयपना ही नहीं आता, क्योकि निरपेक्षता नयका 
लक्षण ही नही है । 
भावाथ!--निश्चय नयको भी सोदाहरण माननेसे व्यवहारसे उसमे कुछ भेद नहीं 
रहेगा दोनों एक रूपमें श्राजाँयगे ऐसी अ्रवस्थामे प्रमाण भी श्रात्मलाभ न कर सकेगा 
इसलिये निश्चय नयको उदाहरण सहित मानना ठीक नही है । 
शंकाकार 
ननु केवल सदेव हि यदि वा जीवदो विशेषनिरपेक्षः | 
भवति च तदुदाहरणं भेदाभावाचदा हि को दोप! |६१९॥ 
अपि चेबं प्रतिनियतं व्यवहारस्थावकाश एवं यथा | 
सदनेक॑ च सदेक जीवश्रिदव्यमात्मवानिति चेत्‌ ॥६२०॥। 
अर्थ:--यदि सत्‌को एक कहनेसे और जीवको चित्‌ रूप कहनेसे भी व्यवहार 
नयका ही विषय शभ्रा जाता है तो निश्चय नयका उदाहरण केवल सत्त्‌ ही कहना चाहिये, 
अथवा जीव ही कहना चाहिये । सत॒का एकत्व विशेष और जीवका चित्‌ विशेष नही 
कहना चाहिये । सन्मात्र कहनेसे अथवा जीव मात्र कहनेसे फिर कोई दोप नहीं रहता 
है। सन्‍्मात्र और जीव मात्र कहनेसे भेद बुद्धि भी नहीं रहती है। व्यवहार नयका 


२०६ ] पद्चाध्यायी [ 
श्रवकाश तो भेदमें ही प्रति नियत है जैसे यह कहना कि सत्‌ एक है, सत्‌ श्रतेक है, जीव 
चिदृद्रव्य है, जीव आत्मवाच्‌ है, यह भेदनान ही व्यवहार तयका लक्षण है । निशचय 
नयमे केवल सत्‌ अथवा जीव ही उदाहरण मान लेने चाहिये ? 

चउत्तर 


न यतः सदिति विकल्पों जीव काल्पनिक इति विकल्पथ | 
तत्तद्धम॑विशिष्टस्तदानुपचरयते स यथा ॥॥६२१॥ 
अर्थ+--शंकाकारका उपर्युक्त कथन भी ठीक नही है, क्योकि सतु यह विकल्प और 
जीव यह विकल्प दोनों ही काल्पनिक हैं। भिन्न २ धर्मोसे विशिष्ट होनेसे उन धर्मवाले 
उपचारसे कहे जाते हैं, अर्थात्‌ जिस धर्मकी विवक्षा रक्खी जाती है उसी बर्मेसे विशिष्ट 
वस्तु कही जाती है । वह घर्मका उपचार इसप्रकार होता है-- 
जीव प्राणादिमतः संज्ञा करणं यदेतदेवेति । 
जीवनगुणसापेक्षो जीवः प्राणादिमानिहास्त्यर्थात्‌ ॥६२२॥ 
अर्थ/--जो प्राणोंको धारण करनेवाला है उसीको जीव इस नामसे कहा जाता 
है, अथवा जो जीवन ग्रुणकी श्रपेक्षा रखनेवाला है उसे ही जीव कहते हैं | इसलिये जीव 
मात्र कहनेसे भी प्राण विशिष्ट औौर जीवत्वगुण विशिष्वका ही बोब होता है। 
इसीप्रकार--- 
यदि वा सदिति सत्मतः स्पात्संज्ञा सचागुणस्य सापेक्षात्‌ | 
लब्घ॑ तदनुक्तमपि सह्भावाद सदिति वा शुणो द्रव्यम्र |६२३॥ 
अब+--अ्रववा सत्‌ यह नाम सत्तागुणकी अपेक्षा रखनेवाले (अ्रस्तित्व ग्रुण विशिष्ट) 
सत्‌ पदार्थका है। इसलिये सत्‌ इतना कहनेसे ही विना कहे हुए भी प्रस्तित्व गुण 
अथवा अस्तित्व ग्रुण विशिष्ट द्रव्यका वोब होता है । 
भावाये+---बद्यपि सतुर्में यह विकल्प नहीं उठाया गया है कि वह द्रव्य है, अयबा 
गुण है तथापि वह विकत्प बिना कहे हुए भी सत्‌ कहनेसे ही उठ जाता है, और जितना 
विकल्पात्मक-भेदविज्ञान है सव व्यवहार नयका विपय है । 
यदि च विशेषणश्‌त्यं विशेष्यमात्र सुनिश्यस्थार्थ: | 
द्रच्य॑ गुणों न पर्यय हृति वा व्यवद्ारकोपदोपः स्थाद (६२४॥ 
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अर्थ/--यदि विशेषण रहित विशेष्य ही केवल निश्चय नयका विषय माना जाय 
तो द्रव्य भौर ग़रुणकी ही सिद्धि होगी, पर्यायकी सिद्धि नही होगी, अथवा व्यव्हारका 
ही लोप हो जायगा । यह एक बडा दोष है । 
साराश 
तस्मादवसेयमिद॑ यावदुदाहरणपूर्वको रूपः । 
तावान्‌ व्यवह्ारनयस्तरय निषेधात्मकस्तु परमार्थः |॥६२४॥ 


अथ।--इसलिये यह निश्चय करना चाहिये कि जितना भी उदाहरण पूर्वक कथन 
है उतना सब व्यवहार नय है । उस व्यवहारका निषेघक ही निश्चय नय है । 
शकाकार ह॒ 
नज्ञु च व्यवहारनयों भवति च निश्चयनयों विकल्पात्मा । 
कथमाद्यः प्रतिषेध्यो 5सत्यन्यः प्रतिषेधकश्व कथमिति चेत्‌ ॥६२६॥ 


अथेः--व्यवहार तय भी विकल्पात्मक है और निश्चय नय भी विकल्पात्मक है 
फिर व्यवहार नय क्यो निषेध करने योग्य है, तथा निश्चय नय क्यो उसका निषेध 
करनेवाला है ? 


भावारथः--जब दोनो हो नय विकल्पात्मक है तो एक निष्ध्य और दूसरा निषणेधक 
उनमे कैसा ? 
जन्त्र 
न यतो विकल्पमात्रमर्थाकृतिपरिणतं यथा वस्तु । 
प्रतिषेध्यस्य न हेतुश्चेदयथार्थस्तु हेतुरिह तस्य ।॥६२७॥ 
अर्थ!ः--उपर्युक्त शका ठीक नही है, क्योकि हरएक वस्तुमे उस वस्तुके अनुरूप 
श्र्थाकार परिणमन करनेवाले ज्ञानको ही विकल्प कहते है । वह विकल्प प्रतिषणेध्यका 
हेतु नही है, किन्तु उसका कारण श्रयथाथ्थता है । 


भावार्थ:--व्यवहार नयके निषणेघका कारण विकल्पात्मक बोध नही है विकल्पात्मक 
बोध तो निश्चय नयमे भी है किन्तु उसका अयथार्थे बोध है, श्रर्थात्‌ व्यवहार नय मिथ्या 
है इसीलिये वह निषेध करने योग्य है । इसी बातको नीचे स्पष्ट करते है । 


व्यवहार) किल मिथ्या स्वयमपि मिथ्योपदेशकश्र यतः। 
प्रतिषेष्यस्तस्मादिह मिथ्याइश्स्तिदथचश्थि ॥६२८।॥ 
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अध्ध;--व्यवहार नय मिथ्या है क्योकि वह स्वयं ही मिथ्या उपदेश देता है। 
इसलिये वह प्रतिषेध्य निषेध करने योग्य है और उस व्यवहार नयके विषय पर दृष्टि 
देनेवाला-श्रद्धान करनेवाला भी मिथ्यादृष्टि है । 
निश्चय नव यधाय है 

स्वयमपि भूतार्थवाइ़वति स निश्चयनयों हि सम्पक्खम्‌ । 

अविकल्पवदतिवाणिव स्थादनुसबकगम्यवाच्याथेः ॥६२९॥ 

यदि वा सम्पन्दश्टिस्तद्दृष्टिः कार्यकारी स्थाद । 

तस्मात्‌ स उपादेयोनोपादेय स्तद॒न्यनयवादः [६३०॥ 


अथे;--निश्चय तय यथार्थ विषयका प्रतिपादन करनेवाला है, इसलिये वह 
सम्यक्ूरूप है । यद्यपि निश्चयनय भी विकल्पात्मक है, तो भी वह्‌ विकल्प रहितसा प्रतीत 
होता है। यद्यपि वह 'न' इत्याकारक वचनसे कहा जाता है तो भी वह वचनाग्रोचर ही 
जैसा प्रतीत होता है । निश्चय नयका क्या वाच्य है यह बात अनुभवगम्य ही है ब्र्थात्‌ 
निश्चय नयके विषयका बोध जचुभवसे ही जाना जाता है। वचनसे वह नही कहा 
जाता, क्योकि जो कुछ वचनसे विवेचन किया जायगा वह सब भेदरूप होनेसे व्यवहार 
नयका ही विषय हो जाता है। इसलिये वचनसे तो वह “न निषेघरूप ही वक्तव्य है । 
अथवा उस निश्चय नयके विषयपर श्रद्धान करनेवाला सम्यर्इृष्टि है और वही कार्यकारी 
है। इसलिये निश्चयनय ही उपादेय-प्राह्म है। अ्रन्य जितना भी नयवाद है सभी 
जग्राह्म-त्याज्य है । 
शंक्षाकार 
नतु च्‌ व्यवहारनयों भव्रति स स्वोपि कथमभृताथः । 
गुणपर्ययवद्द्॒ब्यं यथोपदेगाचथाउु भूतेश ॥६३१॥॥ 
अथ किमभूतार्थत्वं द्रच्याभावोंउथ वा गुणाभावः | 
उभयाभावो वा किल तश्रोगस्याप्पभावसादिति चेत्‌ ॥६१२॥| 
अर्थ:--सम्पूरों ही व्यवहार नय किसप्रकार भिथ्या हो सकता है १ क्योकि 'प्रुण- 
पर्येयवदृद्रव्यम, गुर पर्याववाला द्रव्य होता है, ऐसा उपदेश (सर्वेज्ञ व महषियोका) भी 
है तथा अचुभवसे भो यही वात सिद्ध होती है । हम पूछते हैं (शकाकार) कि यहाँ 
पर क्या अभतार्थपना है, द्रव्याभाव है अथवा गरुणाभाव है । अथवा दोनोंका प्रभाव है, 
अथवा उन दोनोके योग (मेल)का अभाव है। किसका अभाव है जिससे कि धुणपर्यय- 
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बद्द्रव्यम! यह कथन अभूतार्थ समा जाय, यदि किसीका श्रभाव नहीं है तो फिर 
व्यवहार नय मिथ्या क्‍यों ९ 
उत्तर 
सत्यं न गुणाभावों द्वव्याभावों न नोभयाभावः 
न हि तथोगाभावों व्यवहारः स्थात्तथाप्यभूताथः |॥६३३॥ 
अथे।--ठीक है, न गुणका अभाव है, न द्रव्यका अभाव है, न दोनोका अभाव 
है, और न उन दोनोके योगका अ्रभाव है, तो भी व्यवहार नय मिथ्या ही है। क्‍यों 
मिथ्या है १ उसीको स्पष्ट करते है--- 
इृदमत्र निदानं किल गुणवहव्यं यदुक्तमिह खत्रे | 
अस्ति गुणोस्ति द्रव्यं तथोगाचदिद्द लब्धमित्यर्थात्‌ |$३४॥। 
तदसन्न गुणोस्ति यतो न द्वव्य नोभयं न तथ्योगः । 
केवलमद्वेत सद्धबतु ग्रणो था तदेव सहृब्यस्‌ |।६३५॥ 
अथः--व्यवहारतय मिथ्या है, इसमे यह कारण है कि जो सूत्रमे गुणवद्द्रव्यम' 
कहा गया है, उसका यह अर्थ निकलता है कि एक कोई गुण पदार्थ है एक द्रव्य पदार्थ 
है, उन दोनोके योगसे द्रव्य सिद्ध होता है । परन्तु ऐसा कथन ही मिथ्या है । क्योकि न' 
कोई गुण है, न द्रव्य है, न दोनो है, और न उनका योग ही है, किन्तु केवल अद्वेत सत्‌ 
है, वही सत्‌ गुण कहलाओ अथवा वही सत्‌ द्रव्य कहलाओ । कुछ कहलाओ । 
व्यवद्दारनय मिथ्या है 
तस्मान्यायागत इति व्यवहारः स्यान्नयोप्यभूता्थः । 
केवलमनुभवितारस्तस्य च मिथ्यादशो हतास्तेषि ॥६३६॥ 
अथ्थ;+---इसलिये यह बात न्यायसे प्राप्त हो चुकी कि व्यवहारनय श्रभृतार्थ है। 
जो लोग केवल उसी व्यवहारतयका अनुभव करते रहते है वे नष्ट हो चुके है, अर्थात्‌ 
सद्दिचारसे हीन हैं तथा वे मिथ्यादृष्टि है 
शकाकार 
ननु चैव॑ चेन्नियमादादरणीयो नयो हि परमार्थः । 
कि _ श्ित्कारित्वादृष्यवहारेण तथाविधेन यतः ॥६३७॥ 
अथे+--यदि व्यवहारनय मिथ्या ही है तो केवल निश्चयनय ही आदरणीय होना 
चाहिये | व्यवहारनग्व॒ सिथ्या है इसलिये कुछ भी करनेमे असमर्थ है, फिर उसे सर्वथा 
कहना ही नही चाहिये ? 
२७ 
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उत्तर-वस्तु विचाराथ व्यवहारनय भी आवश्यक है 


नैवं यती बलादिह विग्रतिपतो च संशयापत्तो । 
बस्तुविचारे यदि वा प्रमाणमुभयावरूम्बि तज्ज्ञानम्‌ ॥६३८॥ 
अथ।--ऊपरकी शका ठीक नही है, कारण किसी विषयमें विवाद होने पर श्रथवा 
किसी विषयमे सदेह होनेपर अथवा वस्तुके विचार करनेमें व्यवहारनयका अवलम्बन 
बलपूर्वक (अवश्य ही) लेना पड़ता है। जो ज्ञान निश्चयनय भ्ौर व्यवहारनय दोनोंका 
अवलम्बन करता है वही ज्ञान प्रमाणज्ञान समभा जाता है । 


भावारथ:--बिना व्यवहारनयका अ्रवलस्बन किये केवल निश्चयनयसे ज्ञानमें 
प्रमाणता ही नही भ्रा सकती है। बिना व्यवहारनयका अवलम्बन किये पदार्थका विचार 
ही नही हो सकता है, यह शका फिर भी की जा सकती है कि जब व्यवहारनय मिथ्या 
है तो उसके द्वारा किया हुआ वस्तु विचार भी मिथ्या ही होगा ? यद्यपि किसी अंशमे 
यह शका ठीक हो सकती है, परन्तु बात यह है कि वस्तुका विचार बिना व्यवहारके हो 
नही सकता, बिना विवेचन किये यह कैसे जाना जा सकता है कि वस्तु अनन्त ग़रुणात्मक 
है, परिणामी है, इसलिये व्यवहार द्वारा वस्तुको जानकर उसकी यथार्थंताका बोध हो 
जाता है। दूसरे शब्दोमे यो कहना चाहिये कि यह आत्मा व्यवहारपूर्वक ही निश्चयनय 
पर झारूढ़ होता है, विवेचना वस्तुकी यथार्थता नही है, किन्तु विवेचनाके द्वारा ही 
यथार्थताका बोध होता है इसलिये व्यवहार नय भी झ्रादरणीय है। 


तस्मादाश्रयणीयः केषाशित्‌ स नयः प्रसद्भत्वात्‌ । 
आअपि सविकल्पानामिव न श्रेयो निर्विकल्पवोधवताम्‌ ॥।६३९ 


अथ+--इसलिये प्रसगवश किन्ही २ को व्यवहार नय भी ब्राश्रयणीय (आश्रय 
करने योग्य) है। वह सविकल्पक बोधवालोके लिये ही श्राश्रय करने योग्य है। सविकल्पक 
बोधवालोके समान निविकल्पक बोधवालोके लिये वह नय हितकारी नही है । 


भावार्थ:--सविकल्पक बोध पूर्वक जो निविकल्पक.बोधको पा चुके है, फिर उन्हें 
व्यवहारनयकी शरण नही लेनी पडती है निश्चय नयको प्राप्तिके लिये ही व्यवहारका 
आाश्षय लेना आवश्यक है। 
शकाकार 
ननु च समीहितसिद्धि! किल चेकस्मान्यात्कर्थ न स्थात्‌ । 
विप्रतिपचिनिरासो वस्तुविचारश्य निश्रयादिति चेत्‌ ॥६४०॥ 


अध्याय सुबोधिनी दोका [२११ 


अथे।--अपने भ्रभीष्टकी सिद्धि एक ही नय (निश्चय )से क्‍यों नही हो जाती है, 
विवादका परिहार और वस्तुका विचार भी निश्चयसे ही हो जायगा इसलिये केवल 
निश्चयनय ही मान लो ? 
; उत्तर 
नै यतोस्ति भेदो5निवेचनीयो नयः स परमा्थः । 
तस्माचीथस्थितये श्रेयान्‌ कश्ित्‌ स वावद्कोपि ॥१४१॥ 
अथः--ऊपर जो शका की गई है वह ठीक नही है क्योकि दोनो नयोंमे भेद है । 
निश्चय नय अनिवंचनीय है, उसके द्वारा पदार्थका विवेचन नही किया जा सकता, इसलिये 
धर्म भ्रथवा दर्शनकी स्थितिके लिये अर्थात्‌ वस्तु स्वभावकों जाननेके लिये कोई बोलनेवाला 
भी नतय-व्यवहार नय हितकारी है । 
शझ्लाकार 
नजु निश्रयेस्य बाच्यं किमिति यदालम्ब्य बचेते ज्ञानम्‌ । 
सर्बविशेषाभावे उत्पन्ताभावस्य वे प्रतीतत्वात्‌ ॥६४२॥ 
अर्थः--निश्चय नयका क्या वाच्य (विषय) है कि जिसको अ्रवलस्बन करके ज्ञान 
रहता है ? सम्पूर्ण विशेषके अभावमें निश्चयनयसे अत्यन्ताभाव ही प्रतीत होता है । 
भावार्थ:--निश्वयनय जब किसी विशेषका अ्रवलम्बन नहीं करता है तो फिर 
उसका कुछ भी विषय नही है, वह केवल अभावात्मक ही है । 
उत्तर 
इदमत्र समाधान व्यवद्ारस्थ च्‌ नयस्य यद्वाच्यम्‌ । 
सर्वेविकल्पाभावे तदेव निश्चयनयस्य यद्धाच्यम्‌ ॥६४३॥ 
अथ;--ऊपरकी शकाका यहाँपर यह समाधान किया जाता है कि जो कुछ व्यवहार 
नयका वाच्य है उसमेसे सम्पूर्ण विकल्पोको दूर करनेपर जो वाक्य रहता है वही निश्चय 
तनयका वाच्य है । 
इशष्टान्त 
असत्यत्र च संदष्टिस्तूणाग्निरिति वा यदोष्ण एवाग्नि! । 
सर्वा ल्पाभावे तत्संस्पर्शादिनाप्यशीतत्वस्‌ ॥६४४।। 
अर्थ:--निश्वय नेयके वाच्यके विषयमे यहाँपर अ्ग्तिका दृष्टान्त दिया जाता है- 
भ्रिति यदि तृणकी श्रग्नि है तब भी अग्नि ही है, यदि वह कण्डेकी अग्नि है तो भी वह 
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उष्ण अग्नि ही है, यदि वह कोयलेकी अग्नि है तो भी वह उष्ण अग्नि ही है। इसलिये 
उस अग्निमेंसे तृण, कण्डा (उपला) कोयला आदि विकल्प दूर कर दिये जाँय तो भी 
वह स्पर्शादिसे उष्ण ही प्रतीत होगी । 


भावाः--तृणुकी अग्नि कहना ही वास्तवमें मिथ्या है, जिससमय तृण अग्नि 
परिणत है उससमय वह तृण नही किन्तु श्रग्नि है। जिससमय श्रग्नि परिणत नहीं है 
उससमय वह तृण है अग्नि नहीं है। इसलिये तृणादि विकल्पोंको दुर कर देना 
ही ठीक है। परन्तु अग्निऱ्प सिद्ध करनेके लिये पहले तृणादिका व्यवहार होना भी 
भ्रावश्यक है। ठीक यही दृष्टान्त निश्चयनयमे घटित होता है । जो व्यवहारनयका विषय है 
वह विकल्पात्मक है, उसमेंसे विकल्पोंको दूर कर जो वाच्य पडता है वही निश्चयनयका 
विषय है। निश्चयनय गुणद्रव्य पर्यायरूप भेदोकों मिथ्या समभता है। गुणात्मक- 
अखण्डपिण्ड ही निश्चयनयका विषय है । वह अनिर्वेचनीय है| इसीलिये व्यवहार नयके 
विषयको निषेध द्वारा कह दिया जाता है। निषेध कहनेसे उसका अ्रभावात्मक वाच्य 
नही समझना चाहिये किन्तु शुद्ध द्रव्य समभना चाहिये । 
शकाकार 
ननु चेव॑ परसमयः कथं स निश्चयनयाबलंबी स्यात्‌ । 
अविशेषादपि स यथा व्यवद्ारनयावलंबी यश |।६४४॥। 
अथ:--जो व्यवहारनयका अवलम्बन करनेंवाला है, वह जिसप्रकार सामान्य- 
रीतिसे मिथ्याहृष्टि है उसीप्रकार जो निश्चयनयका अवलम्बन करनेवाला है वह 
सिथ्याहृष्टि क्यो है ? श्रर्थात्‌ व्यवहारनय के अवलम्बन करनेवालेको मिथ्याहृष्टि कहां 
गया है, सो ठीक परन्तु निश्वयनयावलम्बीको भी मिथ्यादृष्टि ही कहा गया है सो क्यो 
उत्तर 
सत्यं किन्तु विशेषो भवति स श्क्ष्मो गुरूपदेश्यत्वात्‌ । 
अपि निश्रयनयपक्षादपरः खात्मानुभूतिमहिमा स्यात्‌ ॥६४६॥ 
अथे+--ठोक है, परन्तु निश्चयनयसे भी विशेष कोई है, वह सूक्ष्म है, इसलिये वह 
गुरुके ही उपदेश योग्य है। सिवा महनीय ग्रुरुके उसका स्वरूप कोई नहीं बतला सकता। 
चह विशेष स्वात्माउुभूतिकी महिमा है जो कि निश्चयनयसे भी बहुत सूक्ष्म और भिन्न है। 


उमय॑ णयं विभणिमं जाणइ णवरं तु समय पढिवद्धो । 
णदु णयप गिण्ददि किंचिधि णम्रपक्खपरिहीणो ।। १) 


थध्याय ] सुबोधिनी दीका [ २१३ 


इत्युक्तस्ादपि सविकल्पत्वाचथानुभूतेथ । 
सर्वोषि नयो यावान्‌ परसमयः स च नयावलंबी ।॥॥६४७॥। 


अथे।--निश्चय नयावलम्बीको भी मिथ्याहृष्टि कहा गया है इस विषयमें उक्त 
गाथा भी प्रमाण है। उसका श्रर्थ यह है कि जो दो प्रकारके नय कहे गये है उन्हें 
सम्यग्दृष्टि जानता तो है परन्तु किसी भी नयके पक्षको ग्रहण नही करता है, वह नय 
पक्षसे रहित है। इस गाथारूप सूत्रसे यह बात सिद्ध हो चुकी कि सम्यर्हृष्टि निश्चय 
तयका भी अवलम्बन नहीं करता है। दूसरी बात यह है कि निश्चय नयको भी 
आचायेने सविकल्पक बतलाया है और जितना सविकल्प ज्ञान है उसे अ्रभूतार्थ बतलाया 
है जैसा कि पहले कहा गया है यथा-“यदि वा ज्ञानविकल्पो नयो विकल्पोस्ति सोप्यपर- 
माथे.” इसलिये सविकल्पज्ञानात्मक होनेसे भी निश्चय नय मिथ्या सिद्ध होता है, तथा 
अनुभवमे भी यही बात शभ्राती है कि जितने भी नय है सभी पर समय-मिथ्या है, तथा 
उन नयोका अ्रवलम्बन करनेवाला भी मिथ्याहृष्टि है ? 
स्वात्मानुभूतिका स्वरूप 
स यथा सति सबिकल्पे भवति स निश्चयनयों निषेधात्मा । 
न विकलपो न निषेधो भवति चिदात्मालुभूतिमात्रं च ॥६४८॥ 
अथेः--वह स्वात्मानुभूतिकी महिमा इसप्रकार है कि सविकल्पज्ञान होनेपर 
निश्चय नय उस विकल्पका निषेध करता है । परन्तु जहाँ पर न त्तो विकल्प ही है 
और न निषेध ही है वहाँ पर चिदात्मानुभूति मात्र है। 
हृष्टान्त 
न्‍्तोपि च महिषध्यानाविष्टो यथा हि कोपि नरः । 
महिषोयमहं तस्योपासक इंति नयावलूम्बी स्थात्‌ ॥६४७९।। 
चिरमचिरं वा यावत्‌ स एवं देवात्‌ स्वयं हि महिषात्मा । 
महिषस्येकस्य यथा भवनान्‌ महिषाहुभूतिमाज्र स्पात्‌ ॥६४०॥॥ 
अर्थ/--स्वात्मानुभूतिके विषयमे हृष्टान्त भी है, जैसे-कोई पुरुष महिषके ध्यानमे 
प्रारूढ है । ध्यान करते हुए वह यह समभता है कि यह महिष ( भेसा) है और मै 
उसकी उपासना (सेवा-ध्यान) करनेवाला हूँ । इसप्रकारके विक्रल्पको लिये हुए जब 
तक उसका ज्ञान है तब तक वह नयका अवलम्बत करनेवाला है। बहुत काल तक 
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अथवा जल्दी ही ध्यान करते २ जिससमय वह देव वश & स्वयं महिषरूप बन जाता 
है तो उससमय वह केवल एक महिषका हो अ्रनुभव करता है, वही महिषाचुभूति है । 


भावाथ:--महिषका ध्यान करनेवाला जब तक यह विकल्प करता है कि यह 
महिष है मैं उसका उपासक हूँ तब तक तो वह्‌॒विकल्पात्मक नयके आधीन है, परल्तु, 
ध्यान करते २ जिससमय उसके ज्ञानसे यह उपर्युक्त विकल्प दूर हो जाता हैं केवल 
महिषरूप अपने आपको अ्रनुभवन करने लगता है उसीसमय उसके महिषानुभूति होती 
है। इस प्रकारकी अनुभूतिमे फिर उपास्य उपासकका भेद नही रहता है श्रात्मा जिसे 
पहले ध्येय बनाकर स्वय ध्याता बनता है, अनुभूतिके समय ध्याता ध्येयका विकल्प 
नही रहता है किन्तु ध्याता स्वयं ध्येयरूप होकर तन्मय होजाता है इसीलिये स्वाचु- 
भूतिकी भ्रपार महिमा है । 
दाष्टोन्त ह 
सात्मध्यानाविश्स्तथेह कथ्रिन्नरोपि किल यावत्‌ । 
अयमहमात्मा स्वथमिति स्यामनुभविताहमस्यनयपक्ष) ॥॥६४१॥ 
चिरमचिरं वा देवात्‌ स एवं यदि निर्विकल्पश्र स्यात्‌ । 
स्वयमात्मेत्यनुभवनाव॒ स्थादियमात्मानुभूतिरिह तावत्‌ ॥१४२॥ 


अथ)--उसी प्रकार यदि कोई पुरुष अपने आत्माके ध्यान करनेमें प्रारूढ है, ध्यान 
करते हुए वह विकल्प उठाता है कि मैं यह भ्रात्मा हूँ और मैं ही स्वयं उसका श्रतुभवन 
करनेवाला हूँ, जबतक उसके ऐसा विकल्पात्मक बोध है तब तक उसके नय पक्ष. है । 
बहुत कालतक अथवा जल्दी ही देववश वही आत्मा यदि निविकल्प हो जाय, अर्थात्‌ 
'मै उपासक हूँ और मैं ही स्वय उपास्य हूँ, इस उपास्य उपासक विकल्पको दूर कर 
स्वय श्रात्मा निज आत्मामे तन्‍्मय होजाय तो उस समय वह आत्मा स्वात्मानुभवन 
करने लग जाता है। जो स्वात्मानुभवन है वही स्वात्मानुभूति कहलाती है । 


भावार्थ:--कविवर दौलतरामजीने छहढालामे इसीका श्राशय लिया है । वे कहते 
है कि “जेह ध्यान ध्याता ध्येयको न विकल्प बच भेद न जहाँ” आदि, अर्थात्‌ जिस 
आात्मानुभूतिमे ध्यान क्या है, ध्याता कौन है, ध्येय कौन है यह विकल्प ही नही उठता 
है, और न जिसमे वचनका ही विकल्प है। निश्चय नयमे भी विकल्प है इसीलिये 


# देववशका आशय यह नहीं है कि वह वास्तवमें महिपकी पर्यौयको धारण कर लैता द्वो, किग्तु 
यह है कि पुण्योदयवश यदि ध्यानकी एकाग्रता हो जाय तो। 
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सम्पग्हृष्टि-स्वात्मानुभूतिनिमग्न उसे भी छोड़ देता है, इसीलिये 'गयपक्‍्ख परिहीणों' 
श्र्थात्‌ सम्यग्हृष्टि दोनों नय पक्षोसे रहित है ऐसा कहा गया है। जहाँ विकल्पातीत, 
वचनातीत आत्माकी निविकल्प अवस्था है वही स्वात्मानुभूति विज्ञान है। वह निश्चय- 
चयसे भी बहुत ऊपर है, बहुत सूक्ष्म है, उस अलौकिक आनन्दमे निमग्न महात्माग्रों 
द्वारा ही उसका कुछ विवेचन हो सकता है, उस आनन्दसे वचित पुरुष उसका यथार्थ 
स्वरूप नही कह सकते है । जिसने मिश्रीको चख लिया है वहीं कुछ उसका स्वाद 
किन्ही शब्दोमें कह सकता है | जिसने मिश्रीको सुना मात्र है वह विचारा उसका स्वाद 
क्या बतला सकता है, इसीलिये स्वात्मानुभूतिको गुरूपदेश्य कहा गया है । 
साराश 
तस्माद्व्यवहार इव प्रकृतो नात्मानुभूतिहेतुः स्यात्‌ । 
अयमहमस्य स्वामी सदवश्यम्भाविनों विकल्पत्वात्‌ ६४ ३॥। 
अर्थ)--इसलिये व्यवहारतयके समान निश्चयनय भी आरात्मानुभूतिका कारण नही 
है। क्योकि उसमें भी यह आत्मा है, मै इसका स्वामी हूँ, ऐसा सु पदार्थमें श्रवश्यंभावी 
विकल्प उठता ही है। 
शद्भाकार 


ननु केवलमिह निश्चयनयपक्षों यदि विवज्षितो भवति | 
व्यवहारानिरपेक्षी भवति तदात्मानुभूतिहेतुः सः ॥६४४॥। 
अर्थ+--यदि यहाँपर व्यवहार नयसे निरपेक्ष केवल निश्चयनय का पक्ष ही विवक्षित 
किया जाय तो वह श्ात्मानुभृतिका कारण होगा ? 
उत्तर 
नेबमसंभवदोषाथतो न कश्निन्नयो हि निरपेक्ष) । 


कप | + 


सति च विधौ प्रतिषेधः प्रतिषेधे सति विधेः प्रसिद्धत्वात्‌ ॥5४१४॥ 
अर्थ:--ऊपर जो शका की गई है वह ठीक नही है कारण वैसा माननेमे असम्भव 
दोष आता है। कोई भी-नय निरपेक्ष नही हुआ करता है, तन हो सकता है। क्योकि 
विधिके होनेपर प्रतिषेधका होना भी अवश्यभावी है, और प्रतिषेधके होनेपर विधिका 
होना भी प्रसिद्ध है । 


भावारथा---तय वस्तुके एक अशको विषय करता है, इसलिये वह एक-विवक्षित 
झशका विवेचन करता हुआ दूसझे अशकी अपेक्षा अवश्य रखता है। शअन्यथा निरपेक्ष 
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अवस्थामें उसे नय ही नही कह सकते । विधिकी विवक्षामें प्रतिषेधकी सापेक्षता भर 
प्रतिषेषघकी विवक्षामें विधिकी सापेक्षताका होना आवश्यक है। इसलिये व्यवहार 
और निश्चय नयमे परस्पर सापेक्षता ही है | 
शंकाकार 
नत्ु च व्यवहारनयों भवति यथा 5नेक एवं सांशत्वात । 
अपि निश्रयों नयः " लू तदृदनेको 5थ चेककरित्वति चेत्‌ ॥६५३६॥ 


अथः--जिसप्रकार अनेक अंश सहित होनेसे व्यवहारनय भ्रनेक ही है, उसीप्रकार 
व्यवहारतयके समान निश्चयतय भी ऐक एक मिलाकर नियमसे अनेक है ऐसा माता 
जाय तो ? 


उतर 
नेव॑ यतोस्त्यनेकी नेक! प्रथमोप्यनन्तथमंत्वात्‌ । 
न तथेति लक्षणत्वादस्त्येको निश्चयों नि नानेक। |॥६५७॥ 


अथथ--उपर्युक्त कहना ठीक नही है, कारण व्यवहारनय तो श्रनन्तधर्मात्मक होनेसे 
अनेक है, वह एक नही है। परन्तु निश्चयनय श्रनेंक नही है, क्योकि उसका लक्षण न 
तथा ' है भ्रर्थात्‌ जो कुछ व्यवहारनय कहता है उसका निषेध करना, कि (पदार्थ) वैसा 
नही है। यही निश्चयनयका लक्षण है, इसलिये कितने ही धर्मकि विवेचन क्यो न किये 
जाँय, सबोका निषेध करना मात्र ही निश्चयनयका ऐक कार्य है अतएऐव वह एक 


ही है। 


इष्ठटान्त 
संदष्टि.. कल्व॑ ताम्रोपाधे्निंबचितो य _। 
अपर तदपरमिह वा रुक्मोपाधेनिवचितस्ताइकू ||६४८॥ 


अर्थः--निश्चयनय क्यो एक है इस विषयमे सोनेका दृष्टान्त भी है। सोना ताँबेकी 
उपाधिकी निवृत्तिसे जैसा है, वैसा ही चाँदीकी उपाधिकी निवृत्तिमे भी है, अथवा और 
और अनेक उपाधियोकी निवृत्तिसे भी वैसा ही सोना है, श्र्थात्‌ सोनेमे जो ताँवा, 
पीतल, चाँदी, कालिमा आदि उपाधियाँ है वे अनेक है परन्तु उनका ग्रभाव होना अनेक 


नही है, किसी उपाधिका अभाव क्यो न हो वह एक रूप ही रहेगा | हरएक उपाधिकी 
निवृत्तिमें सोना सदा सोना ही रहेगा । 
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निश्चयनयको अनेक कहनेवाले ठीक नहीं हैं 
एतेन हतास्ते ये स्वात्मप्रज्ञापराधतः केचित | 
अप्येकनिश्चयत्तय्म्ननेकमिति सेन्रुयन्ति यथा ॥६५४९॥। 
._अर्थ:--इस कथनसे थे पुरुष खण्डित किये गये जो कि अपने ज्ञानके दोषसे एक 
निश्चय नयको अनेक समभते है। कोई कोई अज्ञानी निश्चय नयके इसप्रकार भेद, 
कहते है। 
शुद्धृद्रृव्याथिक इति स्यादेकः शुद्धनिश्रयो नाम | 
अपरोहशुद्धद्॒व्याथिक इति तदशुद्धनिश्रयो नाम ॥६६०॥ 
अर्थ::+एक शुद्ध द्रव्याथिक नय है, उसीका नाम शुद्ध निश्चय नय है। दूसरा . 
अशुद्धद॒व्याथिक नय है उसका नाम अशुद्ध निश्चय नय है। ऐसे निश्चय नयके दो भेद हैं । 
इत्यादिकाश वहवो भेदा निथ्वयनयस्य यस्य मते | 
सहि मिथ्याइष्टित्वात्‌ सर्वज्ञाज्मानको नियमात्‌ ॥5६१॥ 
अर्थ:--और भी बहुतसे भेद निश्चय नयके जिसके मतमे है वह मिथ्यादृष्टि है। 
इसीलिये वह तियमसे सर्वेज्की आज्ञाका उल्लवन करता है, श्रर्थातु निश्चय नयके शुद्ध 
अशुद्ध श्रादि भेद कुछ भी नही है ऐसा जैन सिद्धान्त है, वह केवल निषेधात्मक एक है । 
जो उसके भेद करता है वह सर्वज्ञकी आज्ञाका उललघन करता है। अतएवं वह 
मिथ्यादृष्टि है । # कक 


# पद्चाध्यायीकारका निरूपण स्वसमय को अपेक्षासे है इसीलिये दूसरोंने जो शुद्ध द्रव्यार्थिक 
अशुद्ध द्रव्यार्थिक भेद किये हैं. उनको इन्होंने व्यवद्दारनयर्में ही गर्मभित किया है। आल्ापपद्धतिकारने 
क्रोधादि भाबोंको आत्माके भाव अश्ुद्ध द्रव्यार्थिक नयसे बताये हैं, तथा आत्म।के दर्शन ज्ञानादि गुण 
हैं यह भेदसापेक्ष कल्पना भी उक्त अन्थकारने अशुद्ध द्रव्यार्थिक नयसे बतलाई है; अथवा श्रीमन्‍्नेमि चन्द्र 
सिद्धान्त चक्रवर्ती ने द्रव्यसंग्रहम रागादि भावोंका कर्त्ता जीवकों अश्ुद्ध निश्चयनयसे कहो हैं। पन्ना- 
ध्यायीौकारने क्रोधादि भाबोंको अनुपचरित-असदू भूत व्यवह् रनय तथा उपचरितत-असदूभूत व्यवह्दारनयसे 
बतछाया है, तथा जीवके ज्ञानद्शनादि गुण हैं यद्द कथन सदूभूत व्यवह्ारनयसे किया है। यह इतना 
बडा भेंद केबल अपेक्षाका भेद है। पचाध्यायीकारने स्वसमयकी अपेक्ष/से निरूपण किया है। स्वसमयकी 
अपेक्षासे जीवके क्रोधादि भाव कहना वास्‍्तवमें सिथ्या है। सूक्ष्मदश्टिसे विचार करनेवालों को सभीके 
कथन एक ही प्रतीत होते हैं । क्योंकि सबोंका कथन अपेक्षा भेदसे है। नय विभाग ही अपेक्षा पर निर्भर 
है। जो कथन एक दृष्टिसे मिथ्या प्रतीत द्वोता है वही दूसरी दृष्टिसे ठीक समझा जाता है। इसलिये बिना 
लय विभागके समझे जैन धर्मंकी यथाथेताका बोध द्वो द्वी नहीं सकता | झुद्ध निश्चय नयसे द्रव्य अखर्ड 
एवं अभिन्न रूपसे एक २ रूप अवक्तज्य है। 

शर्ट 
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इदमत्र तु तात्पयमधिगन्तव्य॑ चिदादि यहस्तु | 
व्यवहारनिश्रयाभ्यामविरुद्धं यथात्मगझुद्धयर्थम्‌ 44 २॥ 
अर्थ:--यहाँ पर इतना ही तात्पर्य है कि जीवादिक जो पदार्य हैं वे आत्मशुद्धिके 
लिये तभी उपयुक्त हो सकते हैं जव कि वे व्यवहार और निश्चय नयके द्वारा अविरुद्ध 
रीतिसे जाने जाते हैं । 
अपि निश्रयस्य नियत हेतु! सामान्यमात्रमिद वस्तु | 
फलमात्मसिद्धिः स्थाव्‌ कर्मकलड्भावम्रक्तत्रोधात्मा 5६ ३॥ 
अर्थ:--निश्चय नयका कारण नियमसे सामान्य मात्र वस्तु है। फल आत्माकी 
सिद्धि है । निश्चय नयसे वस्तु बोध करने पर कर्म कलंकसे रहित भानवाला श्रात्मा हो 
जाता है। 
प्रमाणका स्वरूप कद्दनेकी प्रतिन्ना 
उक्तो व्यवहारनयस्तद्नु नयो निश्रयः प्रथकू प्रथकू | 
युगपदूदर्य च्‌ मिलितं प्रमाणमिति लक्षण बढ्ष्वे ||६६४॥ 
अर्थ:--व्यवहार नयका स्वरूप कहा गया, उसके पीछे निश्चय नयका भी स्वरूप 
कहा गया । दोनो ही नय भिन्न २ स्वरूपवाले हैं। जब एक साथ दोनों नय मिल जाते 
हैं तभी वह प्रमाणका स्वरूप कहलाता है । उसी प्रमाणका लक्षण कहा जाता है | 
प्रमाणका स्ररूप 
विधिएव: प्रतिपेधः प्रतियेधपुरस्सरों विधिस्त्वनयों: | 
मैंत्री ग्रमाणमिति वा स्वपराकाराबगाहि थ्रज्ज्ञानम्‌ ॥६६9॥॥ 
अथे;--विविपूर्वक प्रतिपेष होता है । प्रतिपेव पूर्वक विधि होती है । विधि और 
प्रतिपेव इन दोनोकी जो मैत्री है वही प्रमाण कहलाता है अथवा स्व परको जाननेवाला 
जो ज्ञान है वही प्रमाण कहलाता है। 
स्पष्टीक रग्ग 
अयमर्थर्थविकल्पो जाने किल लक्षण स्वतस्तम्य | 
एकबिकल्पो नयसादुभयवरिकल्पः प्रमाणमिति बोधः ||६5६॥| 
अर्थ:---ऊपर जो कहा गया है उसका खुलासा इसप्रकार है। अर्थाकार-पदार्थाकार 
परिणमन करनेका नाम ही अर्थ विकन्प है, यद्दी ज्ञानका लक्षण है । वह 


के 5 कथन पं काश को पियय करत 3 जान जब एक 
वेकल्थ है झर्थाव्‌ एक अर पय करता हैं तब बह नयाब्रीन-नयात्मक ज्ञान 
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कहलाता है, और वही ज्ञान जब उभय विकल्प होता है भश्रर्थात्‌ पदार्थके दोनों अशोको 
विषय करता है तब वह प्रमाणरूप ज्ञान कहलाता है । 


भावाथः--पदार्थमें सामान्य और विशेष ऐसी दो प्रकारकी प्रतीति होती है । 'यह 
वही है! ऐसी अनुगत प्रतीतिको सामान्य प्रतीति कहते है, तथा विशेष २ पर्यायात्मक 
प्रतीतिको विशेष प्रतीति कहते है । सामान्य विशेष प्रतीति पदार्थमे तभी हो सकती है 
जब कि वह सामान्य विशेषात्मक हो । इसलिए सिद्ध होता है कि पदाये उभयात्मक है । 
(सामान्यविशेषात्मा तदर्थो विषप्र ) ऐसा सूत्र भो है, अर्थात्‌ पदार्थके सामान्य अशको 
विषय करनेवाला द्वव्याथिक नय है। उसके विशेषाशको विषय करनेवाला पर्यायार्थिक 
नय है। दोनों अंशोंको युगपत्‌ (एक साथ) विषय करनेवाला प्रमाण ज्ञान है। 
उभयात्मक पदार्थ ही प्रमाणका विषय है । 


शकाकार 
ननु चास्त्येकविकल्पोप्यविरुद्धोभय विकल्प एथास्ति | 
कथमिव तदेकसमये विरुद्धभावहयोर्िकल्पः स्थात्‌ ॥5६७॥। 
अथ चेदस्ति विकल्पों क्रमेण युगपद्वा वलाद्वाच्यः | 
अथ चेत्‌ क्रमेण नय इति भवति न नियमात्ममाणमितिदोष) |।६६८॥ 
युगपच्चेदथ न मिथो विरोधिनोयोंगपद्च॑ स्थात्‌ | 
दृष्टविरुद्धत्वादपि. प्रकाशतमसोहयोरिति चेत्‌ ॥॥६६९॥ 


अथ।--एक विकल्प भी श्रविरुद्ध उभय (दो) विकल्पवाला हो सकता है । अर्थात्‌ 
अविरोधी कई धर्म एक साथ रह सकते है परन्तु एक समयमे विरुद्ध दो भावोका विकल्प 
किसप्रकार हो सकता है ? यदि एक साथ विरुद्ध दो विकल्प हो सकते है तो ऋमसे हो 
सकते है या एक साथ उन्त दोनोका ह॒ठ पूर्वक प्रयोग किया जा सकता है ? यदि कहा 
जाय कि विरोधी दो धर्म क्रसे हो सकते है तो वे ऋ्रमसे होनेवाले धर्म नय ही कहे 
जाँयगे, प्रमाण वे नियमसे नही कहे जा सकते, यह एक बडा दोष उपस्थित होगा । यदि 
कहा जाय कि वे दोनो धर्म एक साथ हो सकते है तो यह बात बनती नही, कारण 
विरोधी वर्म एक साथ दो रह नही सकते । दो विरोधी धर्म एक साथ रहे इस विषयमे 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे विरोध श्राता है। जैसे प्रकाश और भ्रन्धकार दोनो ही विरोधी है। 
वे क्या एक साथ रहते हुए कभी किसीने देखे है ? 


नं 
नी 
है 

| 
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इद्मत्र तु तात्पयमधिगन्तव्यं चिदादि यहस्तु । 
व्यवहारनिश्रयास्थामविरुद्ध यथात्मशुद्धयथंम्‌ ॥६६२॥। 
अर्थ--यहाँ पर इतना ही तात्पयँ है कि जीवादिक जो पदाय॑ हैं वे आत्मशुद्धिके 
लिये तभी उपयुक्त हो सकते हैं जब कि वे व्यवहार और निश्चय नयके द्वारा अविरुद्ध 
रीतिसे जाने जाते है । 


अपि निश्चयस्य नियत हेतु) सामान्यमात्रमिह वस्तु | 
फलमात्मसिद्धिः स्पात्‌ कमकलड्भावमुक्ततरोघात्मा ॥३६३॥ 
अर्थः--निश्चय नयका कारण नियमसे सामान्य मात्र वस्तु है। फल बात्माकी 
सिद्धि है। निश्चय नयसे वस्तु बोध करने पर कर्म कलंकसे रहित ज्ञानवाला श्ात्मा हो 
जाता है । 
प्रसाणका स्वरूप कहनेकी प्रतिज्ञा 
उक्तो व्यवहारनयस्तद्तु नयो निश्चयः एथक एथक्‌ | 
युगपद्द्॒यं च मिलितं प्रमाणमिति लक्षण वक्ष्ये ॥६६७॥ 
अथ--व्यवहार तयका स्वरूप कहा गया, उसके पीछे निश्चय नयका भी स्वरूप 
कहा गया । दोनों ही नय भिन्न २ स्वरूपवाले हैं। जब एक साथ दोनों नय मिल जाते 
हैं तभी वह प्रमाणका स्वरूप कहलाता है। उसी प्रमाणका लक्षण कहा जाता है । 
प्रमाणका स्वरूप 
विधिपूष: प्रतिषेधः प्रतियेघपुरस्सरो विधिस्त्वनयो: । 
मेत्री ग्रमाणमिति वा स्वपराकारावगाहि यज्ज्ञानम ॥६६४॥ 
अथे+--विधिपूर्वेक प्रतिषेध होता है । प्रतिषेध पूवंक विधि होती है । विधि भौर 
प्रतिषेघ इन दोनोकी जो मैत्री है वही प्रमाण कहलाता है भ्रथवा स्व परको जाननेवाला 
जो ज्ञान है वही प्रमाण कहलाता है। 
स्पष्टीकरण 
अयमर्थोर्थविकल्पो ज्ञानं किल लक्षणं स्वतस्तस्य | 
एकविकल्पो नयसादुभयविकल्पः प्रमाणमिति बोधः ॥६६६॥॥ 
अधे३---ऊपर जो कहा गया है उसका खुलासा इसप्रकार है। अर्थाकार-पदार्थाकार 
परिणमन करनेका नाम ही अर्थ विकल्प है, यही ज्ञानका लक्षण है । वह ज्ञान जब एक 


विकल्प होता है अर्थात्‌ एक अशको विषय करता है त्व वह नयाधीन-नयात्मक ज्ञाव 
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कहलाता है, और वही ज्ञान जब उभय विकल्प होता है श्रर्थात्‌ पदार्थके दोनों अंशोको 
विषय करता है तब वह प्रमाणरूप ज्ञान कहलाता है । 


भावार्थ/--पदार्थेमें सामान्य और विशेष ऐसी दो प्रकारकी प्रतीति होती है। 'यह 
वही है' ऐसी अचुगत प्रतीतिको सामान्य प्रतीति कहते है, तथा विशेष २ पर्यायात्मक 
प्रतीतिको विशेष प्रतीति कहते है । सामान्य विशेष प्रतीति पदार्थमें तमी हो सकती है 
जब कि वह सामान्य विशेषात्मक हो । इसलिए सिद्ध होता है कि पदार्य उभयात्मक है । 
(सामान्यविशेषात्मा तदर्थों विषय ) ऐसा सूत्र भी है, श्रर्यात्‌ पदार्थके सामान्य श्रशको 
विषय करनेवाला द्रव्याथिक नय है । उसके विशेषाशको विषय करनेवाला पर्यायार्थिक 
तय है। दोनो अंशोंको युगपत्‌ु (एक साथ) विषय करनेवाला प्रमाण ज्ञान है। 
उभयात्मक पदार्थ ही प्रमाणका विषय है । 
शकाकार 

ननुचास्त्येकविकल्पोप्यविरुद्धोभय विकल्प एवास्ति । 

कथमिव तदेकसमये विरुद्धभावद्योर्विकल्पः स्थात्‌ ॥६६७।॥ 

अथ चेदस्ति विकल्पों क्रमेण युगपद्ठा वलाद्वाज्यः | 

अथ चेत्‌ क्रमेण नय इति भवति न नियमात्ममाणमितिदोप) |।६६८॥ 

युगपच्चेदध न मिथो विरोधिनोयोंगपत्न स्यात | 

दृष्टविरुद्धत्मादपि प्रकाशतमसोहयोरिति चेत्‌ !॥६६९॥ 


अथ।--एक विकल्प भी श्रविरुद्ध उभय (दो) विकल्पवाला हो सकता है । अर्थात्‌ 
अविरोधी कई धर्म एक साथ रह सकते है परन्तु एक समयमे विरुद्ध दो भावोका विकल्प 
किसप्रकार हो सकता है ? यदि एक साथ विरुद्ध दो विकल्प हो सकते है तो ऋमसे हो 
सकते है या एक साथ उन दोनोका हठ पूर्वेक प्रयोग किया जा सकता है ? यदि कहा 
जाय कि विरोधी दो धर्म क्रसे हो सकते है तो वे ऋमसे होनेवाले धर्म नय ही कहे 
जाँयगे, प्रमाण वे नियमसे नही कहे जा सकते, यह एक बड़ा दोप उपस्थित होगा । यदि 
कहा जाय कि वे दोनों धर्म एक साथ हो सकते है तो यह बात बनती नही, कारण 
विरोधी वर्म एक साथ दो रह नही सकते। दो विरोधी धर्म एक साथ रहे इस विपयमे 
प्रत्यक्ष प्रमाणसे विरोध झ्ाता है। जेसे प्रकाश और अन्धकार दोनो ही विरोधी 2 
वे बया एक साथ रहते हुए कभी किसीने देखे है ? 
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विरोधी घर्म भी एक साथ रद्द सकते हैं 
न यतो यु" विशेषाद्रुगपद्‌वृत्तिविरोधिनामस्ति । 
सदसदनेकेषामिह भावाभावश्रुवाश्रुवाणाश्व ॥६७०॥ 


अरथा--ऊपरकी हुई शद्धा ठीक नही है, कारण युक्ति विशेषसे विरोधी धर्मोकी 
भी एक साथ वृत्ति रह सकती है । सत्‌ असत्‌, भाव अभाव, नित्य अनित्य, भेद प्रभेद, 
एक अनेक आदि अनेक धर्मोको एक पदार्थमें एक साथ वृत्ति रहती है । 


भावा्थ:--यद्यपि स्थुल दृष्टिसे सत्‌ असत्‌ आदि धर्म बिरोधी प्रतीत होते हैं, परन्तु 
सूक्ष्म दष्टिसे सापेक्ष विचार करनेपर जो विरोधी धर्म है वे भी श्रविरोधी प्रतीत होने 
लगते हैं । भ्रथवा यदि वे विरोधी भी बने रहे तो भी पदार्थका यह स्वभाव है कि वह 
परस्पर विरुद्ध धर्मोको भी एक समयमें धारण करे, इसका कारण द्रव्य और पर्याय है। 
द्रव्यहश्टिसे पदार्थ सदा सत्‌ रूप है, भावरूप है, नित्य है, भ्रभिन्न है, एक है, परन्तु वही 
पदार्थ पर्यायदृष्टि से भ्रसतु है, अभावरूप है, अनित्य है, भिन्न है, अनेक है । ग्रन्थान्तरमें 
कहा भी है-'समुदेति विलय मृच्छति भावों नियमेन पर्ययनयेन, नोदेति नो विनश्यति 
द्रव्यवयालिद्धितो नित्यम्‌, श्र्थात्‌ पदार्थ पर्यायदृष्टिसि उत्पन्न भी होता है तथा नष्ट भी 
होता रहता है, परन्तु द्रव्य दृष्टिसे उत्पन्न होता है और न नष्ट होता है । स्वामी समन्त- 
भद्वाचायेनें भी कहा है-“सत्सामान्यात्तु सर्वेक्य पृथरद्रव्यादिभिदत. । भेदाभेदविवाक्षा- 
यामसाधारणहेतुवत्‌” ॥। श्रर्थात्‌ जिस प्रकार असाधारण हेतु पक्षधर्मादि भेदोकी श्रपेक्षासे 
अ्रनेक है और हेतु सामान्यकी अपेक्षासे वही हेतु एक है। उसी प्रकार पदार्थ भी द्वव्य- 
भेदकी अपेक्षासे भिन्न है-अनेक है, परन्तु वही पदार्थ सत्‌ सामानन्‍्यकी अपेक्षा अभिन्न- 
एक है। इसलिये पदार्थ कथचित्‌ भेदाभेद विवक्षासे एक अनेक भिन्न अभिन्न आदि 
धर्मोवाला एक ही समयमे ठहरता है। विना अपेक्षाहष्टिसि उन्हीं दो धर्मोमे विरोध 
दीखता है, अपेक्षाहृष्टिका परिज्ञान करनेसे उन्‍्हीमे अविरोध दीखने लगता है | 


अयमथों जीवादौ प्रक्ृतपरामर्शपूर्वक ज्ञानम्‌ | 
यदि वा सदमिज्ञानं यथा हि सोय॑ बलादुदयामशि ॥६७१॥ , 
अर्थ:---ऊपर जो कुछ कहा गया है उसका यह अर्थ है कि जीवादि पदार्थोमे 
व्यवहार और निश्चयके विचारपूर्वक जो ज्ञान है वही प्रमाण ज्ञान है। अथवा पदार्थमे 
जो प्रत्यभिज्ञान है वह प्रमाण ज्ञान है जैसे-यह वही है, इसप्रकारका ज्ञान एक वस्तुकी 
सामान्य विशेष दोनो अ्रवस्थाओको एक समयमे ग्रहण करता है । 
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है. 


दृष्टान्त 
_सोय॑ जीववबिशेषों यः सामान्येन सदिति वस्तुमयः । 

॥् संस्कारस्थ वशादिह सामान्यविशेषज भवेज्ज्ञानम्‌ |[६७२॥ 
.._अर्थः--वही यह जीव विशेष है जो सामान्यतासे सन्मात्र-वस्तुरूप था। उस 
सत्पदार्थमे संस्कारके वशसे सामान्यविशेषात्मक ज्ञान हो जाता है । 

भावार्थ:--सामान्य दृष्टिसे वस्तु सन्‍्मात्र प्रतीत होतो है। विशेष दृष्टिसे वही 
विशेष पदार्थरूप प्रतीत होती है । जो जीव पदार्थ सन्मात्र प्रतोत होता है। वहो जीव- 

(विशेष) भी प्रतीत होता है। जिस समय सनन्‍्मात्र और जीवरूप विशेषका बोध 
एक साथ होता है' वही सामान्य विशेषकों विषय करनेवाला प्रमाण ज्ञान है। 
अस्त्युपयोगि ज्ञानं सामान्यविशेषयो! सम॑ सम्यकू | 
» आदर्शस्थानीयात्‌ तस्प प्रतिविम्बमात्रतो उन्यस्प ||६७३॥ 
अर्थ:--एक साथ सामान्यविशेषका उपयोगात्मक ज्ञान भले प्रकार हो सकता है। 


जैसे-दर्पणसे उसमे पड़नेंवाला प्रतिविम्ब यद्यपि (कथचित्‌) भिन्न है। तथापि उस 
प्रतिबिम्बका और दर्पणका एक साथ बोध होता है । 


भावार्थ:--जो अनेक प्रकारका चित्र ज्ञान होता है वह भी अनेकोका युगपत्‌ 
ही होता है इसलिये घ्लुगपत्‌ सामान्य विशेषका उपयोगी ज्ञान होता है यह सर्व 
सम्मत है । 
शंकाकार 
नजु चेत्रं नययुम्म॑ व्यस्तं नय एवं न प्रमाण स्थात्‌ । 
तदिह समस्त योगात्‌ प्रमागमिति केवर्ल न नय। [६७४॥ 
प:--दोनो ही नय जब भिन्न २ प्रयुक्त किये जाने है तब तो वे नय हो 
प्रमाण नही है और वे ही दोनो नय जब मिलाकर एक साथ प्रयोगमे लाये जाते 
तब वह केवल प्रमाण कहलाता है, नय नही कहलाता है ? 


भावा्थ:--या तो नयकी सिद्धि होगी या प्रमाणकी सिद्धि होगी । नय प्रमाण 
दोनोकी सिद्धि नही हो सकती है ? 


:६ यद्द इलोऊका अर्थ भाग छपी हुई प्रतिमें नहीं है किन्‍नु छिली हुईसे लिया गया है 


र्ज 
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प्रमाण नयोंसे भिन्न है 
तन्न यदो नययोगादतिरिक्तरसान्तरं प्रमाणमिद्स्‌ । 
लक्षणविषयोदाहुतिहेतुफलाख्यादिभेद्मिन्नवात्‌ ॥६७१॥ 


अर्थः--ऊपर जो शका की गई है वह ठीक नही है, क्योंकि नयोंके योगसे प्रमाण 
भिन्न ही वस्तु है, प्रमाणका लक्षण, विषय, उदाहरण हेतु, फल, नाम, भेद आदि स्वरूप 
नयोसे जुदा ही है । उसीको नीचे स्पष्ट करते हैं। 
तत्रोक्तं लक्षणमिह सर्वस्वग्राहक प्रमाणम्रिति | 
विषयो वस्तुसमस्तं निरंशदेशादिभूरुदाहरणम्‌ ॥६७६॥|| 
अथ)--प्रमाणका लक्षण सम्पूर्शंपदार्थकों ग्रहण करना । प्रमाणका विषय-समस्त 
वस्तु मिरशदेशादिक पृथ्वी उसका उदाहरण है ! 
तथा 
हेतुस्तत्वबुभुत्सो! संदिग्धस्याथवा च बालस्य । 
सार्थमनेक द्रच्यं हस्तामलकव्दवेतुकामस्य |६७७।। 


अर्था--तत्त्वके जाननेकी इच्छा रखनेवाला जो कोई संदिग्ध पुरुष भ्रथवा मूर्ख 
पुरुष है उसकी एक साथ अनेक द्वव्यकों हाथमे रक्खे हुए अ(मलेके समान जाननेकी 
इच्छाका होना ही प्रमाणका कारण है। 


की, 
फलमस्यातुभवः स्यात्समक्षमिव सर्ववस्तुजातस्य | 
आख्या प्रमाणमिति किल भेद! प्रत्यक्षमथ परोक्षं च ६७८।। 


;+--सम्पूर्ण वस्तुमात्रका प्रत्यक्षेके समान अनुभव होना ही प्रमाणका फल है । 
प्रमाणका नाम प्रमाण है| प्रत्यक्ष भर परोक्ष उसके दो भेद हैं । 


भावार्थ:--उपर्युक्त कथनसे प्रमाण और नयमे श्रन्तर सिद्ध हो गया । प्रमाण 
वस्तुके सर्वे धर्मोको विषय करता है। नय वस्तुके एक देशको विषय करता है । इसी 
बातको सर्वार्थसिद्धिकारने कहा है कि “सकलादेश प्रमाणाधीनम, विकलादेशो मयाधीनम्‌ 
इसीप्रकार प्रमाणका लक्षण जुदा है। एक गुणके द्वारा समस्त वस्तुके कथनको प्रमार्ण 
कहते हैं, प्रमाणसे जाने हुए पदार्थके परिणाम विशेषके कथनको नय कहते है | प्रमाणकां 
फल समस्त वस्तुवोध है। नयका फल वस्तुका एकदेश बोध है | शब्द भेद भी है। 
एम्गण और नय ये दो नाम भी जुदे २ है। प्रमाणके प्रत्यक्ष परोक्ष आदि भेद हैं। नयकें 
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द्रव्य, पर्याय श्रादि भेद है। इसलिये प्रमाण और नय दोनोंका ही स्वरूप जुदा २ है । 
उनमेसे किसी एकका लोप करना सर्व लोपके प्रसंगका हेतु है। नयके अभावसमें प्रमाण 
व्यवस्था नही बन सकती है, और प्रमाणके अभावमें नय व्यवस्था भी नहीं बन 
सकती है । 
प्रमाण नयमें बिषय भेदसे भेद है 
ज्ञानविशेषो नय इति ज्ञानविशेष प्रमाणमिति नियमात्‌ । 
उभयोरन्तर्भेदी विषयविशेषान्न बस्तुतों मेद: ||६७९॥ 
अर्थ|:---नय भी ज्ञानविशेष है, और प्रमाण भी ज्ञानविशेष है। दोनोमें विषय 

विशेषकी श्रपेक्षासे ही भेद है, वास्तवमें ज्ञानकी अपेक्षासे दोनोंमें कुछ भी भेद नही है । 


भावार्थ--नय और प्रमाण दोनों ही ज्ञानात्मक है परन्तु दोनोंका विषय जुदा २ 
है इसीलिये उनमें भेद है । अब विषयभेदकों ही प्रकट किया जाता है-- 


स्‌ यथा विषयविशेषों द्व्येकांशो नयस्य योन्यतमः । 
सोप्यपरस्तदपर इह निखिल विषयः प्रमाणजातस्य |॥६८०॥। 
अर्थ।--प्रमाण और नयमे विषयभेद इसप्रकार है-द्रव्यके भ्रनन्‍्त ग्रुणोमेसे कोई 
सा विवक्षित अंश तयका विषय है । वह अश्रंश तथा भर भी सब श्रश श्रर्थात्‌ अनन्त 
गुणात्मक समस्त ही वस्तु प्रमाणका विषय है । 
आशका ओर परिहार 
यदनेकनयसमूहे. संग्रहकरणादनेकधमंत्वम्‌ । 
तत्सदपि न सदिव यतस्तदनेकत्व॑ विरुद्धघममयम्‌ ॥६८९१॥ 
यदनेकांशग्राहकमिह प्रमाणं न ग्रत्यनीकतया । 
प्रत्युत मेंत्रीभावादिति नयमेदादद३ प्रभिन्‍न स्पात्‌ ॥६८२॥। 
अर्यः--कोई ऐसी आशका करते है कि जब वस्तुके एक अ्रशको विषय करनेवाला 
नय है तो अनेक नयोका समूह होनेपर उससे ही अनेक धर्मता प्रमाणमे झा जायगी, 
अर्थात्‌ प्रमाण स्वतन्त्र कोई ज्ञान विशेष न माना जाय, अनेक नयोके समूहको ही प्रमाण 
कहा जाय तो क्‍या हानि है ? आचार उत्तर देते है कि यह श्राशका किसी प्रकार ठीक 
सी मालूम पड़ती है तो भी ठोक नहीं है। क्योकि अनेक नयोके सम्रहसे जो अनेक 
धर्मोका सम्रह होगा वह विरुद्ध होगा | कारण नय सभो एक दृसरेसे प्रतिपक्ष धर्मोका 
विवेचन करते है । प्रमाण जो भ्रनेक श्रशोका ग्रहरा करता है सो वह विरुद्ध रौतिसे 
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नही करता है। किन्तु परस्पर मैत्रीभाव पूर्वक ही उन धर्मोको ग्रहण करता है । इसलिये 


नयभेदसे प्रमाण भिन्न ही है । कर 


भावार्थ--प्रत्येक नय एक २ धर्मंको विरुद्ध रीतिसे अ्रहण करता है, परन्तु, प्रमाण 
बस्तुके सर्वाशोंको अ्रविरुद्धतासे ग्रहण करता है । इसका कारण यह है कि सब अशोको 
विषय करनेवाला एक ही ज्ञान है। भिन्न २ ज्ञान ही प्रत्येक श्रशको विवक्षतासे ग्रहण 
कर सकते है । जैसे ऐक ज्ञान रूपको ही जानता है, दूसरा रसको जानता है, तीसरा 
गन्धको जानता है, चौथा स्पर्शको जानता है । ये चारो ही ज्ञान परस्पर विरुद्ध हैं क्योकि 
विरुद्ध विषयोको विषय करते हैं, परन्तु रूप, रस, गन्ध स्पर्श, चारोका समुदायात्मक 
जो एक ज्ञान होगा वह भ्रविरुद्ध ही होगा | यही दृशन्त प्रमाण नयमे सुघटित कर लेना 
चाहिये । तथा पदार्थका नित्याश उसके अनित्याशका विरोधी है, उसीप्रकार अनित्याश 
उसके नित्याशका विरोधी है परन्तु दोनो मिलकर ही पदार्थस्वरूपके साधक हैं । इसका 
कारण यही है कि प्रत्येक पक्षका स्वतन्त्र ज्ञान द्वितीय पक्षका विरोधी है परन्तु उभय 
पक्षका समुदायात्मक ज्ञान परस्पर विरुद्ध होता हुआ भी अविरुद्ध है-। 


शंकाकार 


ननु युगपदुच्यमानं नययुग्म॑ तद्यथास्ति नास्तीति। 
एको भल्‍्ज!ः कथमयमेकांशग्राहको नयो नान्यत्‌ ।।६८ ३॥। 
अपि चास्ति न चास्तीति सममेकोक्तया प्रमाणनाशः स्यात्‌ । 
अथ च क्रमेण यदि वा स्वस्य रिपु। स्वयमहों स्वनाशाय ||६८४॥। 
अथवा5 व्यमयो वक्‍तुमशक्यात्समं स चेड्ुड्र। । 
पूर्वापरवाधायाः कुतः प्रमाणात्ममाणमिह सिद्ध त्‌ ॥६<५॥ 
इृदमपि वक्‍षतुमयुक्त वक्ता नय एवं न प्रमाणमिह । 
मूलविनाशाय यतो5 रि किले चेदबाब्यतादोषः ॥६८६॥ 


अथ)--स्यात्‌ अस्ति नास्ति' यह एक साथ कहा हुआ नययुग्म एक भज्भ कहलाता 
है । यह भग एक अशका ग्रहण करनेवाला नय कंसे कहा जा सकता है, इसमे 'अस्ति 
नास्ति! ऐसे दो अश आ चुके है इसलिये यह प्रमाण क्यो नही कहा जाता है मै दूसरी 
वात यह भी है कि 'अ्रस्ति तास्ति' ये एक साथ कहे जाते है तो फिर प्रमाणका नाश ही 
हो जायगा । कारण अस्ति नास्तिको एक साथ कहनेवाला एक भग ही है उसीसे कार्य 
चल जाता है फिर प्रमाणका लोप ही समझना चाहियें/"्अथवा यदि यह कहा जाय कि 
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अ्स्ति नास्ति ऋ्रसे होते है तो यह कहना अपने नाशके लिये स्वय अपना शत्ठु हैं। कारण 
ऋमसे होनेवाला भंग दूसरा ही है, अथवा यदि यह कहा जाय कि अस्ति नास्ति एक 
साथ कहा नही जा सकता इसलिये वह अवक्तव्यमय भग हैं तो ऐसा माननेमे पूर्वापर 
वाधा आती हैँ । किस प्रमाणसे किस प्रमाणकों सिद्धि हो सकती है ? अर्थात्‌ यदि एक 
साथ कथन अवक्तव्य है तो प्रमाणकी सिद्धि करनेवाला कोई प्रमाण नही रहेगा क्योकि 
प्रमाण तो अवक्तव्य हो जायगा । यदि यह कहा जाय कि बोलनेवाला नय ही होता है, 
प्रमाण नही, तो ऐसा कथन भी मूलका विघात करनेवाला है क्योकि प्रमाणको अ्रवक्ता 
(नही बोलनेवाला) मान लेने पर अवाच्यताका दोष आता है ? 
उत्तर 
मेंबं यतः प्रमाणं भंगध्यंसाद भंगवोधव पु! | 
| भंगात्मको नय इति याबानिह तदंशधर्मत्वात्‌ ||$८७॥॥ * 

अर्थ:--ऊपर की हुई शका ठीक नही हैं। क्योकि प्रमाण भगज्ञानमय नही हैं 
किन्तु भ्रभगज्ञानमय है, भगज्ञानमय नय होता है, कारण जितना भी नय विभाग है 
सभी वस्तुके अशधर्मको विषय करता है इसलिये--- 

# स यथास्ति च नास्तीति च क्रमेण युगप्च वानयो्मगः । 
अपि वा 5वक्तव्यमिदं नयो विकल्पानतिक्रमादेव ||६८८॥ 

अर्थ:--स्यात्‌ अस्ति स्यातु नास्ति' इनका क्रमसे होनेवाला श्रथवा युगपत्‌ होने- 
वाला भग, भग ही है, अथवा अवक्तव्यरूप भी भग ही है। इन सब भगोमे विकल्पका 
उललघन नही है इसलिये ये सभी भग नय रूप है। 

भावार्थ/--स्यादस्ति स्यान्नास्ति ये दोनो ऋ्रमसे भिन्न २ कहे जाँय तो पहला 
दूसरा भग होता है यदि इन दोनोका ऋ्रमसे एक साथ प्रयोग किया जाय तो तीसरा 
भग सस्थादस्ति नास्ति' होता है। यदि इन दोनोका अक्रमसे एक साथ प्रयोग किया जाय 
तो 'श्रवक्तव्य' चौथा भग होता है । इसलिये ये सब नयके ही भेद है श्र वे सब 
अशात्मक है । प्रमाणरूप-अनेक धर्मात्मक नही कहे जा सकते है। इसी बातको पुन स्पष्ट 
किया जाता है- 


मूल पुस्तक्मं समयोस्ति, ऐसा पाठ है; उसका अर्थ आत्मा है ऐसा द्वोता है परन्तु चह अर्थ 
यहाँ पर पूर्वापर सम्बन्ध न द्वोनेसे ठीक नहीं जँचता इसलिये सशोधित पुस्तकका उपयुक्त 'स यथास्ति? 
पाठ छिखा गया है। 
२९ 
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तत्रास्ति च नास्ति सम॑ भंगस्यास्येकधर्मता नियमात्‌ । 
८ (४ 
न पुनः प्रमाणमिव किल विरुद्धधमद॒याधिरूढत्वम्‌ ।६८५९ 


अर्थ:--उन भंगोंमें 'स्थादस्ति नास्ति' यह एक साथ बोला हुआ भंग नियमसे 
एक धर्मवाला है। वह प्रमाणके समान नही कहा जा सकता क्योकि प्रमाण एक ही 
समयमे दो विरुद्ध धर्मोका मैत्रीभावसे प्रतिपादन करता है । उस प्रकार यह भंग विरुद्ध 
दो धर्मोका प्रतिपादन नही करता है किन्तु पहले दूसरे भगकी मिली हुई तीसरी ही 
श्रवस्थाका प्रतिपादन करता है इसलिये वह ज्ञान भी अशरूप ही है । 


अयमर्थथार्थवशादथ च विवश्षावशाचदंशत्वम्‌ | 
युगपदिदं कथ्यमानं क्रमाज्जेयं तथापि तत्स यथा ॥६९०॥॥ 
अथे+---ऊपर कहे हुए कथनका यह आशय है कि प्रयोजनवश अथवा विवक्षावश 
प्ुगपत्‌ ऋमसे कहा हुआ जो भंग है वह अशरूप है इसलिये वह नय ही है । 
अस्ति स्वरूपसिद्धे्नास्ति च पररूपसिद्धयभावात । 
अपरस्योभयरूपादितस्ततः कथितमस्ति नास्तीति ॥६९१॥ 
अर्थ/--वस्तुमे निजरूपकी भपेक्षासे अ्रस्तित्व है, यह प्रथम भग है। उसमे पर 
रूपकी श्रपेक्षासे नास्तित्व है, यह द्वितीय भग है । तथा स्वरूपकी श्रपेक्षासे भस्तित्व 
पररूपकी श्रपेक्षासे नास्तित्व ऐसा तृतीय भद्भ उभयरूपकी अपेक्षासे श्रस्ति नास्ति रूप 
कहा गया है। भर्थात्‌ (१) स्थादस्ति (२) स्यान्नास्ति (३) स्यादस्तिनास्ति | ये 
तीन भज्भ स्वरूप, पररूप, स्वरूप पररूपकी, अपेक्षासे क्रमसे जान लेने चाहिये । प्रमाण 
का स्वरूप इन भज्गोसे जुदा ही है-- 
उक्त प्रमाणदशनमस्ति स योय॑ हि नास्तिमान्थः । 
भवतीदसुदाहरणं न कथश्विदे प्रमाणतो उन्यत्र ॥|६९२॥| 
अथः--प्रमाणका जो स्वरूप कहा गया है वह नयोसे जुदा ही है वह इस प्रकार 
है--जो पदार्थे अस्तिरूप है वही पदार्थ नास्तिरूप है। तृतीय भज्भमे स्वरूपसे अस्तित्व 
ओर पररूपसे नास्तित्व ऋमसे कहा जाता है प्रमाणमे दोनो धर्मोका प्रतिपादन समकालमे 
प्रत्यभिज्ञानरूपसे कहा जाता हैँ । जो अस्ति रूप हुँ वही नास्ति रूप हैं, यह उदाहरण 
प्रमाणको छोडकर अन्यत्र किसी प्रकार भी नही मिल सकता है, अर्थात्‌ नयो द्वारा ऐसा 


विवेचन नही किया जा सकता । नयोसे युगपत्‌ ऐसा विवेचन क्यों नहीं हो सकता : 
उसे हो स्पष्ट करते हे--- 
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तदभिक्ञानं हि यथा वक्त्‌मशक्यात्‌ सम॑ नयस्यथ यतः । 
अपि तुर्यो नयभंगस्तत्त्वावक्तव्यतां श्रितस्तस्मात्‌ ॥१५९३॥ 


अर्थ।--उसका कारण यह है कि नय एक साथ दो धर्मोका प्रतिपादन करनेमें 
असमर्थ हैं। इसलिये एक साथ दो धर्मोके कहनेकी विवक्षामे अवक्तव्य' नामक चौथा 
भदड् होता है । यह भग भी एक अशात्मक हैं। जो नही बोला जा सके उसे अवक्तव्य 
कहते है एक समयमे एक हो धर्मका विवेचन हो सकता है, दो का नही । 
परन्तु 
न पुनर्वेक्तुमशक्यं युगपद्ध्मद्यं प्रमाणस्य । 
क्रमवर्ची केबलमिह नयः प्रमाणं न तद्गदिह यरमात्‌ ६९४॥ 


अर्थ:--परन्तु प्रमाणके त्रिषयभूत दो धर्म एक साथ कहे नहीं जा सकते ऐसा 
नही है, किन्तु एक साथ दोनो धर्म कहे जाते है। क्रमवर्त्ती केवल नय है, नयके समान्र 
प्रमाण क्रमवर्त्ती नही है, अर्थात्‌ प्रमाण चतुर्थ नयके समान अवक्तव्य भी नही हैं और 
तृतीय नयके समान वह ऋमसे भी दो धर्मोका प्रतिपादन नही करता है, किन्तु दोनों 
धर्मोका समकाल ही प्रतिपादन करता हैं । इसलिये नय युग्मसे प्रमाण भिन्न ही है । 


यत्किल पुनः प्रमाणं वक्तुमर्ल वस्तुजातमिद्द यावत्‌ । 
सदसदने  प्रथो नित्यानित्यादिक च युगपदिति ॥६९५॥ 
अथः--वह प्रमाण निश्चयसे वस्तु मात्रका प्रतिपादन करनेमे समर्थ है, अ्रथवा 
सतु असत्‌ एक अनेक, नित्य अनित्य, इत्यादि अनेक धर्मोका ग्रुगपत्‌ प्रतिपादन करनेमे 
प्रमाण ही समर्थ है । 
प्रमाणके भेद्‌ 
अथ तदृद्विधा प्रमाणं ज्ञान प्रत्यक्षमथ परोक्षश्व | 
असह्दयय॑ प्रत्यक्ष भबति परोक्षं सहायसापेक्षम्र !।६९६॥ 
अथः--प्रमाणरूप ज्ञानके दो भेद है, (१) प्रत्यक्ष (२) परोक्ष । जो ज्ञान 


किसीकी सहायता को श्रपेक्षा नही रखता वह प्रत्यक्ष हे, और जो ज्ञान दूतरोकी 
सहायताकी श्रपेक्षा रखता है वह परोक्ष हैं । 


भावार्थ:--जो ज्ञान बिना इन्द्रिय, मन आलोक आदि सहायताके केवल आत्मापे 
होता है वह प्रत्यक्ष है, और जो ज्ञान इन्द्रियादिकी सहायतासे होता है-वह परोक्ष है । 


जा 
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प्रत्यक्षके भेद 
प्रत्यक्ष द्विविध॑तत्सकलप्रत्यक्षमक्षयं ज्ञानम्‌ । 
क्षायोपशमिकमपर देशप्रत्यक्षमक्षयं क्षपि च ।|६९७|| 
अर्थ/--प्रत्यक्ष दो प्रकारका है (१) सकल प्रत्यक्ष (२) विकल प्रत्यक्ष | जो 
प्रक्षयभ्रविनाशी ज्ञान है वह सकल प्रत्यक्ष है। दूसरा विकल प्रत्यक्ष अर्थात्‌ देश प्रत्यक्ष 
कर्मोके क्षयोपशमसे होता है। देश प्रत्यक्ष कर्मोके क्षयसे नही होता है, तथा यह विनाशी 
भी है तथा अविनाशी भी है। विपुलमति मन'पर्यय केवल ज्ञानके पहले छूटता नही है। 
सकल भत्यक्षका स्वरूप 
अयमर्थो यज्ज्ञानं समस्तकर्मक्षयो डूब साक्षात्‌ । 
प्रत्यक्ष क्षायिकमिदमक्षातीतं सुख तदक्षयिकम्‌ ।॥६९८।। 
अथः--स्पष्ट श्र्थ यह है कि जो ज्ञान समस्त करममोके क्षयसे प्रकट होता है तथा 
जो साक्षात्‌-प्रात्म मात्र सापेक्ष होता है वह सकल प्रत्यक्ष ज्ञान कहलाता है । वह प्रत्यक्ष 
ज्ञान क्षायिक है, इन्द्रियोंसे रहित है, आत्मीक सुख स्वरूप है, तथा अ्विनश्वर है । 


भाषाथ/ः--आवरण और इन्द्रियो सहित जो ज्ञान होता है वह पूर्ण नहीं हो सकता, 
कारण जितने अ्रंशमे उस ज्ञानके साथ श्रावरण लग्रे हुए हैं उतने अ्रंशमे वह ज्ञान छिंपा 
हुआ ही रहेगा । जैसा कि हम लोगोका ज्ञान आवरण विशिष्ट है इसलिये वह स्वल्प 
हैं। इसीप्रकार इन्द्रियो सहित ज्ञान भी पूर्ण नही हो सकता है। क्योकि इन्द्रिय और 
मनसे जो ज्ञान होता है वह द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावकी मर्यादाकों लिये हुए होता है, साथ 
ही वह ऋमसे होता है, इसलिये जो इन्द्रियोसे रहित तथा आवरणसे रहित ज्ञान है वही 
पूर्ण ज्ञान है। वह ज्ञान फिर कभी नष्ट भी नहीं हो सकता है और उसी परिपूर्ण ज्ञान- 
केवलज्ञानके साथ श्रनन्त श्रक्षातीत आत्मीक सुख गुण भी प्रकट हो जाता है । 
देश प्रत्यक्षका स्वरूप 
देशप्रत्यक्षमिहाप्यवधिमन!पर्ययं च्‌ यज्ज्ञानम | 
देश नोइन्द्रियमन उत्थात्‌ प्रत्यक्षमितरनिरपेक्षात्‌ ॥६९५९॥। 
अथः--अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान ये दो ज्ञान देश प्रत्यक्ष कहलाते है। देश 
प्रत्यक्ष इन्हे क्यों कहते है। देश तो इसलिये कहते हैं कि ये मनसे उत्पन्न होते है । प्रत्यक्ष 
इसलिये कहलाते है कि ये इतर इन्द्रियोकी सहायतासे निरपेक्ष है। 


6 श- छः 
भावाथं+--भववि और मन पर्यय ये दो ज्ञान स्पर्शनादि इन्द्रियोसे उत्पन्न नहीं 
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होते है, केवल मनसे# उत्पन्न होते है इसलिये ये देश प्रत्यक्ष कहलाते है। व्यक्तिका 
बाहरी रूप एव वचन देखकर ऋजुमति तब मनकी बातको प्रत्यक्ष करता है । 
परोक्षका स्वरूप 
आभिनिवोधि वोधो विषयविषयिसन्निकषजस्तस्मात्‌ | 
भवति परोक्ष नियमादपि च मतिपुरस्सरं भ्रुते ज्ञानम ।।७००॥। 
अर्थ:--आभिनिबोधिक बोध श्रर्थात्‌ मतिज्ञान पदार्थ और इन्द्रियोके सह्निक्षसे 
होता है इसलिये वह नियमसे परोक्ष है, और मतिज्ञानपूर्वक श्रुतज्ञान होता है, वह भी 
परोक्ष है । 
ले वत्तेमान योग्य क्षेत्रमे ठहरे हुए पदार्थकों अभिमुख कहते है, भर 
जो विषय जिस इन्द्रियका नियत है उसे नियमित कहते है। इन्द्रियोके द्वारा जो ज्ञान 
होता है वह स्थुल पदार्थंका होता है, सूक्ष्म परमाणु आादिका नही होता है। साथ ही 
योग्य देशमे (जितनी निकटता या दूरता श्रावश्यक है) सामने स्थित पदार्थका ज्ञान 
होता है। भश्रौर चक्षुका रूप विषय नियत है, रसनाका रस नियत है ऐसे ही पाँचों 
इन्द्रयोका नियत विषय है। इनके सिवा जो मनके द्वारा बोध होता है वह सब 
मतिज्ञान कहलाता है। अ्रभिमुख नियमित बोधको ही श्राभिनिबोधिक बोध कहा गया है । 
यह नाम इन्द्रियोकी मुख्यतासे कहा गया है। मतिज्ञान परोक्ष है श्रुतज्ञान मतिज्ञांनपूर्वक 
होता है तथा मनकी अपेक्षा मुख्यतासे रखता है इसलिये वह भी परोक्ष है। इंतना 
विशेष है कि जो मतिज्ञानको विषय विषयीके सन्निकर्ष सम्बन्धसे उत्पन्न बतलाया गया 
है उसका आशय यह है कि स्पशेन, रसन, प्राण, श्रोत्र ये चार इन्द्रियाँ तो पदार्थका 
सम्बन्ध कर बोध करती है, परन्तु चक्षु और मन ये दो इन्द्रियाँ पदार्थकों दूरसे ही 
जानती है। न तो इनके पास पदार्थ ही श्राता है श्रौर न ये ही पदार्थके पास पहुँचती 
है । मनसे हजारो कोशोमे ठहरे हुए पदार्थोका बोध होता है। इसलिये वह तो पदार्थका 
बिता सम्बन्ध किये ही ज्ञान करता है यह निर्णीत है। चक्षु भी यदि सम्बन्धसे 


# गोमट्टसारके “इन्दियणोइन्दियजोगादि पेक्ल्धित्त जजुमदी दोदि णिखेक्खिय विउठमदी ओहि 
वा होदि णियमेण” इस गाथाके अनुसार ऋजुमति मनःपर्यय इन्द्रिय नोइन्द्रियकी सहायत्तासे होता है 
परन्तु विपुलमति मन पर्येय और अवधिज्ञान दोनों ही इन्द्रिय मनकी सहायतासे नहीं होते हैं। ऋजुमति 
ईहामतिज्ञानपूर्वक ( परम्परा ) होता है। इसलिये उसमें इन्द्रिय मनकी सापेक्षता समझी गई है। 
पत्चाध्यायीकारने अवधि मन पर्यय दोनोंमें ही मनकी सापेक्षता बतलाई है । यह सब सापेक्षता वाह्मपेक्षासे 
है, साक्षान्‌ तो आत्ममात्र सापेक्ष ही दोनो हैं। तथापि चिन्तनीय है। 
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पदार्थंका बोध करता तो नेत्रमें लगे हुए भ्रंजनका बोध स्पष्ट होता, परच्तु चक्षुसे प्रति 
निकटका पदार्थ नही देखा जाता है। पुस्तकको यदि चक्षुके अति निकट रख दिया जाय 
तो चक्षु उसे नही देखता है। दूसरी बात यह भी है कि नेत्रको खोलते ही सामनेके 
वृक्ष चन्द्रमा आदि सबोको वह एक साथ ही देख लेता है, यदि वह पदार्थोका सम्बन्ध 
करके ही उनका बोध करता तो जैसे स्पर्शन इन्द्रिय जेसा २ स्पशे करती है वैसा २ ही 
ऋमसे बोध करती है उसीप्रकार चक्षु भी पहले पासके पदार्थोको देखता, पीछे दुरवर्त्ती 
पदार्थोको क्रमसे जानता | एक साथ सबोका बोध सम्बन्ध माननेसे कदापि नही बन 
सकता है । तीसरी बात यह है कि यदि पदार्थोके सम्बन्धसे हो चक्षु पदार्थोका बोध 
करता तो एक बडे मोठे काचके भीतर रक्‍्सखे हुए पदार्थोको चक्षु नहो देख सकता, परन्तु 
कितना ही मोटा काच क्यो व हो उसके भोतरफक्े पदार्थोका चक्षु बोध कर लेता है। 
यदि इसके विपक्षमे यह कहा जाय कि शब्द जिसप्रकार भित्तिका प्रतिबन्ध रहते हुए भी 
टूसरी ओर ठहरे हुए मचुष्यके कानमें चला जाता है उसीप्रकार चक्षु भी काचके भीतर 
अपनी किरणो डाल देता है। परन्तु सूक्ष्म विचार करनेपर यह विपक्ष कथन खण्डित हो 
जाता है । शब्द बिना खुला हुआ प्रदेश पाये बाहर जाता ही नही है। मकानके भीतर 
रहकर हम भित्तिका प्रतिबन्ध समभते है परन्तु उसमे शब्दके बाहर निकलनेके बहुतसे 
मार्ग छुले रहते हैं जैसे-किवाड़ोकी दरारे, खिडकियोकी सदे ऋरोखे आदि। यदि सर्वथा 
बन्द प्रदेश हो तो शब्द भी बाहर नही जाता है। पानीमे डूब जानेपर यदि बाहरसे 
कोई मनुष्य कितता ही जोरसे क्यो न चित्नावे परन्तु पादीमे डूबा हुआ मनुष्य उसका 
शब्द नही सुनता है यह अनुभव की हुई बात है। यदि शब्द प्रतिबन्ध रहनेपर भी बाहर 
चला जाय तो भित्तिके भीतर धीरे २ बात करनेपर क्यो नही दूसरी श्रोर सुनाई पडती 
है। इसका कारण यही है वह शब्द वर्गंणा वहीपर दीवालसे टकराकर रह जाती है। 
इसलिये चक्षु पदार्थसे सम्बन्ध नही करता है किन्तु दुरसे हो उसे जानता है। मन भी 
ऐसा ही है । इन दोनोके साथ सम्बन्धका अर्थ योग्य देश प्राप्त करना चाहिये ।& 
चारों ही ज्ञान परोक्ष हैं 
उद्स्थावस्थायामाबररोन्द्रियसहायसापेक्षम्‌ । 
यावज्ज्ञानचतुष्टयमर्थात्‌ सब परोक्षमिववाच्यम्‌ [७० १॥ 

# नेयायिक तथा वैशेषिक दर्शनवाले चक्षुक्रो प्राप्यकारी अर्थात्‌ पदार्थोंके पास जानेवाला बतलाते 
हैं परन्तु ऐसा उनका मानना उपयु क्त युक्तियोंसे सवेथा बाधित है । चज्॒को प्राप्यकारी मानमेमें और भी 
अनेक दोष जाते हैं जिनका विस्तृत वर्णन प्रमेयकमल मातंरडमें किया गया है। 
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अरथ।--छद्मस्थ-अल्पज्ञ अवस्थामे जितने भी ज्ञान है-मत्ति, श्रुत, श्रवधि, मन पर्येय 
चारों ही श्रावरण और इन्द्रियोकी सहायताकी अपेक्षा रखते है । इसलिये इत चारो ही 
ज्ञानोंको परोक्षेके समान ही कहना चाहिये | श्रर्थात्‌ मतिश्रुत तो परोक्ष कहे हो गये हैं 
परन्तु अवधि मन पर्यय भी इन्द्रिय श्रावरणकी श्रपेक्षा रखते हैं इसलिये वे भी परोक्ष 
तुल्य ही है । - 
। अवधिमनःपर्ययविद्द्वेतं प्रत्यक्षमेकदेशत्वात्‌ | 

केवलमिदम्॒पचारादथ च्‌ विवक्षावशान्न चान्तर्थात्‌ ।७०२॥ 

अर्थ।--अ्रवधिज्ञान और मत पर्ययज्ञान ये दो ज्ञान एक देश प्रत्यक्ष कहे गये 
हैं, परन्तु इनमे यह प्रत्यक्षता विवक्षावश केवल उपचारसे ही घटती है। वास्तवमें ये 
प्रत्यक्ष नही है । 


तत्रोपचारहेतुयंथा मतिज्ञानमंक्षजं नियमात्‌ । ,,' 
अथ तत्पूव श्रुमपि न तथाबधिचिच्पययं ज्ञानम्‌ [७० ३॥ 


अथ।--उपचारका कारण भी यह है कि जिस प्रकार मतिज्ञान नियमसे इन्द्रिय- 
जन्य ज्ञान है, और उस मतिज्ञानपूर्वेक श्रृतज्ञान भी इन्द्रियजन्य है। उस प्रकार अवधि 
और मन पर्यय ज्ञान इन्द्रियजन्य नही है इसीलिये अवधि और मन'पर्यय उपचारसे 
प्रत्यक्ष कहे जाते है । 
यत्स्यादवग्रहेहावायानतिधारणापरायत्तम्‌ । 
० हर बे » बे 
आधे ज्ञानं दयमिह यथा तथा नव चान्तिमं दतम्‌ ।।७०४॥। 
अर्थः--पअ्रवग्रह, ईहा, अवाय धारणाके पराधीन जिसप्रकार आझ्रादिके दो ज्ञान होते 
है उस प्रकार अ्रन्तके दो नही होते । 
दूरस्थानर्थानिद समक्षमित्र वेचि हेलया यस्मात्‌ । 
॥ ० 
केवलमेव मनःसादवधिमनः पर्ययद्वयं ज्ञानम्‌ ||७०५॥ 
[| 
अथंः---अवधिज्ञान और मन पर्ययज्ञान केवल मनकी सहायतासे दूरवर्त्ती पदार्थोको 
कौतुकके समान प्रत्यक्ष जान लेते है। 
मतिश्रुत भी मुख्य प्रत्यक्षके समान प्रत्यक्ष हैं 
अपि क्िंवाभिनिवोधिकबोधदेत तदादिम यावत्‌ | 
स्वात्मानुभूतिसमये प्रत्यक्ष तत्समक्षमिव नान्यत्‌ ॥७०१६॥ 
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अथ१--विशेष' बात यह है कि मतिज्ञान और श्रुतशञान ये आदिके दो ज्ञान भी 
स्वात्मानुभूतिके समय प्रत्यक्ष ज्ञानके समान प्रत्यक्ष हो जाते है, और समयमे नही । 


भावाथ/--केवल स्वात्मानुभवके समय जो ज्ञान होता है वह यद्यपि मतिज्ञान है 
तो भी वह वेसा ही प्रत्यक्ष है जैसा कि आत्ममात्र सापेक्ष ज्ञान प्रत्यक्ष होता है । किन्तु- 


तदिह द्वेतमिदं चित्स्पर्शादीन्द्रियविषयपरिग्रहणे । 
व्योमाद्व गमकाले भवति परीक्ष न समक्षमिह नियमात्‌ |७०७॥ 
अथ--वे ही मतिज्ञान श्रुतज्ञान जब स्पर्शादि इन्द्रियोके विषयोका (मानसिक) 
बोध करने लगते हैं तब वे नियमसे परोक्ष है, प्रत्यक्ष नही क्योकि आकाश धर्म भ्रधर्मे 
काल इन श्रमूत्तिक द्रव्यों को वे नही जान सकते है । 
शकाकार 
ननु चाध हि परोक्षे कथमिव पे कृतः समुद्देश) | 
अपि तल्लनक्षणयोगात्‌ परोक्षमिव सम्भवस्येतत्‌ ||७०८॥। 
अ्थ।--आाद्ये परोक्षम' इस सूत्रमे मतिज्ञान श्रुतज्ञानको परोक्ष बतलाया गया है, 
तथा परोक्षका लक्षण भी इन दोनोमे सुघटित होता है इसलिये ये दोनों ज्ञान परोक्ष 
है। फिर उन्ही स्वानुभूतिके समय प्रत्यक्ष क्यो बतलाया जाता है ? 
भावाथ:--आगम प्रमाणसे भी दोनो ज्ञान परोक्ष है तथा इन्द्रिय श्रौर मनकी 
सहायतासे उत्पन्न होनेके कारण भी मतिश्रुत परोक्ष हैं फिर ग्रन्थकार स्वात्मानुभूति 
कालमे निरपेक्ष ज्ञानके समान उन्हे प्रत्यक्ष कैसे बतलाते है ? 
उत्तर 
सत्यं वस्तुविचारः स्यादतिशयवर्जितो5विसंवादात्‌ । 
साधारणरूपतया भवति परोक्षं तथा प्रतिज्ञायाः |७०९॥ 
इह सम्परदष्टें! किल मिथ्यात्वीदयविनाशजा शक्ति३ | 
काचिदनिवचनीया स्वात्मप्रत्यक्षमेतदस्ति यया |[७१०॥। 
अथे।--ठीक है परन्तु वस्तुका विचार भ्रतिशय रहित होता है, उसमे कोई विवाद 
नही रहता । यद्यपि यह वात ठीक है और ऐसी ही सूत्रकारकी प्रतिज्ञा है कि साधारण- 
रूपसे मतिज्ञान, श्रुतज्ञान परोक्ष है, परन्तु सम्बग्हष्टिके मिथ्यात्व कर्मोदयके नाश होनेसे 


कोई ऐसी भ्रनिर्वेचनीय शक्ति प्रकट होजाती है कि जिसके द्वारा नियमसे स्वात्म प्रत्यक्ष 
होने लगता है । 
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भावाय!--प्रद्यपि सामान्य रीतिसे मति श्रुत परोक्ष है तथापि दर्शनमोहनीयके 
ताश या उपशम या क्षयोपशम होनेसे सम्पग्हदष्टिके स्वात्मानुभवरूप मतिज्ञान विशेष 
उत्पन्न हो जाता है वही प्रत्यक्ष है, परन्तु स्वात्मानुभवकों छोडकर इतर पदार्थोंके ग्रहण 
कालमैं उक्त ज्ञान परोक्ष ही है। इसका कारण--- 


तदभिज्ञानं द्वि यथा शुद्धस्वात्मानुभृतिसमयेस्मिन्‌ । 
स्पशनरसनप्राणं चच्चु! श्रोत्र च नोपयोगि मतम्‌ ॥७११॥ 


अथ।--इसका कारण यह है कि इस शुद्ध स्वात्मानुभवके समयमे स्पर्शन, रसन, 
प्राण, चक्षु और श्रोत्र ये पाँचो इन्द्रियाँ उपयोगात्मक नही मानी गई है। अर्थात्‌ शुद्ध- 
भात्मानुभवके समय इन्द्रियजन्य ज्ञान नही होता है, किन्तु-- 
केवलम्ुुपयोगि मनस्तत्र च भवतीह तन्मनों देधा । 
द्रव्यमनों भावमनों नोइन्द्रियनाम किल स्वार्थात्‌ ॥७१२॥ 
अथः--कैवल मन ही उस समय उपयुक्त होता है। वह मन दो प्रकार है। 
(१) द्रव्यमन (२) भावमन। मनका ही उसके भ्रर्थानुसार दूसरा नाम नो इन्द्रिय है। 


भावार्थ--जिसप्रकार इन्द्रियाँ वाह्य स्थित है और नियत विषयको जानती है 
उसप्रकार मन बाह्य स्थित नही है तथा नियत विषयको भी नही जानता है। इसलिये 
वह ईषतू (कम) इन्द्रिय होनेसे नोइन्द्रिय कहलाता है। 
द्रव्यसन 
द्रव्यमनो हत्कमले घनाडूगुलासंख्यभागमात्र यत्‌ | 
अचिदपि च भावमनसः स्वार्थग्रहणे सहायतामेति ॥७१३॥ 


अर्थ:--द्रव्यमन हृदय कमलमे होता है, वह घनाडूगुलके असख्यात मात्र भाग 
प्रमाण होता है । यद्यपि वह अचेतन-जड है तथापि भाव मन जिससमय पदार्थोको विषय 
करता है उससमय द्रव्यमत उसकी सहायता करता है । 


भावार्थ/:--पुदूगलकी जिन पाँच वर्गणाश्रोसे जीवका सम्बन्ध है उनमे एक 
सनोवर्गगा भी है। उसी मनोवर्गणाका हृदय स्थानमे कमलवत्‌ द्रव्य मन बनता है । 
उसी द्रव्य मनमे आत्माका हेयोपादेयरूप विशेष ज्ञान-भाव मन उत्पन्न होता है । 
जिसप्रकार रूपका बोध आत्मा चक्षु द्वारा ही करता है उसीप्रकार आञत्माके विचारोकी 
उत्पत्तिका स्थान द्रव्यमन है । 

दे ० 
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ही भावसन 
भावमनः परिणामों भवति तदात्मोपयोगमात्र वा | 
- रूब्ध्युपयोगविशिष्ट स्वावरणस्य क्षयाक्रमात् स्थात्‌ |७१४॥ 
अरथ।--भावमन आत्माका ज्ञानात्मक परिणाम विशेष है। वह श्रपने प्रंतिपक्षी 
ग्रावरण कर्मके क्षय होनेसे लब्धि और उपयोग सहित ऋमसे होता है । 


भावार्थ:--कर्मोके क्षयोपशमसे जो प्रात्मामें विशुद्धि-निर्मेलता होती है उसे लब्धि 
कहते है, तथा पदार्थोकी ओर उन्मुख (रुजू ) होकर उनके जाननेको उपयोग कहते है । 
बिना लब्धिरूप ज्ञानके उपयोगात्मक बोध नही हो सकता है, परन्तु लब्धिके रहते. हुए, 
उपयोगात्मक बोध हो या न हो, नियम नही है। मनसे जो बोध होता है वह ग्रुगपत्‌ 
नही होता है किन्तु ऋमसे होता है । रे 

! स्पशनरसनप्राणं चह्तुः भ्रोत्रं च पश्चक यावत्‌ । 
मूर्तग्राहकमेक मूर्चामूत्तस्य वेदक॑ च मनः ॥७१४॥। 

अर्थ:--स्प्शन, रसना, प्राण, चक्षु और श्रोत्र ये जितनी भी पाँचों इन्द्रियाँ है 
सभी एक मूत्त पदार्थकों ग्रहण करनेवाली है । परन्तु मन मूर्त और श्रमूर्त दोनोको जानने: 
वाला है। इतना विशेष है कि मूर्ते सम्बन्धित श्रमूतेको ही मन ग्रहण करता है । 


तस्मादिदमनवयय स्वात्मग्रहशे किलोपयोगि मनः । 
किन्तु विशिष्टदशायां मवतीह मनः स्वयं ज्ञानम्‌ ॥७१६॥ 
अथेः--इसलिये वह बात निर्दोष रीतिसे सिद्ध हो चुकी कि स्वात्माके अहण 
करनेमे नियमसे मन ही उपयोगी है। किन्तु इतना विशेष है कि वह मन विशेष अवस्थामे 
अर्थात्‌ अमूर्त पदार्थंके ग्रहण करते समय स्वय भो अमूत्त ज्ञानरूप हो जाता है । 


भावाथ:--पहले कहा गया है कि स्वात्मानुभूति यद्यपि मतिज्ञान स्वरूप है अथवा 
तत्पूवेंक श्रुत ज्ञान स्वरूप भी है। तथापि वह निरपेक्ष ज्ञानके समान प्रत्यक्ष ज्ञान रूप 
है । इसी वातको यहाँ पर स्पष्ट कर दिया गया है कि यद्यपि मतिश्रुत परोक्ष होते है तथापि 
वे इन्द्रिय और मनसे होते है, मन अमूर्तका भी जाननेवाला है। जिससमय वह केवल 
अमृत पदार्थकों ही जान रहा है अर्थात्‌ केवल स्वात्माका ही ग्रहण कर रहा है उससमय' 
वह मनरूप ज्ञान भी अमूर्त हो है । इसीलिये वह श्रतीन्द्रिय प्रत्यक्ष है। इन्द्रियाँ मूर्त 
पदार्थंका ही ग्रहण करती है इसलिये स्वात्म प्रत्यक्षमे उनका उपयोग ही नही है । इसीको 
पुन स्पष्ट करते है -- 
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नासिद्धमेतदुक्त॑ तदिन्द्रियानिन्द्रियोडब॑ छत्ात्‌ । 
स्पान्मतिज्ञाने यत्तत्पयूब किल भवेच्छुतज्ञानम्‌ ॥७१७॥ 
अयमर्थो भावमनो ज्ञानविशिष्टं स्वयं हि सदमूर्तम्‌ । 
तेनात्मद्शनमिह प्रस्यक्षमतीन्द्रियं कथं न स्थात्‌ ।।७ १८॥ 
अर्थः--यह बात असिद्ध भी नही है, सूत्र द्वारा यह बतलाया जा चुका है कि 
मतिज्ञान तथा उस मतिज्ञान पूर्वक श्रुतज्ञान दोनो ही इन्द्रिय और मनसे उत्पन्न होते है। 
इतना विशेष है कि भावमन विशेष (अमूतरते) ज्ञान विशिष्ट जब होता है तब वह स्वय 
श्रमृूर्त स्वरूप हो जाता है। उस अमूर्तं---मनरूप ज्ञानद्वारा आत्माका प्रत्यक्ष होता है 
इसलिये वह प्रत्यक्ष अतीन्द्रिय क्यों न हो ? अर्थात्‌ केवल स्वात्माको जाननेवाला जो 
मानसिक ज्ञान है वह अवश्य अतोन्‍्द्रिय प्रत्यक्ष है । 
अपि चात्मसंसिद्य नियत हेतू मतिश्रती ज्ञाने । 
प्रान्त्यद्व्य बिना स्थान्प्ोक्षी न स्पाइते मतिद्वेतम ॥७१९॥ 
अर्थ:---तथा आत्माको भले प्रकार सिद्धिके लिये मतिश्रुत ये दो ही ज्ञान नियत 
कारण है। कारण इसका यह है कि अवधि और मन-पर्यय ज्ञानोके विना तो मोक्ष 
होजाता है परन्तु मतिश्रुतके बिना कदापि नही होता । 


भागार्थ:--यह नियम नही है कि सब ज्ञानोके होनेपर ही केवलज्ञान उत्पन्न हो । 
किसीके अवधि मन पर्यय नही भी होते है तो भी उसके केवलज्ञान होजाता है। परन्तु 
मतिश्रुत तो प्राणीमात्रके नियमसे होते है। इसलिये सुमति सुश्रुत ये दो ही आत्माकी 
प्राप्तिमि मूल कारण है | अतएंव मिथ्यात्वके अनुदयमे विशेष मतिज्ञानह्ारा स्वात्माका 
साक्षात्कार हो ही जाता है । 
शकाकार 
ननु जैनानामेतन्मतं मतेप्वेव नापरेपां हि । 
विग्नतिपत्तों बह्रः प्रमाणमिदमन्यथा वदन्ति यतः ॥७२०॥| 
भावाथेः--सम्पूर्ण मतोमे जैनियोके मतमे ही प्रमाणकी ऐसो व्यवस्था है, दूसरोके 
यहाँ ऐसी नही है । यह विषय विवादग्रस्त है, क्योकि बहुतसे मत प्रमाणका स्वरूप 
दूसरे ही प्रकार कहते है । 
भावारथः--जैनियोने उपर्युक्त कथनाचुसार ज्ञानको ही प्रमाण मानकर उसके 
प्रत्यक्ष परोक्ष दो भेद किये है परन्तु अन्य दर्शनवाले ऐसा नही मानते हैं ? 
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कोई बेदको ही प्रमाण मानते हैं. 
वेदाः णमिति किल वदन्ति वेदान्तिनों विदाभासा! । 
यस्मादपौरुषेया) सन्ति यथा व्योम ते स्वतः सिद्धा ॥७२१॥ 


अर्थः--ज्ञानाभासी (मिथ्याज्ञानी) वेदान्त मतवाले कहते है कि वेद ही प्रमाण 
है । और वे पुरुषके बनाये हुए नही है, किन्तु आकाशके समान स्वत. सिद्ध है। भर्थात 


जिसप्रकार आकाश अनादिनिधन स्वय सिद्ध है किसोने उसे नहीं बनाया है उसी प्रकार 
बेद भी अनादिनिधन स्वय सिद्ध है । 


कोई प्रसाकरणको प्रमाण मानते हैं 


अपरे प्रमानिदानं प्रमाणमिच्छन्ति पण्डितस्मन्या) । 
समयन्तिसम्यग॒नुभवसाधनमिह यत्ममाणमिति केचित्‌ ||७२२)। 


अथः--दूसरे मतवाले (नैयायिक) अपने भ्रापको पण्डित मानते हुऐ प्रमाणका 
स्वरूप यह कहते है कि जो प्रमाका निदान हो वह प्रमाण है अर्थात्‌ प्रमा नाम प्रमाणके 
फलका है । उस फलका जो साधकतम कारण है वही प्रमाण है ऐसा नैयायिक कहते 
है । दूसरे कोई ऐसा भी कहते है कि जो सम्यग्ज्ञानमे कारण पडता हो वही प्रमाण 
है। ऐसा प्रमाणका स्वरूप माननेवालोमें वैशेषिक बौद्ध आदि कई मतथाले श्राजाते हँ 
जो कि आलोक, पदार्थ, सन्निकर्षादिको प्रमाण मानते है। 


इत्यादि बादिवुन्देः प्रभाणमालक्ष्यते यथारुचि तत्‌ । 
बे पा. 
आप्तामिमानदग्धेरलब्धमानेरतीन्द्रियं वस्तु ॥७२३॥। 
अथे।--जिन्‍्होने श्रतीन्द्रिय वस्तुके स्वरूपको नही पहचाना है, जो द्वथा ही अपने 
श्रापको आप्तपनेके अभिमानसे जला रहे है ऐसे अनेक वादोीगण प्रमाणका स्वरूप भ्रपनी 
इच्छानुसार कहते है । 
वेदान्तादिवादियोंके माने हुए प्रमाणोंमें दूपण 
प्रकृतमलक्षणमेतल्लक्षणदोपैरधिष्ठित॑ यस्प्रात्‌ । 
स्पादविचारितरम्यं विचायमार्ण खपुष्पव॒स्सत्रस ।७२४॥| 
अर्थः--जिन प्रमाणोका ऊपर उल्लेख किया गया है वे सब दूषित है, कारण जो 
प्रमाणका लक्षण होना चाहिये वह लक्षण उनमे आत्ता ही नही है और जो कुछ उतका 
लक्षण किया गया है वह दोपोसे विशिष्ट (सहित) है तथा श्रविचारित रम्य है | उर्ते 
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समस्त प्रमाणोंके लक्षणोपर विचार किया जाय तो 'के आकाशके पुष्पोके समान मालुम 
होते है। श्र्थात्‌ असिद्ध ठहरते है । क्यों ? सो आगे कहा गया है ।-- 
ज्ञान दी प्रमाण है 
' अर्थात्था कथख्िज्ज्ञानादन्यत्र न प्रमाणस्वम्‌ । 
दरणादि विना ज्ञानादचेतनं कः प्रमाणयति ॥७२४५॥ 
अ4थ४--अर्थात्‌ किसी भी प्रकार ज्ञानको छोडकर अन्य किसी जड़ पदार्थमे 
प्रमाणता भा नही सकती है। विना ज्ञानके अचेतन करण, सन्निकर्ष इन्द्रिय भ्रादिको 
कौन प्रमाण समभेगा ? अर्थात्‌ प्रमाणका फल प्रमा-श्रज्ञान निवृत्तिरूप है, उसका कारण 
भी श्रज्ञान निवृत्तिरूप होना आवश्यक है इसलिये प्रमाण भी अज्ञान निवृत्ति ज्ञानस्वरूप 
होना चाहिये । जड पदार्थ प्रमेय है वे प्रमाण नही हो सकते है, अपने आ्रापको जाननेवाला 
ही परका ज्ञाता हो सकता है जो स्वय श्रज्ञानहूप है वह स्व-पर किसीको नही जना 
सकता है। इसलिये करण आदि जड़ हैं वे प्रमाण नही हो सकते, किन्तु ज्ञान ही 
प्रमाण है । 
तत्रान्तर्लीनत्वाज्ज्ञानसनाथ प्रमाणमिदमिति चेत्‌ । 
ज्ञान प्रमाणमिति यत्मकृत न कथं प्रतीयेत ।७२६॥ 
अथ्थ!--यदि यह कहा जाय कि करण आदि बाह्य कारण है उनमे भीतर जानने- 
वाला ज्ञान ही है इसलिये ज्ञान सहित करण आदि प्रमाण है, तो ऐसा कहनेसे वहो 
वात सिद्ध हुई कि जो प्रकृतमे हम (जेन) कह रहे है भ्रर्थात्‌ ज्ञान हो प्रमाण है। यही 
वात सिद्ध होगई । 
भावार्थ:-- प्रमाणमे सहायक सामग्रो प्रकाश योग्यदेश, इन्द्रियव्यापार, कारक 
साफल्य, पदार्थ सान्निध्य सन्निकर्ष आदि कितने ही क्यो न होजाओो परन्तु पदार्थका वोध 
करनेवाला प्रमाण ज्ञान हो पडता है उसके बिना सभी कारण सामग्री निरर्थक है । 
शअकाकार 
ननु फलभृतं ज्ञानं तस्प तु करण भवेत्यममाणमिति । 
जञानस्य ऋृतार्थलवात फलचत्त्यममिद्धमिद्मिति चेव्‌ |७२७॥| 
अवे--ज्ञानको प्रभाणका फल मानना चाहिये, उसके कारणकों प्रमाण मानना 
चाहिये | यदि ज्ञानड्ी ही प्रमाण मान लिया जाय तो ज्ञानका प्रयोजन तो हो चुका 
फिर फल य्या होगा ? फिर फन अस्लिद्ध हो होगा । 
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भावारथ:--शंकाका रका यह अ्रभिप्राय है कि प्रमाण और प्रमाणका फल दोनों ही 
जुदे २ होने चाहिये और प्रमाण फल सहित ही होना चाहिये । ऐसी अरवस्थामें ज्ञानको 
प्रमाणका फल और उस ज्ञानके कारण (करण-जड)को प्रमाण मानना ही ठीक है, 
यदि ऐसा नही माना जाय भ्रौर ज्ञानको ही प्रमाण माना जाय तो फिर प्रमाणका फल 
क्या ठहरेगा ? उसका अभाव ही हो जायगा ? 
उत्तर 
नेव॑ यतः प्रमाणं फल च फलबच्च तत्स्वयं ज्ञानम्‌ | 
दृष्टियथा प्रदीप स्वयं प्रकाश्यः प्रकाशकश्व स्यात्‌ ॥७२८॥ 
अर्थ/--ऊपर की हुई शका ठीक नही है, क्योकि प्रमाण, उसका फल, उसका 
कारण स्वयं ज्ञान ही है। जिसप्रकार दीपक स्वय अपना भी प्रकाश करता है और 
दूसरोका भी प्रकाश करता है, अथवा दीपक स्वय प्रकाश्य (जिसका प्रकाश किया जाय) 
भी है और वही प्रकाशक है । 


भावार्थ:--दीपकके हृष्टान्तके समान प्रमाण भी ज्ञान ही है, प्रमाणका कारण भी 
ज्ञान ही है और प्रमाणका फल भी ज्ञान ही है । ज्ञानसे भिन्न न कोई प्रमाण है भौर न 
उसका फल ही है। यहाँ पर यह शका श्रभी खडी ही रहती है कि दोनोको ज्ञानरूप 
माननेसे दोनो एक ही हो जाँयगे, श्रथवा फल शून्य प्रमाण भर प्रमाणशुन्य फल हो 
जायगा, परन्तु विचार करनेपर यह शका भी निर्मूल ठहरती है, जैन सिद्धान्तमे प्रमाण 
और प्रमाणका फल स्वेथा भिन्न नही है। किन्तु कथचित्‌ भिन्न है, कथचित्‌ भेदमें 
ज्ञानकी पूर्व पर्याय प्रमाणरूप पड़ती है उसकी उत्तर पर्याय फलरूप पडती है । क्योकि 
प्रमाणका फल श्ज्ञान निवृत्ति माना है तथा हेयोपादेय और उपेक्षा भी प्रमाणका फल 
है। जो प्रमाणरूप ज्ञान है वही ज्ञान भज्ञानसे निवृत्त होता है और उसीमे हेयोपादेय 
तथा उपेक्षा रूप वुद्धि होती है। इसलिये ज्ञान ही प्रमाण और ज्ञान ही फल सिद्ध हो 
चुका । साथ ही प्रमाण और प्रमाणका फल दोनो एक हो जाँयगे भ्रथवा फल शुन्य प्रमाण 
हो जायगा, इस शकाका परिहार भी हो चुका । 


उक्त कदाचिदिन्द्रियमथ च तदर्थेन सब्निकर्पयुतम्‌ | 

भवति कदाचिज्जानं ब्रिविधं करणं प्रमायाश् |७२९॥ 
पूर्व पूर्व कर्ण तत्र फल चोच्तरोत्तरं ज्ञेयमर । 
न्यायात्मिद्धमिदं चित्फल च फलवच तत्स्वयं घानम्‌ |७३०॥| 
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अर्थ/--कभी ! इन्द्रियोको प्रमाण कहाँ गया है। कभी इंन्द्रिय और पदार्थके 
सन्निकषको प्रमाण कहा गया है, कभी ज्ञानको ही प्रमाण कहा गया है। इसप्रकार तीन 
भ्रकार प्रम्ना- (प्रमाणका फल) का करण अ्र्थात्‌ प्रमाणका परम साथक कारण कहा 
ग्रया है। ये तीनो ही आत्माकी अवस्थाये है। पहली इन्द्रियरूप श्रवस्था भी श्रात्मावस्था- 
हैं, सन्निकर्ष विशिष्ट श्रवस्था भी आ्रात्मावस्था है । तथा ज्ञानावस्था भी आात्मावस्था है, 
श्र्थात्‌ तीनो ही ज्ञान रूप हैं। इन तीनोमे पहला पहला करण पडता है और श्रागे 
आगेका फल पडता' है। इसलिये यह बात न्‍्यायसे सिद्ध हो चुकी कि ज्ञान ही फल है 
और ज्ञान हो प्रमाण है । ह 
तत्रापि यदा करण ज्ञानं फलसिद्धिसस्ति नाम तदा | - 
अविनाभावेन चितो हानोपादानबुद्धिसिद्धित्वात्‌ ॥॥७३१॥ 
अर्थः:---उनमे भी जिससमय ज्ञान करण पडता है, उससमय अविनाभावसे 'श्रात्माकी 
हाने उपादान रूपा बुद्धि उसका फल पड़ता है श्रर्थात्‌ पूर्व ज्ञान करण और उत्तर ज्ञान 
फल पडता है और यह बात असिद्ध भी नहीं है । 
नाप्येतदप्रसिद्ध साधनसाध्यद्योः सच्शन्तात्‌ । 
न विना ज्ञानात्त्यागो अजगादेवां खगाधुपादानम्‌ ॥७३२॥ 
अर्थ:--साधन भी ज्ञान पड़ता है और साध्य भी ज्ञान पडता है यह बात असिद्ध 


नही है किन्तु दृष्टान्तसे सुसिद्ध है। यह बात प्रसिद्ध है कि ज्ञानके बिना सर्पादिका त्याग 
और माला आदि इष्ट पदार्थोका ग्रहण नही होता है । 


भावाथे;--प्रमाणका स्वरूप इसप्रकार है-“हिताहितप्राप्तिपरिहारसमर्थ हि प्रमाण 
ततो ज्ञानमेव तत्‌” हित नाम सुख और सुखके कारणोका है, अहित नाम दुख श्र 
दू खोके कारणोका है| जो हितकी प्राप्ति और अ्रहितका परिहार करानेमे समर्थ है बढ़ी 
प्रमाण होता है। ऐसा प्रमाण ज्ञान ही हो सकता है । क्योंकि सुख और सखके कारणोका 
परिज्ञान तथा दु ख और दु खके कारणोका परिज्ञान सिवा ज्ञानके जड़ पद्ा्थमि नही दो 
सकता है, ज्ञानमे ही यह सामर्थ्य है कि वह सर्पादि अनिष्ट पदार्थोमि त्यागरूप शुद्धि ओर 
पुप्पमालामे ग्रहणरूप बुद्धि करावे इसलिये प्रमाण धान ही हो सकना ८ । कथ्य नल मई 


ज्ञान रूप ही होता है यह वात प्राय सर्व सिद्ध है। कारण प्रमाजछा रन अड+ 
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निवृत्तिरप होता है । ऐसा फल ज्ञान ही हो सकता है, जड़ नही । 
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* प्रमाणलक्षणमिह यदनाहँत॑ कुवादिमिः स्वैरम्‌ । 
तल्नक्षणदोषत्वाचत्सव लक्षणाभासम्‌ ॥७३३॥ 
अथः--जो कुछ प्रमाणका लक्षण कुवादियोने कहा है वह श्राहँत (जैन) लक्षण 
नही है, किन्तु उन्होने स्वेच्छा पूर्वक कहा है, उसमें लक्षणके दोष आते है इसलिये वह 
लक्षण नही किन्तु लक्षणाभास है । 


भावार्थ:--अव्याप्ति, अतिव्याप्ति, भ्रसम्भव ये तीन लक्षणके दोष है, जो लक्षण 
अपने लक्ष्यके एक देशमे न रहे उसे अव्याप्ति दोष कहते है, जो लक्षण अपने लक्ष्यके 
सिवा भ्रलक्ष्यमे भी रहे उसे अ्रतिव्यप्ति दोष कहते है जो लक्षण अपने लक्ष्यमे सर्वथा न 
रहे उसे असम्भव दोष कहते है । इन तीन दोषोसे रहित लक्षण ही लक्षण कहलाता है, 
श्रन्यथा वह लक्षणाभास है। प्रमाणका जो लक्षण अन्यवादियोने किया है वह इन दोषोंसे 
रहित नही है यही बात नीचे कही जाती है-- 


स यथा चेत्ममाणं लक्ष्यं तल्नक्षण प्रमाकरणम्‌ । 
अव्याप्तिको हि दोषः सदेश्वरे चापि तदयोगात्‌ ।9३४॥ 


ए 
अथे+--यदि प्रम्माण लक्ष्य है, उसका प्रमाकरण लक्षण है तो अव्याप्ति दोष भ्राता 
है, वयोकि ईश्वरमे उस लक्षणका सदा प्रभाव रहता है । 


भावाथें)--नैयायिक ईश्वरको प्रमाण तो मानते है वे कहते है 'तन्मे प्रमाण शिव 
इति' अर्थात्‌ वह ईश्वर मुझे प्रमाण है | परन्तु वे उस ईश्वरको प्रमाका करण नही मानते 
है किन्तु उसका उसे भ्रधिकरण मानते है। उनके मतसे ईश्वर प्रमाण है तो भी उसमे 
प्रमाकरण रूप प्रमाणका लक्षण नही रहता | इसलिये लक्ष्यके एक देश-ईश्वरमे प्रमाणका 
लक्षण न जानेसे अव्याप्ति दोष बना रहा । 
तथा 
योगिज्ञानेपि तथा न स्याचल्नक्षणं प्रमाकरणम्‌ । 
परमाण्वादिपु नियमान्न स्पाचत्सब्रिकर्षय ॥।७३५४।। 


अथ।--इसीप्रकार जो लोग प्रमाकरण प्रमाणका लक्षण करते है उनके यहाँ 
योगियोके ज्ञानमे भी उक्त लक्षण नही जाता है, क्योकि उन्ही लोगोने योगियोके ज्ञानको 
दिव्य ज्ञान माना हैं वह सूक्ष्म और अमूत पदार्थोंका भी प्रत्यक्ष करता हैं ऐसा वे स्वीकार 
करते है परन्तु परमाणु आदि पदार्थोमि इन्द्रिय सन्निकर्ष नियमसे नही हो सकता हैं। 


लध्याय ] खुबोधिनी दीका [ 2४१ 


#£ । भावारथ--इच्द्रियसंन्रिक्ष श्रेथचो इच्द्रियव्यापार ही को वे प्रमाकरण-बतलाते है, 
यह सेन्निकषें' और! व्यापार स्थूल मूर्ती) पदा्थीकि साथ हीत्ही सकता है,. सूक्ष्म परमार 
त॑था'अमूंत धर्माधमें, और दूरवर्ती पदार्थोका वह नहीं हो सकता है, इसलिये सन्निकर्ष 
अथवा इबन्द्रियव्यापार-प्रमाकरणको प्रमाण माननेसे योगीजन सूक्ष्मादि पदार्थोका प्रत्यक्ष 
नहीं कर सकते परन्तु वे करते हैं ऐसा वे' मानते है इसलिये योगीजनोमें उनके: मतस्लेः 
ही प्रमाकरण लक्षण नही जाता है यदि वे योगियोको प्रमाका करण स्वयं,न्रही मानते 
है तो उनके मतसे हो प्रमाणका लक्षण अव्याप्ति दोषसे दृषित हो गया.। क्योकि उन्होने 
योगियोके ज्ञानंको प्रमाण माना है । ह 

ह बेद भी प्रमाण नहीं है 

' देदाः प्रमाणमत्र तु हेतुः केवलमपौरुपेयत्वम्‌ । 
आगमगोचरताया हेतोरन्याश्रितादहेतुत्वम्‌ |७३६॥ 

! अर्थ--बेदको प्रमाण माननेवाले वेदान्ती तो केवल अपौरुषेय हेतु द्वारा उसमें 
प्रमाणता लाते है । दूसरा उनका हेतु श्रागम है, आगम प्रमाणरूप हेतु अन्योन्याश्रय दोष: 
आनेसे भ्रहेतु' हो जाता है । ; 

भावार्थ:-- वेदको अपौरुषेय माननेवाले उसकी श्रनादितामें प्रवाह' नित्यताका हेतु 
देते है, वह प्रवाह नित्यता क्या शब्दमात्रमे है या विशेष आनुवुर्वीरूप 'जो शर्दद बेदमें 
उन्लिखित है उन्हीमे है ? यदि पूंवे पक्ष स्वीकार किया जाय तब तो जिंतने भी शब्द है 
सभी वैदिक हो जाँयगे, फिर वेद ही क्यों अपौरुपेय॑ (पुरुषकां नहीं बनाया हुआ) कहा 
जाता है ? यदि उत्तर पक्ष स्वीकार किया जाय तो भ्रश्त होता है कि उन विशेष आनु- 
पूर्वीरूप शब्दोंका अर्थ किसीका संमका हुआ है या नही ” यदि नही, तब तो विनो 
ज्ञानके उन वेद वाक्योमे प्रमाणता नहीं श्रा सकती है, यदि किसीका समझा हुआ' है 
तो उन वेद वोक्योके अर्थकों सम॑कानेवाला-व्याख्याता सर्वज्ञ है या अल्पज्ञ ? यदि 
सर्वज्ञ है तो वेदके समान अतीन्‍न्द्रिय पदार्थकि जाननेवीले सर्वज्षके वचन भी प्रमाणरूप 
क्यो न माने जाये, ऐसी अ्रवस्थामे वेदमे सर्वज्ञ पुरुष कृत ही प्रमाणता आती है इसलिये 
उसका अपौरुषेयत्व प्रमाण सूचक नही सिद्ध होता । यदि वेदका व्याख्याता अल्पन् है 
तो उस वेदके कठिन २ वाक्योका उलठा भी श्रर्थ कर सकता है, क्योकि वाक्य स्वयं 
तो यह कहते नही है कि हमारा अमुक अर्थ है, अमुक नही है, किन्तु पुरुषों द्वारा उनके 
बर्थोका बोध किया जाता है । यदि वे पुरुष भ्ज शौर रागादि दोपोसे विशिष्ट है तो वे 
प्रवश्य कुछका कुछ निरूपण कर सकते है। कदाचित्‌ यह कहा जाय कि उसके व्यास्याता 
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अल्पज्ञ भी हो तो भी वेदोके अर्थकी व्याख्यान परम्परा .बराबर ठीक चली प्रानेसे वे 
उनका यथार्थ निरूपण कर सकते है, ऐसा कहना भी ठीक नही है, क्योकि ठीक परम्परा 
चली आने पर भी अतीन्‍्द्रिय पदार्थोमें श्रल्पश्ोकी सशय रहित प्रवृत्ति (व्याख्यानमे) 
नही हो सकती है, दूसरी बात यह है कि यदि वेदार्थ अनादि परम्परासे ठीक चला 
आता है तो मीमासकादि भावना, विधि, नियोगरूप भिन्न २ अर्थ प्रतिपत्तिको क्यों 
प्रमाण मानते है ? इसलिये वेदको श्रनादि परम्परागत-अपौरुषेय मानना प्रमाण सिद्ध 
नही है । वेदको अनादि माननेमें ऐसा भी कहा जाता है कि जिसप्रकार वत्तंमात कालमे 
कोई वेदोंको बनानेवाला नही है उसप्रकार भूतकाल और भविष्यत्‌ कालमे भी कोई 
नही हो सकता है । परन्तु यह कोई युक्ति नही है, विपक्षमे ऐसा भी कहा जा सकता है 
कि जैसे वत्तंमानमे श्रुतिका बनानेवाला कोई नही है वैसे भूत भविष्यत्‌ कालमें भी कोई 
नही हो सकता है, अथवा जैसे वत्तंमानकालमें वेदोका कोई जानकार नही है वैसे उत्तका 
जानकार भूत भविष्यत्‌ कालमे भी कोई नही हो सकता है इसीप्रकार ऐसा कहना भी 
कि वेदका अध्ययन वेदाध्ययन पूर्वक है वर्त्तमान श्रध्ययनके समान, मिथ्या ही है। 
कारण विपक्षमे भी कहा जासकता है कि भारतादिका अ्रध्ययन्न भारताध्यायन पूर्वक 
है। वत्तेमान अध्ययनके समान । इसलिये उपयुक्त कथनसे भी वेदमे भ्रनादिता सिद्ध 
नही होती है । यदि यह कहा जाय कि वेदके कर्त्ताका स्मरण नही होता है इसलिये 
उसके कर्त्ताका अभाव कह दिया जाता है ऐसा कहना भी बाधित है क्योकि ऐसी बहुतसी 
पुरानी वस्तुएं हैं जिनके कर्त्ताका स्मरण नही होता है, तो कया वे भी अ्रपौरुषेय मानी 
जायेंगी ? यदि नही तो बेद ही क्यों वैसा माना जाय ? तथा बेदके कर्त्ताका स्मरण नही 
होता ऐसा सब वेदानुयायी मानते भी नही हैं। पिटकत्रयमे वेदके कर्त्ताका कुछ लोग स्मरण 
करते ही हैं । इसलिये वेद पुरुष कृत नही है यह बात किसी प्रकार नही बनती कुछ 
कालके लिये यदि बेदको अपौरुषेय भी मान लिया जाय तो भी उसमे सर्वेज्ञका अभाव 
होनेसे प्रमाणता नही आ्ाती है। सर्वेज्ञ वक्ताके मानने पर 'धर्मे चोदनैव प्रमाणम्‌, अर्थात्‌ 
धर्मके विषयमे वेद ही प्रमाण है यह बात नही बनेगी, क्योकि सर्वज्ञका वचन भी प्रमाण 
मानना पडेगा, तथा सर्वज्ञ उसका वक्ता मानने पर उस वेदमे पूर्वांपर विरोध नही रह सकता 
है, परन्तु उसमे पूर्वापर विरोध है, हिंसाका निषेध करता हुआ भी वह कही हिंसाका 
विधान करता है तथा एक ही वेदका एक अश्रश एक वेदानुयायी नही मानता है वह उसे 
सप्ममाण समता हुआ उसीके दूसरे भ्रंशको वह प्रमाण मानता है, जिसे वह प्रमाण 
मानता है उसे ही तीसरा बेदानुयायी अप्रमाण मानता है । यदि वह सर्वज्ञ वक्तासे पति- 
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पादित होता तो इसप्रकार पूर्वापर विरोध सर्वथा नही हो सकता है इसलिये वेदमें 
प्रमाणता किसी प्रकार नही श्राती । 


बेदके विषयमे यह कहना कि उसके कर्त्ताका स्मरण नही होता इसलिये वह अनादि 
श्रपौरुषेय है, इस कथनके विषयमे पहली बात तो यह है कि नित्य वस्तुके विषयसे ऐसा 
कहना ही व्यर्थ है, नित्य वस्त्रु जो होती हैं उसमे न तो उसके कर्त्ताका स्मरण ही होता 
है न भ्रस्मरण (स्मरणका न होना) ही होता है किन्तु वह श्रकत क होती है यदि यह 
कहा जाय कि वेदकी सम्प्रदाय (वेदका वर्णक्रम, -परठक्रम, उदात्तादिक्रम) का विच्छेद 
नही हैं इसीलिये यह कहा जाता हैँ कि उसके कर्त्ताका स्मरण नहीं होता है तो यह 
कथन भी ठीक नही है, बहुतसे ऐसे वाक्य है जिनका विशेष प्रयोजन न होनेके कारण 
उनके कर्त्ताका स्मरण नही रहा है, साथ ही वे अनवच्छिन्न चले आ रहे है जैसे-“बठे 
बठे वैश्ववरण- वृक्ष वृक्षमे यक्ष (कुबेर) रहता है । तथा “चत्वरे २ ईश्वर: । पर्वते २ 
राम. सर्वत्र मधुसूदनः । सा ते भवतु सुप्रीत्ता देवी गिरिनिवासिनी, विद्यारभ करिष्यामि' 
सिद्धिभवतु मे सदा” श्रर्थात्‌ घर २ मे ईश्वर है, पर्वत पर्वेतमे राम है, सर्वत्र कृष्ण है, 
तेरे ऊपर पार्वती देवी प्रसन्न हो, मै विद्यारम करू गा, मेरी सदा सिद्धि हो, इत्यादि 
अनेक वाक्य अविच्छिन्न हैं, परन्तु उतको वेद वादियोने भी अपौरुषेय नही माना है । 
दूसरी बात यह है कि वेदके कर्त्ताका अभाव किस प्रकार कहा जा सकता हैँ पौराणिक 
लोग वेदका कर्ता ब्रह्माको बतलाते है । वे कहते है 'कि वक्रेभ्यो वेदास्तस्य विनिसूता.' 
श्र्थात्‌ ब्रह्मके मुखोसे वेद निकले हैं। 'यो वेदाश्र प्रहिणोति, इत्यादि वेदवाक्य ही वेदके 
कर्त्ताको सिद्ध करते हैं। सबसे बड़ी बात यह है कि उसमे ऋषियोके नाम भी आये हैं । 
इसलिये या तो वेदवादी उन ऋषियोको अ्रनादिनिधन माने या वेदको अनादि न माने । 
दोनोमेसे एक वात ही बन सकती है, दोनो नहीं । इस कथनसे यह वात भली भाँति सिद्ध 
है कि वेदोकी प्रमाणताकी पोषक एक भी सचुक्ति नही है। इन सब वातोके सिवा 
वेदविहित प्र्थों पर यदि दृष्टि डाली जाये तो वे सब ऐसे ही असम्बद्ध जान पडते है. 
कि जैसे दशदाड़िमादि वाक्य असम्बद्ध होते है। वेदोका अथे पूर्वापर विरुद्ध और 
असमश्ञप्त है, वेदोकी अ्रप्रमाणताका विशेष निदर्शन करनेके लिये प्रमेषकमल मार्त॑ण्ड 
झौर अ्रष्टसहस्लीको देखना चाहिये। 


एवमनेकविधध स्थादिह मिथ्यामतकदम्बर्क यावद्‌ । 
अनुपादेयमसारं इड्धें स्थाद्मादवेदिमिः समयात्‌ |७३७॥ 
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---इसप्रकार' जितना भी अनेक विध प्रचलित मिथ्या मतोका 'समूह है; वह 
सब असार है, इसलिये वह शाख्राचुसार स्याद्वादवेदी-वृद्ध पुरुषो द्वारा ग्रहण करने योग्य 
नही है । 


निक्षेपोंके कहनेकी प्रतिज्ञा 


* प्रमाणल मलनुभवगम्यं यथागर्णज्ञानात्‌ | 
अधुना निक्षेपपदं संत्तेप क्ष्यते यथालए्ष्म ॥७३८। 
अर्थ:--आगमज्ञानके अनुसार अनुभवमे आते योग्य प्रमाणका लक्षण कहां गया'। 
श्रब संक्षेपसे निक्षेपोका स्वरूप 5नके लेक्षणानुसार कहां जाता है। 
शंकाकार 
ननु निक्तेपो न नयो न च प्रमाणं न चांश्क तस्य | 
पृथगुदेश्यत्वादपि पृथगिव लक्ष्यं स्वलक्षणादितिचेत्‌ ॥७३९॥। 
अर्थः--निक्षेप न नय है, और न प्रमाण है, न उसका अंश है, नय प्रमाणसे 
निक्षेपका उद्देश्य ही जुदा है। उद्दंश्ये जुदा होनेसे उसका लक्षण ही जुदा है, इसलिये 
लक्ष्य भी स्वतन्त्र होनां चाहिये ? श्रर्थात्‌ निक्षेप नय प्रमाणसे जब जुदा है तो उनके 
समान इसका भी स्वतन्त्र ही' उल्लेंख करना चाहिये ? ५ 
निक्षेपका स्वरूप ( उत्तर ) 
सत्यं गुणसाक्षेपो सविपक्ष; स च नयः स्वपक्षपतिः | 
य इह गुणाक्षेपः स्यादुपचरितः केवल स निक्षेप १ ॥७४०॥ 
अर्थः---नय तो गौण और मुख्यकी अपेक्षा रखता है, इसीलिये वह विपक्ष सहिंत 
है.। नय सदा श्रपने (विवक्षित) पक्षका स्वामी है श्रर्थात्‌ वह विवक्षित पक्ष पर श्रारूढ़ 
रहता है और दूसरे प्रतिपक्ष नयकी श्रपेक्षा भी रखता है, निक्षेपमे यह बात नही है 
यहाँ पर तो गौण पदार्थमे मुख्यका आशक्षेप किया जाता है, इसलिये निक्षेप केवल 
उपचरित है -। 
भावार्थ---नय और निश्षेपका स्वरूप कहनेसे ही शकाकारकी शंकाका परिहार 
हो जाता है । सबसे बड़ा भेद तो इनमे यह है कि नय तो ज्ञान विकल्परूप है श्रौर_ नि्षेप 
पदार्थोमि व्यवहारके लिये किये हुए सकेतोका नाम है । वह सकेत कही पर तदूग्रुण होता 
है और कही पर अतदृगुण होता है। नय भर निक्षेपमे विषय विषयी सम्बन्ध है, गये 
विषय करनेवाला ज्ञान है, और निक्षेप उसका विपयभृत पदार्थ है । इसलिये नयोके कहनेएे 
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हीं निक्षेपोंका विवेचन स्वय हो जाता है; भ्रतएवं इनके स्वतन्त्र उल्लेखकी आवश्यकता 
नही है । फिर भी यह शका हो सकती है कि जब निक्षेप नयका ही विषय है तो फिर 
चार निक्षेपोर्का स्वतन्त्र विवेचन सूत्रों द्वारा ग्रंथकारोने क्यों किया है ? इसके उत्तरमे 
इतना कहना ही पर्याप्त है कि केवल समभानेके अ्रभिप्रायसे निक्षेपोका निरूपणा किया 
गया है, अन्यथा विंषयभूत पदार्थामि ही वे गर्भित है। दूसरे भिन्न भिन्न व्यवहार चलाना 
ही निक्षेपोका प्रयोजन है इसलिये उस प्रयोजनको स्पष्ट करनेके लिये ग्रज़्थकारानैं उर्नेकी 
निरूपण किया है । 


इस इ्लोकमे 'गुणाक्षेप” पद आया है, उसका अश्वे चारो निक्षेपोमे इसप्रकार 
घटित होता है--नाम गौर पदार्थमे अर्थात्‌ श्रतदुगुण पदार्थमे केवल व्यवहांरा्थ किया 
हुआ श्राक्षेप । स्थापनामै-अतदूगुण पदार्थमे किया हुआ गुरणोका भ्राक्षेप । द्रव्यमें-भावि 
श्रथवा भूत तद॒गुरामें वत्तेमानवत्‌ ,किया हुआ गुणोका आक्षेप । भावमे-वत्तेमान तदगुणमें 
किया हुआ वत्तेमान गुणोका आक्षेप । इसप्रकार गौणमे श्राक्षेप अथवा गुणोंका आक्षिप 
ही निक्षेप है । 


नाम, स्थापना, द्रव्य ये तीन निक्षेप द्रव्याथिक नयके विषय है। भावनिक्षेप 
पर्यायाथिक नयका विषय है । श्रन्तनेयोकी अ्रपेक्षासे नाम निक्षेप समभिरूढ नयका विषय 
है स्थापना और द्रव्य निक्षेप नेगमतयका विषय है। भाव निद्षीप ऋजुसूत्र तथा एवं- 
भूत तयका विषय है । हि 


निक्तेपः स चत॒र्धा नाम ततः स्थापना ततो द्वव्यम्‌ | 
5. भावस्तन्नक्षणमिह भवति यथा रुक्ष्यते उधुना चार्थात्‌ ७४ १॥ 
अर्थ/--निद्षीप चार प्रकार है-(१) नाम निक्षेप, (२) स्थापना निक्षेप (३) द्रव्य 
निदोप (४) भाव निक्षेप | अब इन चारोका लक्षण कहा जाता है । 
वस्तुन्यतह्ुणे खल्ु संज्ञाकरणं जिनो यथा नाम । 
सो5य॑ तत्समरूपे तब द्धिः स्थापना यथा प्रतिमा ॥७४ २॥ 
अर्थ--किसी वस्तुमे उसके नामके अचुसार ग्रुण तो न हो, केवल व्यवहार चलानेके 
लिये उसका नाम रख देना नाम निद्षेप है। जैसे किसी पुरुषमे कमोके जीतनेका गुण 


सर्वेथा नही है, वह मिथ्याहृष्टि है उसको वुलानेके लिये जिन यह नाम रस दिया 
जाता 


तर 
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किसी समान श्राकारवाले अथवा अ्रसमान आकारवाले पदार्थमें गुण तो न हों, 
परन्तु उसमे गुणोकी बुद्धि रखना और उसका “यह वही है' ऐसा व्यवहार करना स्थापना 
निधषोप है। जैसे-प्रतिमा, जैसे पाश्वेनाथकी प्रतिमाको मन्दिरमें हम पूजते है, यद्यपि 
प्रतिमा पुरुषाकार है परन्तु है पाषाणकी । उस पाषाणकी प्रतिमामे उन पाश्वेनाथ भग- 
वानके जीवकी जो कि श्रनन्तगुण धारी-अहँन्‌ है (थे )स्थापना करना श्र व्यवहार करना 
कि यह प्रतिमा ही पाश्वेनाथ है स्थापना निद्षेप है । 


भावार्थः---उपर्युक्त उदाहरण तदाकार स्थापनाका है। चाँवल श्रादिमें जो पहले 
प्ररहन्तकी स्थापना की जाती थी वह श्रतदाकार स्थापना है। श्रथवा शतरजके मोहरोमे 
जो घोड़े हाथी पयादे भ्रादिकी स्थापना की जाती है वह अतदाकार स्थापना है | 


यद्यपि नाम और स्थापना दोनों ही अतदूगुण (गुण रहित) हैं, तथापि दोनोमें 
अन्तर है। नाम यदि किसीका जिन रक्‍्खा गया है तो उसे मनुष्य केवल उस नामसे 
बुलावेगे। 'जिन'की जो पृज्यता होती है, वह पृज्यता वहाँपर नही है। परन्तु स्थापनामें जिसकी 
स्थापना की जाती है, उसका जैसा आदर सत्कार श्रथवा पूज्यता और ग्रुण स्तवन होता 
है वेसा ही उसकी स्थापनामें किया जाता है। जेसों जिन (अरहन्त)की पृज्यता मूल 
जिनमें है वैसी ही उनकी स्थापित मूर्तिमे भी है। बस यही अन्तर है । 


ऋजुनयनिरपेक्षतया, सापेक्ष भाविनैगमादिनयेः | 
छम्नस्थो जिनजीवो जिन इब मान्यो यथात्र तदच्यम्‌ ॥७४ ३। 


अर्थ;--ऋजुसूत्र नयकी अपेक्षा नही रखनेवाला किन्तु भाविनैगम श्रादि नयोकी 
अपेक्षा रखनेवाला द्रव्य निक्षेप है। जंसे-छद्म त्थ जिनके जीवको साक्षातु जिनके समाव 
समभना । 


भावाथः--द्रव्य निक्षेप तद॒गुण होता है, परन्तु पदार्थमे जो गुण आगे होनेवाले है 
अथवा पहले हो चुके है उन ग्रुणोवाला उसे वत्तमानमे कहना यही द्रव्यनिधोप है जै्में 
महावीर स्वामी सर्वेज्ञ होनेपर जिन कहलाये थे, परन्तु उन्हे अल्पज्ञ अ्रवस्थामे ही जिनें 
फहना, यह भावि द्रव्य निक्षेप है तथा महावीर स्वामीको मोक्ष गए हुए श्राज २४४४ 
वर्ष बीत गये परन्तु दिवालीके दिव यह कहना कि आज ही महावीर स्वामी मोक्ष गये 
हैं, भूत द्रव्यनिक्षेप है । द्रव्यनित्षेप वत्तमान ग्रुणोकी श्रपेक्षा नही रखता है, इसलिये वह 
ऋणजुसून्र नयका विपय नही है किन्तु भूत और भावि नैगम नयका विषय है। . 
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तत्पर्यायों भावों यथा जिनः समवशरणसंस्थितिकः । 
घातिचतुष्टयरहितो ज्ञानचतुश्ययुतो हि द्व्यवपु; |७४४॥। 
अर्थ!--वत्त॑मानमे जो पदार्थे जिस पर्याय सहित है उसी पर्यायवाला उसे कहना भाव 
निक्षेप है। जैसे समवशरणमे विराजमान, चार घातियाकमोॉसे रहित, अनन्त दर्शन, 
भ्रनन्त ज्ञान, अनन्तसुख, अनन्तवीये, इस ज्ञानचतुष्टय (भ्रनन्त चतुष्टय)से विशिष्ट, परम 
झ्रौदारिक शरीरवाले अरहन्त-जिनको जिन कहना । ह 
भावार्थः--भावनित्षेप, वत्तमान तदुगुणवाले पदार्थका वत्तमानमे ही निरूपण करता 
है इसलिये वह ऋजुसूत्र तय भर एवंभूत नयका विषय है। यदि शब्दकी वाच्य मात्र 
पर्यायका निरूपण करता है तब तो वह एवभूत नयका विषय है, और यदि पदार्थकी 
समस्त अर्थ पर्यायोका वत्तेमानमे निरूपण करता है तो वह ऋजु सूत्र नयका विषय 
है ।# द्रव्यनित्षेप और भाव निन्ञेप दोनो ही तदगुण है तथापि उनमे कालभेदसे भेद है । 


दिड्लमात्रमत्र कथित॑ व्याप्तादपि तब्चतुएयं यावत््‌ । 
प्रत्येकमुदाहरणं ज्ञेयं जीवादिकेषु चाथषु ॥७४५॥। 


अर्था--यहाँपर चारो निक्षेपोका डिड मात्र (सक्षिप्त) स्वरूप' कहा गया है।' 
इनका विस्तारसे कथन और प्रत्येकका उदाहरण जीवादि पदार्थामि सुघटित जानता 
चाहिये । दूसरे भ्रन्थमे भी सोदाहरण चारो निक्षेपोका उल्लेख इसप्रकार है-- 


णाम जिणा जिण णामा ठबवणजिणा जिर्णिदपडिमाए। 
दव्वजिणा जिणजीवा भावजिणा समवसरणत्था ॥१॥ 
अथः--जिन नाम रख देना नाम जिन कहलाता है। जिनेन्द्रकी प्रतिमा स्थापना 
जिन कहलाती है । जिनका जीव द्रव्यजिन कहलाता है भर समवसरणमे विराजमान 
जिनेन्द्र भगवान्‌ भाव जिन कहलाते है । 
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# कुछ लोगोंसे ऐसी शंका भी झुननेमें आत्ती है कि भावनिक्षेप, ऋजुसूत्र नय और एचंभूत नय, 
इन दीलोंमें क्‍या अन्तर है, क्योंकि तीनों ही वर्तमान पदार्थका निरूपण करते हैं। ऐसे छोगोंकी शकाका 
परिहार उपयु क्त कथनसे भलीभॉति हो जाता है, हम लिख चुके हैं कि निक्षेप और नयोंमें तो विषय- 
विपयोका भेद है। ऋजुसूत्र अथेनय हैं, एवभूत शब्दनय है अर्थोत््‌ ऋजुसूत्र नय पदार्थेकी वर्तेमान समस्त 
अर्थ पयोयोको प्रहण करता है, और एबंभूत-बोले हुए दाव्दकी वाच्य मात्र वर्तमान क्रियाको प्रदण करता 


है, इसलिये दोनोंमें मद्दान्‌ अन्तर है, परन्तु भावनिक्षेप ज्ञानात्मक नहीं है. किन्तु पदार्थकी वर्तमान 
पयोय है। 
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प्रतिज्ञा." 
उक्ते शुरूपदेश यनिश्षेपग्रपांगमिति तावत ! 
द्रव्यगुणपर्ययाणासुपरि यथासंभव दधाम्यधुना ॥७४ ६॥ 
अर्थ:--ग़ुरु (पूर्वांचार्य) के उपदेशसे नय,' निक्षेप भौर प्रमाणका स्वरूप 'मैंने 
कहा । अरब उनको द्रव्य शुण पर्यायोंके 'ऊंपर यथायोग्य-मैं (भ्रन्थकार) घठाता हूँ । 
भावारथ:--अब प्न्थकार नय प्रमाणको नित्तेपों प्र घंटाते है। पहले वे द्रव्याधिक 
और पर्यायाथिक दोनों तयोंका विषय बतलावेगे पीछे प्रमाणका विषय बतलावेगे । 
द्रव्याथिक पर्यायाथिक नयोंका विषय 
तत्तमनिवंचनीय शुद्धद॒व्याथिकरय भवति मतम्‌ । 
गुणपर्ययवद्द्रव्यं पर्यायाथिकनयेस्य पक्षो5यस्‌ [७४७॥। 
अर्थ/--तत्त्वं अनिवेचनीय है भ्र्थात्‌ वचनके अगोचर है। यह शुद्ध द्रव्याथिक 
चयका पक्ष है | तथा तत्त्व (द्रव्य) गुण पर्यायवाला है यह पेर्यायाथिक नयका पक्ष है । 
भावार्थ/--तचंवेमें भ्रभेदबुद्धिका होना द्रव्याथिक नय और ऐंसमें भेदबुद्धिका हीना 
पर्यायाथिक नग्न है । | 
; । प्रमाणका विषय 
यद्दिमनिवेचनीयं गुणपर्ययवत्तदेव नारत्यन्यत्‌ । 
गुणप्रयंयवद्दिद तदेव तत्त्वं तथा प्रमाणमिति ।।७४८॥ 
शर्थ:--जो तत्त्व अनिवेचनीय 'है वही गुरा पर्यायवाला है, भ्रन्य नही है तथा जो 
तत्त्व गुण पूर्यायवाला है, वही तत्त्व है, यही प्रमाणका विषय है । 
भावाथ)---वस्तु सामान्य विशेषात्मक है । वस्तुका सामान्याश द्रव्याथिकका विषय ' 
है । उसका विशेषांक पर्यायाथिकका विषय है, तथा सामान्य विशेषात्मक-उभयात्मके 
वस्तु प्रमाणका विषय है । प्रमाण एक ही समयमें भ्रविरुद्ध रीतिसे दोनो धर्मोकों विषय 
करता है । 
भेद अभेद पक्ष... 
यदुद्॒व्यं तन्न गुणो योपि गुणस्तन्न द्रव्यमिति चार्थाद्‌ । 
पयोयोपि यथा स्यादऋजुनयपक्षः स्वपक्षमात्रवात्‌ ॥७४९॥ 
यदिदं द्रव्यं स गुणो योपि गुणों द्रव्यमेतदेकार्थात । 
तदुभयपक्षे दक्षो विवक्चितः प्रमाणपक्षो यम ॥७४०॥ 
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अथः---जो द्रव्य है, वह गुण नही है, जो गुण है वह द्रव्य नही है, तथा जो द्रव्य 
गुण है वह पर्याय नही है । यह ऋजुसूत्र नय (पर्यायाथिक )का पक्ष है क्योकि भेद 
पक्ष ही पर्यायाथिक नय का पक्ष है। तथा जो द्रव्य है वहो गुण है, जो गुण है वही द्रव्य 
है। गुण द्रव्य दोनोका एक ही अर्थ है। यह अभेदपक्ष द्रव्याथिक नयका पक्ष है तथा 
भेद और अभेद इन दोनो पक्षोमे समर्थ विवक्षित प्रमाण पक्ष है । 
प्ृथगादानमशिष्टं निक्षेपो नयविशेष इंच यस्मात्‌ | 
तदुदाहरणं नियमादस्ति नयानां निरूपणावसरे ॥७४ १॥ 
अर्थ/--नय और प्रमाणके समान निक्षेपोका स्वतन्त्र निरूपण करना व्यर्थ है, 
क्योकि निक्षेपोका उदाहरण नयोके विवेचनमे नियमसे किया गया है । 
एक अनेक पक्ष 
अस्ति द्वव्यं गुणो5थवा पर्यायस्तत्रयं मिथो 5नेकम्‌ । 
व्यवहरैकविशिष्टो नयः स वा5नेकसंज्ञको न्‍्यायात्‌ ॥७४२॥| 
अर्थः--द्रव्य अथवा गुण अ्रथवा पर्याय, ये तीनों ही अ्रनेक है । व्यवहार विशिष्ट 
यही नय अनेक सज्ञक कहलाता है, अर्थात्‌ व्यवहार नाम पर्यायका है पर्याय विशिष्ट अनेक 
अनेक पर्यायाथिक नय कहलाता है । 
एक सदिति द्वव्यं गुणीो5थवा पर्ययो 5थवा नाम्ना । 
इतरहयमन्यतरं लब्धमनुक्त त एकनयपक्ष। ||७४३॥। 
अथ--द्रव्य अथवा ग्रुण अथवा पर्याय ये तीनो ही एक नामसे सत्‌ कहे जाते है। 
भ्र्थात्‌ तीनो ही भ्रभिन्न एक सत्रूप है। एकके कहनेसे बाकीके दो का बिना कहे हुए 
ही ग्रहण हो जाता है। यही एक नयका पक्ष है अर्थात्‌ ऐक पर्यायाथिक नयका पक्ष है। 
न द्रव्यं नापि गुणो न च पर्यायो निरंशदेशल्वात । 
व्यक्त न विकल्पादपि शुद्धद॒व्याथिकस्य मतमेतत्‌ ।॥७५४॥। 
अथः--न द्रव्य है, न गुण है, न पर्याय है और न विकल्पद्वारा ही प्रकट है किन्तु 
निरश देशात्मक (तत्व) है । यह शुद्ध द्रव्याथिक नयका पक्ष है । 


अं  ( ७ ० 


द्रव्यगुणपर्ययाख्येयंदने्क सद्दिमिग्रते हेतो! । 
तदमेद्रमनंशत्वादेक सदिति प्रमाणमतमेतत्‌ ।।७५५॥॥ 
रे२ 
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अर्थ!--कारण वश जो सत्‌ द्रव्यगुण पर्यायोके द्वारा अनेक रूप भिन्न किया 
जाता है वही सत्‌ अश रहित होनेसे श्रभिन्न एक है। यह एक अनेकात्मक उभयरूप 
प्रमाणपक्ष है । 
अत्ति नात्ति पक्ष ] 
अपि चास्ति साम्तान्यमात्रादथवा विशेषमात्रत्वात | 
अविवक्षितों विपक्षो यावदनन्यः स तावदरित नय। ||७५६॥ 
अथ)--वस्तु सामान्यमात्रसे है, अथवा विशेषमात्रसे है। जब तक विपक्षनय 
श्रविवक्षित (गौण) रहता है तबतक अनन्यरूपसे एक अ्रस्ति नय हो प्रधान रहता है। 
नास्ति च तदिह विशेषेः सामान्यस्पविवक्षितांयां वा । 
सामान्यरितरस्य च गौणत्वे सति भवति नास्ति नयः ॥७५१७॥ 
अर्थ:--वस्तु सामान्यकी विवक्षामे विशेषरूपसे नही है अथवा घिशेषकी विवक्षामे 
सामान्यरूपसे नही हैँ यहाँ पर नास्ति नय ही प्रधान रहता है। 
द्रव्याथिकनयपक्षादस्ति ने तत्तं स्वरूपतोषि ततः । 
न च नारिति परस्वरूपात्‌ सवेषिकल्पातिगं यतो वस्तु ॥७५८।॥ 
अथ।--द्रव्याधिकनयकी भ्रपेक्षासे वस्तु स्वरूपसे भी अ्रस्तिरूप नहीं है, भौर पर 
स्वरूपसे नास्तिरूप भी नही है क्योकि सर्व विकल्पोसे रहित ही वस्तुका स्वरूप है । 
यदिदं नास्ति स्वरूपाभावादस्ति स्वरूपसद्भावात्‌ । 
तदवाच्यात्ययरचितं बाच्यं सब प्रमाणपक्षस्य ७५९॥ 


अर्थ/--जो वस्तु स्वरूपाभावसे नास्तिरूप है और जो स्वरूप सख्भावसे अ्रस्तिहुप 
है वही वस्तु विकल्पातोत (प्रवक्तव्य) है। यह सब प्रमाण पक्ष है, श्रर्थात्‌ पर्यायार्थिक 
नयसे भ्रस्तिरूप और द्रव्याथिक नयसे विकल्पातीत तथा प्रमाणसे उभयात्मक वस्तु है । 
नित्य अनित्य पक्ष 
उत्पग्मते विनश्यति सदिति यथास्त्र प्रतिक्षणं यावत्‌ | 
व्यवहार विशिष्टो 5यं नियतमनित्यो नय प्रसिद्ध! स्थात्‌ ।॥७६०।, 


अर्थ---सत्‌-पदार्थ श्रपने आप प्रतिक्षण उत्पन्न होता है और विनष्ट होता है । मं 
प्रसिद्ध व्यवहार विशिष्ट श्रनित्य नय अर्थात्‌ अनित्य व्यवहार (पर्यायाथिक) नय है । 
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: नोत्पचते दर नश्यति ध्रुवमिति सत्स्यादनन्यथाइततेः | 
व्यवहारन्त ृंती नयः स नित्योप्यनन्यशरणः स्यात ॥७६१॥॥ 
अर्थध:--सत्‌ न तो उत्पन्न होता है और न नष्ट ही होता है, किन्तु श्रन्यथा भाव 
न होनेसे वह नित्य है । यह अनन्‍्य शरण (स्वपक्ष नियत ) नित्य व्यवहार नय है । 
न विनश्यति वस्तु यथा वस्तु तथा नेब् जायते नियमात्‌ | 
स्थितिमेति न केबलमिह भत्॒ति स निश्चयनयस्य पक्ष ॥७६२॥| 
अर्थः--जिसप्रकार वस्तु नष्ट नही होती है, उसप्रकार वह नियमसे उत्पन्न भी 
नही होती है, तथा श्रुव भी नही है । यह केवल निश्चय नयका पक्ष है। न्‍ 
भावार्थ:--उत्पाद, व्यय, श्रौव्य तीनों ही एक समयमें होनेवाली सत॒की पर्याये 
है। इसलिये इन पर्यायोंको पर्यायाथिक नय विषय करता है, परन्तु निश्चय नय सर्वे 
विकल्पोसे रहित वस्तुको विषय करता है । न“ - 


यदिदं नास्ति विशेष! सामान्यस्याविवक्षया तदिदम्‌ । 
ट] 
उन्मज़त्सामन्यरस्ति तदेतत्ममाणमविशेषात्‌ ।।७६३॥। 
अर्थ:--जो वस्तु सामानन्‍्यकी अ्रविवक्षामे विशेषोसे नहीं है, वही वस्तु सामान्यकी 
विवक्षासे है, यही सामान्य रोतिसे प्रमाण पक्ष है । ढ़ 
भावार्थ/--विशेष नाम पर्यायका है, पर्याये अनित्य होती है। इसलिये विशेषकी 
अपेक्षासे वस्तु अनित्य है, सामान्यकी अपेक्षा वह नित्य भी है। प्रमाणको अपेक्षा वह 
नित्यानित्यात्मक है | 
भाव अभाव पक्ष 
अभिनवभाव परिणतेयोंय बस्तुन्यपूर्वसमयोयः । 
इति यो बद॒ति स कथित्‌ पर्यायाथिकनयेप्वभावनयः ॥७६४॥ 
अर्थ:--नवीन परिणाम धारण करनेसे वस्तुमे नवीन ही भाव होता है, ऐसा जो 
कोई कहता :है वह पर्यायाथिक नयोमे अ्रभाव नय है । 
परिणममानेपि तथा भूतेभविर्विनश्यमानेपि | 
नायमपूर्वो भावः पर्यायाथिकविशिषप्टरमावनयः ।।७६५॥ 
अर्थः--वस्तुके परिणमन करनेपर भी तथा उसके पूर्व भावोके विनष्ट होनेपर भी 
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वस्तुमें नवीन भाव नहीं होता है किन्तु जैसेका तैसा ही रहता है, वह पर्यायार्थिक भाव 
नय है । 
शुद्धदर॒व्यादेशादभिनवभावों न स्वतो वस्तुनि। 
नाप्यनमिनवश्व यतः स्थादभूतपूर्वों न भूतपूर्वो वा ॥७६६)। 
अर्थ/--शुद्ध द्रव्याथिक नयसे वस्तुमे सर्वथा नवीन भाव भी नही होता है, तथा 
प्राचीन भाव भी नही रहता है, क्योकि वस्तु न तो अभूतपूर्व है शौर न भूतपूर्व हैं। 
श्र्थात्‌ शुद्ध द्रव्याथिक दृष्टिसे वस्तु न नवीन है और न पुरानी है किन्तु जैसी है वैसी 
ही है। 
अभिनवभावैयदिदं परि मे प्रतिक्षणं यावत्‌ । 
असदुत्पन्न नहि तत्सन्नष्ट धान ।णमतमेतत्‌ ॥७६९७॥। 
अथ--जो सत््‌ प्रतिक्षण नवीन २ भावोसे परिणमन करता है वह न तो असत्‌ 
उत्पन्न होता हैं और न सत्‌ ६ ही होता है यही प्रमाण पक्ष है। 
इत्यादि यथासम्पुक्तमिवानुक्तमपि च नयचक्रम्‌ । 
योज्य॑ गमादिह प्रत्येकमनेक युतम्‌ ॥७६८॥ - 
अर्थ/--इत्यादि अनेक धर्मोको धारण करनेवाला श्रौर भी नयसमूह जो यहाँ पर 
नही कहा गया है, उसे भी कहे हुए के तुल्य ही समभना चाहिये, तथा हर एक नयको 
आगमके श्रतुसार यथायोग्य (जहाँ जैसी अपेक्षा हो) घटाना चाहिये। 


॥ पूर्वांध समाप्त ॥ 
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# उत्तराद्ध दूसरा ध्याय छट हे 
था अं शओोद बज शेशंशेशंकाक 


सामान्य सदूगुण द्रव्य पर्यय व्ययोत्पादन प्रौज्यकी, 
व्यवहार निश्चय नय कथनकी अनेकांत प्रमाणकी | 
अतिविशदृव्याख्या दो चुकी पूर्वार्धमे अब ध्यानसे, 
सम्यक्त्वकी व्याख्या पढ़ो भव हरो सम्यग्शानसे || 


सिद्ध विशेषवद्वस्तु सत्सामान्यं स्वतो यथा । 
नासिद्धो धातुसंज्ञोपि कथित पीतः सितो 5पर३ ।॥।१॥ 


अरथः--जिसप्रकार वस्तुका सामान्य धर्म स्वयं सिद्ध है उसीप्रकार वस्तुका 
विशेष धर्म भी स्वत सिद्ध है। जिसमें सामान्य धर्म पाया जाता है उसीमे विशेष धर्म 
भी पाया जाता है यह वात श्रसिद्ध नही है। जिसप्रकार किसी वस्तुकी “धातु” संज्ञा 
रखदी जाती है यह तो सामान्य है, चाँदी भी धातु कहलाती है, सोना भी घातु कहलाता 
है इसलिये धातु शब्द तो सामान्य है परन्तु कोई धातु पीली है भ्रौर कोई सफेद है । 
यह पीले और सफेदका जो कथन है वह विशेषकी अपेक्षासे है । 


भावाथ:---ससा रमें जितने पदार्थ हैं सभीमे सामान्य धर्म भी पाया जाता है और 
विशेष घर्म भी पाया जाता है। वस्तुको केवल सामान्य घर्मवाली मानना भ्रथवा केवल 
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विशेष धर्मवाली मानना यह मिथ्यात्व है। यदि सामान्य तथा विशेष दोनों रूपोसे भी 
वस्तुका स्वरूप माना जाय, परन्तु निरपेक्ष माना जाय, तो वह भी मिथ्या ही है। 
इसलिये परस्परमे एक दूसरेकी अपेक्षा लिये हुए सामान्य विशेषात्मक उभयस्वरूप ही 
वस्तु है'! इसी बातको प्रमाणका विषय बतलाते हुए स्वामी माणिक्यनदि आवचार्यने 
भी कहा है कि “सामान्यविशेषात्मा तदर्थों विषय:” इसका आशय यह है कि द्रव्य 
पर्याय स्वरूप उभयात्मक (सामान्य विशेषात्मक) ही वस्तु प्रमाणका विषय है कैवल 

द्रव्यरूप या केवल पर्यायरूप नयका विषय है और वह नय वस्तुके एक देशको विषय 
करता है। प्रमाण सम्पूर्ण वस्तुकों विषय करता है, इसलिये वस्तुका पूर्ण रूप द्रव्य 
पर्यायात्मक है। इसी कारण द्रव्य दृश्िसे वस्तु सदा रहती है उसका कभो नाश नही 
होता परन्तु पर्याय दृष्टिसे वस्तुका नाश हो जाता है क्योकि पर्याये सदा एकसो 
नही रहती उत्तरोत्तर बदलती रहती है। द्रव्यपर्यायकी श्रपेक्षासे ही वस्तु कथचित्‌ नित्य 
झौर कथचित्‌ अनित्य है । 

सामान्य विशेषमे अन्तर 


पहुव्यापकमेवेतत्‌ सामान्य सहशत्वतः । 
अस्त्यल्पव्यापको यस्तु विशेष! सदशेतरः | २|| 


अर्थ:---सामान्य बहुत वस्तुओमे रहता है। क्योकि भ्रनेक वस्तुआ्रोमे रहनेवाले 
समान धमेको ही सामान्य कहते है । विशेष बहुत वस्तुश्रोमे नही रहता, किन्तु खास २ 
वस्तुओ्रोमे जुदा जुदा रहता है । जो वहुत देशमे रहे उसे व्यापक कहते है श्रौर जो थोडे 
देशमे रहे उसे व्याप्य कहते है । सामान्य व्यापक है और विशेष व्याप्य है । अस्तित्व 
गुण एक द्रव्यके सभी श्रनन्त ग्रुणोमे रहता है क्योकि सभी ग्रुणा भावात्मक है परल्तु 
ज्ञान दर्शन भादि गुण जुदे २ है अत एक द्रव्यमे अस्तित्व गुण सामान्य है और अन्य 
ग्रुण विशेष है श्रत एक द्रव्यमे भी व्याप्य व्यापक भाव है |. 


भावार्/--सामान्य दो प्रकारका है। एक तियंक्‌ सामान्‍य, दूसरा ऊध्वंता सामान्य । 
वस्तुओके समान परिणाम (श्राकार)को ही तिर्यक्‌ सामान्य कहते है। जिसप्रकार 
काली, पीली, नीली, सफेद, चितकवरी, खण्डी, मुण्डी श्रादि सभी तरहकी गौश्रोमे 
सबका एकसा ही गोरूपी परिणमन है इसलिये सभीको गौ कहते है। वास्तवमे देखा 
जाय तो काली गौका परिणमन कालीमे ही है। पीलीका पीलीमे ही है । इसी पतरह 
सभी गौओका परिणमन जुदा जुदा है। परन्तु जुदा जुदा होनेपर भी समान है इसलिये 
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डस समानताके कारण सबोको गौ शब्दसे पुकारते है। इसीका नाम गोत्व सामान्य है । 
समान परिणामको छोडकर गोत्व जाति और कोई वस्तु नही है । 


पूर्व और उत्तर पर्यायमे रहनेवाले द्रव्यको ऊर्ध्वता सामान्य कहते है । जिसप्रकार 
कि एक मिट्टोके घडेको फोड देनेसे उसके दो टुकड़े हो जाते है। फिर छोटे छोठे अनेक 
टुकडे हो जाते है ? उन टुकडोकी ध्ललि हो जाती है। इसीप्रकार और भी कई अवस्थाये 
हो जाती है परन्तु मिट्टी सब अ्रवस्थाओरोमे पाई जातो है । 


इस श्लोकमे “सहशत्वत ” ऐसा जो सामान्यकी व्यापकतामे हेतु दिया है वह 
नैयायिक दर्शनमे मानी हुईं सामान्य जातिका निराकरण करता है। नैयायिकोने सामान्य 
जातिको एक स्वतन्त्र पदार्थ माना है उसे नित्य और व्यापक भी माना है, वे लोग 
सामान्यको दो प्रकारसे मानते है । एक महासत्ता, दूसरी अवान्तर (अन्तगंत) सत्ता । 
भहंसत्ता द्रव्य गुण कर्म तीनोमे रहती है अवान्तर सत्ताये बहुतती है । ससारभरके 
सभी घटोमे एक ही घटत्व जाति है और वह नित्य है ऐसा उनका सिद्धान्त है परन्तु 
यह सिद्धान्त युक्त नही है । यदि सभी घटोमे ऐक ही घटत्व जाति मानी जाय तो वह 
रस्सीकी तरह एकरूपसे सर्वत्र फैलेगी, ऐसी अवस्थामें जहाँ घट नही है वहाँ भी वह पाई 
जायगी और उसके सम्बन्धसे घटसे भिन्न पदार्थ भी घट कहलाने लगेगे इसीप्रकार 
उसके नित्य माननेमें घटका कभी नाश नही होना चाहिये । इसी तरह और भी श्रनेक दोष 
आते है इसलिये वस्तुके सहश परिणमनको छोडकर उससे भिन्न सामान्य नामक कोई 
स्वतन्त्र पदार्थ नही है। 


बिना व्यक्तिके सामान्यसे कोई प्रयोजन भी तो नही निकलता है। गौ से ही दूध 
दुह्म जाता है । गोत्वसे दृध कोई नहीं दुह सकता है । इसी वातको स्वामी विद्यानन्दिने 
अष्सहस्रोमे लिखा है कि “न खलु सर्वात्मना सामान्य वाच्य तत्पतिपत्तेरथक्रिया 
प्रत्यनचुपयोगात्‌ चहि गोत्व वाहदोहादौ उपयुज्यते” इसलिये स्वतन्त्र ग्ोत्व जाति कोई 
चीज नही है । केवल समान धमंको ही सामान्य समझना चाहिये । 

इसीप्रकार विशेष भी दो प्रकार है एक पर्याय दूसरा व्यततिरेक | ऐक द्रव्यमें 
ऋमसे होनेवाले परिणामोको पर्याय कहते है । जिसप्रकार आत्मामे कभी हर्ष होता है 
फभी विषाद होता है कभी दु.ख होता है, कभी सुख होता है । 


एक पदार्थकी अपेक्षा दूसरे पदार्थमे जो विलक्षण परिणाम है उस्ते व्यतिरेक कहते 
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है। जिसप्रकार गौसे भिन्न परिणाम भैसका होता है । प्रुस्तकसे भिन्न परिणाम चौकीका 
है, इसीलिये गौसे भेस जुदो है तथा पुस्तकसे चौकी जुदी है । 
जिसप्रकार $ सामान्य स्वतल्त्र नही है। इसीप्रकार विशेष भी वस्तुके परिणमन 
विशेषको छोड़कर भौर कोई वस्तु नहीं है। जो लोग सर्वथा विशेषको द्रव्यसे भिन्न हो 
मानते है वे भी युक्ति और अनुभवसे शून्य है । 
विशेष द्वव्योंका स्वरूप 
जीवाजीबतिशेषोरित द्रव्याणां शब्दतोथेतः। 
चेतनालक्षणो जीवः स्पादजीवोप्यचेतनः ॥ ३॥) 
अर्थः--द्रव्यके मूलमे दो भेद है जीव द्रव्य और अजीव द्रव्य | ये दोनों भेद 
शब्दकी भ्रपेक्षासे भी है और अर्थंकी अपेक्षासे भी है। जीव और अजीव ये दो वाचक 
रूप शब्द है। इनके वाच्य भी दो प्रकार है एक जीव और दूसरा अजीव | इसग्रकार 
शब्दकी अपेक्षासे दो भेद है। भ्र्थकी अपेक्षासे भी दो भेद है। जिसमे ज्ञान दर्शनादिक 
गुण पाये जाँय, वह जीव द्रव्य है और जिसमे ज्ञान दर्शन आ्रादिक गुण न पाये जाय वह 
अजीव द्रव्य है । 


भावार्थ:--'जित्तियमित्ता सहाय तित्तियमिताण होति परमत्था” जितने शब्द होते 
है उतने हो उनके वाच्य रूप भ्रथे भी होते है। जीव, अजीब ये दो शब्द है इसलिये 
जीव अजीव रूप द्रव्य इनके अर्थ है। सामान्य रीतिसे दो ही द्रव्य है एक जीव भौर 
दूसरा भ्रजीव, परन्तु विशेष रीतिसे अजीवके ही पाँच भेद हैं-पुदगल, धरम, अ्रधर्म, आकाश 
और काल । इसप्रकार कुल छह द्रव्य हैं। इनमे जीव द्रव्य तो ज्ञान दर्शनवाला है 
वाकीके द्रव्य ज्ञान दर्शन रहित (जड) हैं । इसीलिये जीवको छोडकर सब अंजीवमे 
ग्रहण कर लिये जाते है । 
जीच अजीवकी सिद्धि 
नासिद्ध सिद्धच्शन्ताव्चेतना उचेतनद्॒यम्‌ | 
जीवहपु्ंटादिभ्यो विशिष्ट कथमन्यथा ॥|४७॥। 
अर्थ:--जीव और अजीव अथवा चेतन और अचेतन ये दो पदार्थ हैं यह बात 
भ्रसिद्ध नही है प्रसिद्ध दशन्तसे जीव भर अजीव दोनोकी सिद्धि हो जाती है । यदि 


# सामान्य थौर विशेषका विशेष कथन “अष्टसहसी”में «सत्सामान्यासु सर्वैक्य श्रय्रव्यादि 
भेदत, । भेदाभेदविवक्षायामसाधारणददेतुवत” इस कारिकाकी ज्यास्यामें विस्तारसे किया है| 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ २४५७ 


जीव और अजीव दोनोको जुदे जुदे न मानकर एक रूप ही मान लिया जाय तो जीते 
हुए शरीरमें और घट वच्न श्रादिक जड़ पदार्थोमें प्रत्यक्ष श्रन्‍्तर दीखता है वह नही 
दीखना चाहिये इस प्रत्यक्ष भेदसे ही जीव और अजीवकी भिन्न २ सिद्धि हो जाती है| 


भावार्थ:--यद्यपि आत्मा अनन्त गुणात्मक अमूर्त पदार्थ है। इसलिये उसका प्रत्यक्ष 
नही हो सकता है। तथापि अ्रनादिकालसे मूर्त करमोका सम्बन्ध होनेसे संसारी आत्मां 
शरीरमे अनुमान प्रमाण और स्वानुभवसे जाना जाता है। प्रत्येक ससारी आत्मा जैसा 
शरीर पाता है उसी प्रमाण रहता है। जिस शरीरमे आत्मा है वही शरीर जीवित शरीर 
कहलाता है । जीवित शरीरमे जो जो क्रियाये होती हैं वे हो क्रियाये आत्माकी सिद्धिमें 
प्रमाण है । किसी बातके विषयमे प्रश्न करनेपर ठीक ठीक उत्तर मिलनेसे तथा समभक 
पूर्वक काम करनेसे, चतुरता पूर्वक बोलनेसे श्रादि सभी बातोंसे भले प्रकार सिद्ध होताः 
है कि शरीर विशिष्ट झ्रात्मा जुदा पदार्थ है और घट पटादिक जड़ पदार्थ जुदे है। 
जीव सिद्धिमें अनुमान 
अस्ति जीवः सुखादीनां संचेदनसमक्षतः । 
यो नेबं स न जीवोस्ति सुफ्रसिद्धो यथा घटः ॥५॥। 
अर्थ----जीव एक स्वतन्त्र पदार्थ है इस विषयमे सुखादिकोका स्वसवेदन ज्ञान ही 


प्रमाण है जो सुखादिकका अनुभव नही करता है वह जीव भी नही है, जिसप्रकांर 'किं 
एक घडा । 


भावार्थ:--मैं सुखी हुँ अथवा मै दु खी हूँ, इसप्रकार श्रात्मामे मानसिक स्वसवेदत 
(ज्ञान) प्रत्यक्ष होता है । सुख दु खका अ्रनुभव ही आत्माको जड़से भिन्न सिद्ध करता 
है । घट वस्र आदिक जड पदार्थोमे सुख दु खकी प्रतीति नहीं होती है इसलिये वे जीव 
भी नही है। इस व्यतिरेक व्याप्तिसे सुख दु खादिकका अनुभव करनेबाला जीव पदार्थ 
सिद्ध होता है । 
इति हेतुसनाथेन प्रत्यक्षेणावधारितः | 
साध्यो जीवस्स्व सिद्ध्यर्थ मजीवश्च ततो उन्‍्यथा |६॥॥ 
अर्थ:---“जीव* अस्ति स्वसवेदनप्रत्यक्षत्वात्‌” पूर्वोक्त श्लोकके भनुसार इस 
बनुमानसे जीवकी सिद्धि होती है। ऊपरके अनुमान वाक्यमे स्वसवेदन हेतु प्रत्यक्षरूप 


है। जीवका भ्रस्तित्व (सत्ता) साध्य है । जिसमे पूर्वोक्त स्वसवेदन प्रत्यक्ष रूप हेतु नही है 
बह जोवसे भिन्न प्रजीव पदार्थ है । 
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मूर्त- तथा अमूत,द्रव्यका विवेचन ._ | 

मूर्तामूतेविशेषथ द्रव्याणां स्थान्निसर्गतः । 

- मृत स्थादिन्द्रियग्राह्मं तदग्राह्मममूर्तिमत्‌ ।७॥. क 


अर्थः--छहो हव्योंमें कुछ द्रव्य तो; मूर्त हैं. भ्रौर कुछ अमूर्त है द्रव्योमे यह मूर्त 
भ्ौर अमूर्तका भेद स्वभावसे ही 'है किसी निमित्तसे किया हुआ नहीं, है। जो इच्करियोते 
जोना जाय उसे मूर्त'कहते हैं'और जो इन्द्रियोके गोचर न,हो,उसे अमूर्त कहते है। | 


मावारथः--द्रव्योमे मूर्त और अ्मूर्त व्यवस्था स्वाभाविक है । जिसमे रूप, रस, गष 
श्रौर स्पर्श पाया जावे उसेः ही मूर्तं, कहते हैं। इसीलिय़े दूसरी रीजिपे मुर्तका लक्षण 
यंह बतलाया है कि जो इन्द्रियोसे: ग्रहण, हो सके वही मूत्त है मूर्ते द्रव्यके उपर्युक्त दोनो 
लक्षण भ्रविरुद्ध हैं| वास्तवमे वही इच्छ्रियोसे ग्रहण हो सकता है जिसमें कि रूप, रत, 
गन्ध, स्पर्श पाया जांता हैं। क्‍योंकि इन्द्रियोके ही विपय, रूप, रस, ग॒व, स्पर्श पडते है । 
श्क्षुका रूप विषय है, रसनाका र॒ख्त विषय है, नाकका गृध विपय है, रुूशैनेल्दियका 
स्पंश विंपये है | कर्णेन्द्रियका विपय शब्द भी रूप, रस, गध स्पर्शात्मक ह्ठो है। इसलिये 
विषय विषयीकी भ्रपेक्षासे ही मूर्तका क्क्षण् डल्दिय विषय कहा गया है । जो इचिये 
गोचर है वह तो मूर्त ्रवश्य है परन्तु जो इन्द्रियगोचर नहीं है वह भी मूर्त है जैसे कि 
धुंदूँगलेकी 'एक परमाणु । इद्रियगोचर होनेमे .स्थूलता कारण है परमाणु सूक्ष्म है 
इसलिये वह इन्द्रियगोचर नही है ।.परतु वही परमागु स्श्रुल स्कृधमे मिले जानेसे स्थल 
रूपमे परिणत होकर ईन्द्रियमोचर होने लगता हहैं। हाँ स्पर्शनादि प्रत्यक्ष परमाणु 
अवस्थामे भी हो सकता है ।_ इसलिये इन्द्रियगोचरता मूर्त मात्रमें व्यापक है जो इन्द्रिय- 
गोचर नही है वह श्रमूर्त है।। 8 
_मूर्तकी तरह अमूर्त भी यथाय है _ 
: न पून्वास्व मूर्तममूर्त स्थादवास्तवम | । 
सशत्यादिदोषाणां सन्निषाताचथा सति ॥|4॥ 
मर्य:--मूत पदार्थ ही वास्तविक है अमूर्त प्रदार्थ वास्तविक नही है यह बात भी 
* नहीं है क्योकि ऐसा माननेसे सब पदार्थोकी शून्यताका प्रसग आ जायगा।.... 
मावायं:--कितने ही पुरुष प्रत्यक्ष होनेवाले.पदार्थोको ही मानते है परोक्ष पदार्भोकी 
नही मानते । परन्तु-परोक्ष पदाधोंक़े स्वीकार किये बिना पदार्थोकी व्यवस्था, ही नही 
- 'बन सकती परोक्ष पदार्थोकी सत्ता अनुमान और आगमसे मानी जाती है । अविनोभावी 
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हेतुसे अ्रतुमाद प्रमाण माना जाता है और स्वाचुभवन, अखण्डयुक्ति तथा अबाधकपनेसे 
प्रागम प्रमाण माना जाता है । हे 
मूतंका लक्षण 
स्पर्शो रसथ गन्धश्न वर्णोउमी मूर्तिसंज्ञ $। 
तथोगान्मूर्तिमदृ्यं तदयोग्रादमूर्तिमत्‌ |॥९॥ 
अथे।--रूप, रस, गन्ध, वर्णाका नाम ही सूर्ति है। जिसमे मूर्ति पाई जाय वही 


मृत द्रव्य कहलाता है और जिसमे रूप, रस, गन्ध, वर्णरूप मृत नहीं पाई जाय वही 
अमृत द्रव्य कहलाता है । * 


भावाथ/--पुद्गलमे रूप, रस, गन्ध वर्णरूप मृ्ति पाई जाती है इसलिये वह मूतत 
कहलाता है। बाकी द्रव्योमे उपर्युक्त मूर्ति नही पाई जाती इसलिये वे श्रमूर्त है । 
मूर्तका ही इन्द्रिय प्रत्यक्ष होता है 
नासंभव॑ भवदेतत्‌ प्रत्यक्षानुभवाद्था । 
सन्निकर्षोस्ति वर्णाधैरिन्द्रियाणां न चेतरैः || १०॥ 
अर्थः--इन्द्रियोका # रूपादिकके साथ ही सम्बन्ध होता है और दूसरे पदार्थोके 
साथ नही होता यह बात असम्भव नही है किन्तु प्रत्यक्ष और अनुभवसे सिद्ध है । 
अमूर्त पदार्थ है इसमें क्‍या प्रमाण है ९ 
नखमर्तार्थमड़ावे कि प्रमाण वदाद् नः। 
यद्विनापीन्द्रियाथोणां सन्निकर्पात खपुष्पवत्‌ || १ १॥ 
अर्थः--यहाँ पर शकाकार कहता है कि अमूर्त पदार्थ भी है इसमे क्या प्रमाण है 
क्योकि जितने पदार्थ है उन सबका इन्द्रियोके साथ सम्बन्ध होता है। अमृत पदार्थका 


इन्द्रियोके साथ सम्बन्ध नही होता है इसलिये उसका मानना ऐसा ही है जिसप्रकार कि 
श्राकाशके फूलोका मानना । 


6 ःि ५ रः ० 
भताथ+--जिम्रप्रकार श्राकाशके फूल वास्तवमे कोई पदार्थ नही है, इसलिये उनका 
इन्द्रिय प्रत्यक्ष भी नही होता । इसीप्रकार जब अमूर्त पदार्थ भी कोई वास्तविक पदार्थ 


नही है, यदि अमूर्त पदार्थ वास्तवमे होता तो घट वल्न आदि पदार्थोकी तरह उसका भी 
एन्द्रिय प्रत्यक्ष होता । 





# मूतिमान पदाय । 
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यहाँपर शकाकारका आशय बही है कि जिन पदार्थोका इन्द्रिय प्रत्यक्ष होता है 
वे ही तो वास्तवमें हैं उनसे अलग कोई पदार्थ नही है । 
जंकाकारका उत्तर 
नें यतः सुखादीनां संवेदनसमश्नतः | 
नासिद्ध वास्तव तत्र कित्वसिद्धं रसादिमद || १२॥ 


बर्थः--अमूर्त पदार्थकी सत्तामे कोई प्रमाण नही है ऐसा शंकाकारका कहना ठीक 
नही है । क्योकि सुस्त दु.खादिकका स्वसंवेदन होनेसे आत्मा भले प्रकार सिद्ध है सुख 


दु खादिकका प्रत्यक्ष करनेवाला आत्मा असिद्ध नही है परन्तु उसमे रूप, रस, गत्व, स्पर्ग 
मानता असिद्ध है । 


वास्तवमे इन्द्रियज्ञान मलिन ज्ञान है और इसीलिये यथार्थ दृष्टिसे वह परोक्ष हैं। 
उसका विपय भी बहुत थोड़ा और मोटा है। सूक्ष्म पदार्थोका विजद बोब अतीचिय 
प्रत्वजसे ही होता है । इसलिये जिनका इन्द्रिय ज्ञान होता है वे ही पदार्थ ठीक हैं वाकी 
कुछ नही, ऐसा मानना किसी तरह युक्ति सद्भत नहीं है ।# 
आत्मा ग्सादिक्से भिन्न दे 


तद्था तद्॒मज्ञानं सखवयं तन्‍न रसादिमत्‌ । 
यम्माज्ञानं सुख दःखं यथा स्पान्न तथा रसः ॥१३॥ 
अथेः--ऊपरके श्लोकमे रसादिक आत्मासे भिन्न ही वतलाये है। उसी वातको 
यहाँपर खुलासा करते है । आत्मामें जो रसका ज्ञान होता है वह ज्ञान ही हैं । रस ज्ञात 
होनेसे ज्ञान रसवाला नही हो जाता है क््योक्ति रस पुदगलका गुण है. वह जीवमें किस 
तरह थ्रा सकता है। यदि रस भी आआात्मामे पाया जाता तो जिसप्रकार ज्ञात, हैं, 


दु.खका अनुमव होनेसे ज्ञानी सुखी दु न्वी आत्मा वन जाता है उसीग्रकार रसमव्री मी 
गी जाना परन्तु ऐसा नहीं है 


(य। 


खदु खादिक आनसे मिन्न नही है 
नामिद्धं सुखदुःखादि ब्ानानर्थान्तरं यतः | 
चृतनन्वात सुख दधख ज्ञानादन्यत्र ने फचित ॥१४॥। 
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# जो छोग इन्द्रिय प्रत्यद्ध़ों ही मानते हैं उनऊे परछोऊ गत लमकादिककी भी सिद्धि नदी द्दा 
सकदी है शनफादिझकी अम्तिद्धनामें हन्प्रशनछ सम्पन्य भी नहीं बनता। 
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अथथ--सुख दु ख आदिक जो भाव है वे ज्ञानसे अभिन्न हैं भर्थात्‌ ज्ञान स्वरूप ही- 
है | क्योकि चेतन भावोमें ही सुख दु खका अनुभव होता है ज्ञानको छोड़कर अन्यत्र- कही 
सुख ढू खादिकका श्रचुभव नही हो सकता । 
सुवादिक अजीवम नहीं हैं 
न पुनः स्वेस्सशारि सु्ख॑ दुःखं चिदात्मनि । 
अचिदात्मन्यपि व्याप्त वर्णादों तदसम्भवाद ॥१५॥। 
अर्थ:--ऐसा नही है कि सुख दु ख भाव जीव भौर श्रजीव दोनोमें हो स्वतंत्रतासे 
व्याप्त रहे । किन्तु ये भाव जीवके ही हैं। वर्णादिकमे इन भावोंका होना असंभव है । 
भावार्ः--द्रव्योमे दो प्रकारके गुण होते है सामान्य और विशेष । सामान्य गुण 
समान रीतिसे सभी द्रव्योभे पाये जाते हैं परन्तु विजेष गुणोमे यह वात नही है। वे जिस 
द्रव्यके होते हैं उसीमे असाधारण रीतिसे रहते है दूसरेमे कदापि नही पाये जाते । सुख 
दु.खादिक जीव द्रव्यके ही श्रसाधारण वैभाविक तथा स्वाभाविक भाव है। इसलिये 
वे जीव द्रव्यको छोडकर अन्य पुदूगल आादिकमे नही पाये जा सकते । 
सारांश 
ततः सिद्ध चिदात्मादि स्यादमरर्त तदर्थवत्‌ | 
प्रसाधितसुखादीनामन्यथा उन्नुपपक्तितः |॥॥१६॥। 
अर्थ/ः--इसलिये यह बात सिद्ध हो चुकी कि प्रात्मा झ्रादि अमूर्त पदार्थ भी वाल्त- 
विक हैं इनको न माननेसे स्वानुभव सिद्ध सुखद ख आदिको प्राप्ति नही हो सकती । 
शझ़ाकार 
नत्वसिद्ध सुखादीनां मूर्तिमत्वादमृर्तिमत्‌ । 
तथ्रथा यद्रसज्ञानं तठसो ग्मवद्यतः |१७॥ 
तम्प्रतेत्वे कुतस्त्यं स्थादमृत कारणाद्विना | 
यत्साधनाविनाभूतं माध्यं न्यायानतिक्रमात्‌ ॥१८॥ 
अर्थ:--सुख दुख आदि मूर्त है इसलिये उनको अमूर्त मानना असिद्ध है । जैसे 
रसका जान होता है वह रस स्वरूप ही है क्योंकि वह ज्ञान रसवाला है इसी तरह 
सुखादिकम मूर्तता सिद्ध हो जाने पर बिना कारण उनमे अमूर्तता किस तरह आ सकती 
है ? श्रविनाभावी साधनसे ही साध्यकी सिद्धि होती है ऐसा न्यायका सिद्धान है । 


्ज 
भावार्घ:--शद्ञाका रका अभिप्राय है कि जिस पदार्थका ज्ञान होता है वह दान 
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न्ण 


उसी रूप हो जाता है । जिस समय ज्ञान रूप, रस, गंव स्पर्शको जान रहा है उससमय 
ज्ञान रूप रस गंव स्पर्गात्मक ही है । 
च्त्तर 
नैंबं यतो रमाद्र्थ ज्ञान तन्न र्सः स्वयम्‌ । 
अर्थाञ्वानममृत स्थान्मूत मृर्तोपचारतः ॥१९॥ 
अर्थ:--ऊपर जो शद्»ा उठाई गई है वह ठीक नहीं है । क्योकि जो रसादि 
पदार्थोका ज्ञान होता है वह स्वय रस रूप नही हो जाता अर्थात्‌ ज्ञान ज्ञान ही रहता 
है और वह अमूर्त ही है। यदि उस न्ञानको मूर्त कहा जाता है तो उससमय केवल 
उपचारमात्र ही समझना चाहिये | 
भावार्थ:--बदि जिस पदार्थका ज्ञान होता है वह स्वयं उसी रूप होजाय तो देव 
या मनुप्य जिससमय नारकियोके स्वरूपका ज्ञान करते हैं तो क्या उससमय ते 
नारक स्वरूप हो जाते हैं ? इसलिये ज्ञान परपदार्थक्रों जानता है परन्तु उस पदार्थ रूप 
स्वयं नही हो जाता | जो क्षयोपञ्म ज्ञान है वह भी वास्तव दृष्टिसे अमूर्त ही है । क्योंकि - 
आत्माका गुण है । ज्ञान मूर्त पदार्थोको विषय करता है इसलिये उसे मूर्त मानना वह 
केवल मूतंका उपचार है। ज्ञानमें कोई मूर्तता नहीं आती है । 
झानका सृत माननंम दाष 
ने पृूनः सत्रथा मृर्त ब्ान॑ वर्णादिमग्रतः | 
स्वरमंवेध्राद्य भाव! स्थात्तज़टत्वानुपह्ननः [२०॥ 
अथ+--ज्ञान उपचार मात्रसे तो मूर्त है परन्नु वास्तवमे मूर्त नही है। वह वर्णादिकको 
विपय करनेवाला है इसीलिये उसमे उपचार है । यदि वास्तवमे ज्ञान मूर्त हो जाय ता 
पुदंगलकी तरह ज्ञानमें जडपना भी आ जायगा, और ऐसी अवस्थामे स्वसवेदन आदिकका 
अनाव ही हो जायगा । 


हक 


(६ हु न ब्प ० $ प्र 
मावाय+---जहाँपर मुख्य पदार्थ न हो परन्तु कुछ प्रयोजन वा निमित्त हो वहपिर 
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उस मुख्यका उपचार किया जाता है। जिसप्रकार लोग चिद्नीको सिंह कह देते हैं। विदा 


दुखद 5 
यद्यपि निह नहीं है तथापि करता, बाकृति आदि निम्मित्तवण विद्वीमे सिहका उपचार 
जाता १5. 


कर लिया जाता है । उसीप्रकार वर्णादिके आकार ज्ञान हो जाता है इसीलिये दर 


शञानतों उप्चास्से मूर्त कहर देते हैं, वास्तवमें ज्ञान मूर्त नहीं है अन्यथा वह जद है 
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488 ध्ज निश्चित सिद्धान्त - . -- 
तस्माहर्णादिश्त्यात्मा जीवाबर्थो सत्यमूर्तिमान्‌ | 
स्वी व्यः प्रमाणाद् स्वानुभूतेयंथागमाव ॥[२१॥ 
-अथे;--इसलिये वर्णादिकसे रहित जीवाद़िक पद्सर्थ अमृर्त है ऐसा उपर्युक्त प्रमाणसे 
स्वीकार करंता चाहिये अथवा स्वानुभवसे स्वीकार करना चाहिये । श्रागम भी इसी 
बातको बतलाता है कि.वर्णादिक पुदुगलके भुण है और' बाकी जीवादिक पाँच द्रव्य 
श्रमूर्त है। , 
लोक ओर अलोकका भेद ' 
लोकालोकबिशेषोस्ति द्रब्याणां लक्षणाद्रथा | 
पृदद्रव्यात्मा स लोकोस्ति स्यादलोकस्ततो5न्यथा ११॥ : 
अशथ--द्रव्योके लक्षणक्नी अपेक्षासे ही जोक और अलोकका विभाग होता है । 
जहाँ पर-छह द्रव्य पाये जाँय अथवा जो छह द्रव्य स्वरूप हो उसे लौक कहते हैं ।- भौर 
जहाँ छह द्रव्य नही पाये जाँय उसे अलोक कहते है । द ' 
5: 'भावाथ+--लोक शब्दका यही अर्थ है कि “लोक्यन्ते षटंपदार्था येत्र असौ लोक. 
अर्थात्‌ जहाँप़र छह. पदार्थ थाग्ने जाय या देखे जॉय उसे लोक कहते हैं। जहाँपर छह 
पदार्थ नही. किन्तु केवल श्राकाश ही पाया जाय उसे अलोक कहते है। तात्पयें यह है 
कि सभी द्रव्योका-भ्राश्नय, आकाश द्रव्य है। जिस आकाशमे भ्रन्य पाँच द्रव्य हैं उसे 
लिकाकाश कहते है और जहाँ केवल ग्राकाश ही है, उसे अ्लोकाकाश कहते है । ऐक 
भाकाशके ही. उपधिभेदसे, (निमित्त भेदसे) दो भेद हो गये 
+..॥ अलोकका स्वरूप 
सोप्यलोकी न शून्योस्ति पहमिद्रव्यरशेपतः | 
हम ब्योममात्रावजेपस्चादुव्योमात्मा केवल भवेद ॥२३॥ 
अर्थ:--जो श्रलोक है वह भी छह द्रव्योसे सर्वथा शून्य नही है। सलोकमे भी 
छह द्रच्योमेसे एक आकाश द्रव्य रहता है इसलिये अलोक केवल प्राकाशस्वरुप हो है 
 - भावाथा--अलोक भी दब्रव्यशुन्य नही है किन्तु आकाश द्रव्यात्मक है । 
। पदार्थोर्मं विधेषता 
क्रिया भायविश्ेषोस्ति तेपामस्वर्थनो यतः । 
भावक्रियाह यो पैता। केविद्धावगवाः परे ॥२४॥ 
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अर्थ/--उन छहो द्रव्योमे दो भेद है कोई द्रव्य तो भावात्मक हो है भर कोई 
भावात्मक भी है तथा क्रियात्मक भी है । 
भावार्थ:--जो पदार्थ सदा एकसे रहते है जिनमें हलन-चलन क्रिया नही होती वे 
पदार्थ तो भावरूप है, और जो पदार्थ कभी स्थिर भी रहते है और कभी क्रिया भी 
करते है वे भावस्वरूप भी है और क्रिया स्वरूप भी है। तात्पयें यह है कि जिन पदार्थेमि 
क्रियावती शक्ति है उनमे क्रिया होती है, जिन पदार्थोमे क्रियावती शक्ति नहीं है उनमे 
हलन-चलन रूप क्रिया नहीं होतो है । वे केवल भाववती शक्तिवाले कहलाते है । 
कोई महाशय जिन पदार्थोमि क्रियावती शक्ति नही है केवल भाववती शक्ति है 
उन्हे अपरिणामी न समझ लेवे। परिणमन तो सदा सभो पदा्थःमे होता है परन्तु 
परिणमन दो तरहका होता है, जिसमे वस्तुके प्रदेशोका एक देशसे दूसरा देश हो अर्थात 
स्थानसे स्थानान्तर हो उसे तो क्रियारूप परिणमन कहते है और जिसमे प्रदेशोका तो 
हलन-चलन न हो परन्तु पहली अवस्थासे दूसरों अवस्था हो जाय उसे भाव-परिणाम 
कहते है दृशतके लिये हमारी कलमको ले लीजिये, कलमका टूट जाना तो उसका 
क्रियारूप परिणमन है शौर बिता किसी हरकतके रकक्‍्खी हुई तवीन कलमका पुराना हो 
जाना परिणाम है। निष्क्रियभावोमे इसीप्रकारका परिणमन होता है । 
भावचती और क्रियावती शक्तिवाले पदार्थोक्ते नाम 
भावषन्तो क्रियावन्तो द्वावेती जीवपुद्ठलौ!। 
तो च शेषचतुष्क॑ च पढेते भावसंस्कृता! ॥२५॥ 
अर्थः---जीव और पुद्गल ये दो द्रव्य भाववाले भी है श्रौर क्रियावाले भी है। 
तथा जीव, पुदूगल और शेष चारो द्रव्य भाव सहित है। 
भावाथे+--जीव और पुदूगलमे तो क्रिया भौर भाव दोनो शक्तियाँ है परन्तु धर्म, 
भ्रध्म, आकाश और काल ये चार द्रव्य केवल भाव शक्तिवाले ही हैं। इन चारोमें 
क्रिया नही होती, ये चारो ही निष्क्रिय हैं । 
किया और भावफा लक्षण 
तत्र क्रिया प्रदेशानां परिस्पंदशलात्मकः । 
भावसतत्परिणामोस्ति धारावाह्येकपस्तुनि ॥२६॥ 
अथेः--प्रदेशोके हिलने-चलनेको क्रिया कहते है श्रौर भाव परिणामको कहते हैं 
णो फि प्रत्येक वस्तुमे धारावाही (बराचर)से होता रहता है । 
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भात्रार--प्रदेशोका एक स्थानसे दूसरे स्थानमे जाना-शआ्राना तो क्रिया कहलाती 
है और वस्तुमें जो निष्क्रिय भाव है उन्हे भाव कहते है। इसका खुलासा चौबीसवे 
श्लोकमे कर चुके है । 
परिणमन सदा होता है 
नासंभवमिद यस्‍स्मादर्था)! परिणामिनों निशं | 
तत्र केचित्‌ कदाचिद्या प्रदेशचलनात्मका। |२७।॥ 
अर्थ--यह बात असिद्ध नही है कि पदार्थ प्रतिक्षण परिणमन करते रहते है । 
उसी परिणमनमें कभी-कभी किन्ही-किन्ही पदार्थोके प्रदेश भी हलन चलन करते है। 


भावार्थ:---सभी पदार्थ निरन्तर एक अवस्थाकों छोडकर दूसरी अवस्था तो बदलते 
ही रहते हैं परन्तु कभी जीव और पुदुंगलमे उनके प्रदेशोकी हलन-चलतन रूप क्रिया भी 
होती है। 
प्रन्थकारकी प्रतिना 
तथ॒थाचाधिचिद्द्रव्यदेशना5रम्यते मया | 
युवत्यागमानुभूतिस्यः पूर्वांचार्यान तिक्रमात्‌ |[२८॥॥ 


अर्थः:--प्रन्थकार कहते है कि श्रव हम चेतन द्रव्यके विषयमे ही व्याख्यान करेगे । 
जो कुछ हम कहेंगे वह हमारी निजकी कल्पना नही समभना चाहिये, किन्तु युक्ति, 
श्रागम, अनुभव और पूर्वाचायोके कथनके अनुकूल ही हम कहेगे । इनसे विरुद्ध नही । 


भावार्थ:--पदार्थकी सिद्धि कई प्रकारसे होती है । कोई पदार्थ युक्तिसे सिद्ध होते 
है, कोई भ्रनुभवसे सिद्ध होते है, और कोई आगमसे सिद्ध होते है। ग्रन्थकार कहते हैं 
कि जो हम चेतन पदार्थ (जीव) का स्वरूप कहेंगे उसमे युक्ति प्रमाण भी होगा, आगरम 
प्रमाण भी होगा, और अ्रभुभव प्रमाण भी होगा । साथ ही पूर्वके महपियोकी विवेचना 
(कथन) से भ्रविरुद्धता भी रहेगी । इसलिये जब हमारे कथनमे युक्ति, आगम, श्रनुभव 
और पूर्वाचायंकि कथनसे अविरुद्धता है तो वह अग्नाह्म किसी प्रकार नहीं हो सकता । 
इस कथनसे आचार्यने उत्सूच्रता और अयुक्तकथनका परिहार किया है । 
सप्त तत्वोंमें ल्नीचकी मुख्यता 
प्रामुदेश्यः स जीवोस्ति ततो 5जीवम्ततः क्रमात्‌ । 
आज्रवाया यतस्तेपां जीवोधिष्टानमन्वयाद्‌ ॥२९॥ 
अर्थ/--पहले जीवतत्त्वका निरूपण किया जाता है फिर भ्रजीव तत्त्वका किया 
३४ 
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धर्मवाला है । जो साधारण धर्मवाला होगा वह असाधारण धर्मवाला कैसे हो सकता है 
ऐसा विरोध सा दिखता है परन्तु वह विरोध नही है केवल श्रलकारकी भलक है । यहाँपर 


साहित्यकी न मुख्यता है और न आवश्यकता है इसलिये उसे छोड़कर श्लोकका आशय 
लिखा जाता है । 


प्रत्येक द्रव्यमे अनन्त गुण होते है अथवा यो कहना चाहिये कि वह द्रव्य अनन्त 
गुण स्वरूप ही है। उन ग्रुणोमे कुछ साधारण ग्रुण होते है और कुछ विशेष ग्रुण होते 
है। जो समान रीतिसे सभी द्रव्योमे पाये जाँय उन्हे साधारण गुण कहते है। इन्हीका दूसरा 
नाम सामान्य गुण भी है। और जो खास २ वस्तुमे ही पाये जाँय उन्हें! विशेष गुण कहते 
है । जीव द्रव्यमे सामान्य गुण भी है और विशेष गुण भी हैं । अस्तित्व, प्रमेयत्व, प्रदेशत्व 
आदिक सामान्य ग्रुण है । ये गुण समान रीतिसे सभी द्रव्योमे पाये जाते हैं, भौर ज्ञान, 
दर्शन, सुख, वीयें आदिक जीवके विशेष गुण है, ये जीवको छोडकर श्रन्यत्र नही पाये 
जाते इसलिये जीवमे साधारण गुण और विशेष गुण दोनो है । लोक अ्रसख्यात प्रदेशी 
है भौर जीव भी लोकके बराबर असख्यात प्रदेशी है इसलिये यह जीव विश्वरूप है । 
श्रर्थातु लोक स्वरूप है तथापि लोकभरमें ठहरा हुआ नही है किन्तु लोकके असख्यातवों 
भाग स्थानमे है । अथवा ज्ञानकी श्रपेक्षा विश्वरूप है परन्तु विश्वसे जुदा है । यह जीव 
सर्व पदार्थेसि उपेक्षित है श्रर्थात्‌ किसी पदार्थले इसका सम्बन्ध नहीं है तथापि यह 
जीव सव पदार्थोकोी जाननेवाला है । ह 

फिर भी जीवका स्वरूप 
असंख्यातप्रदेशोषि स्पादखण्डप्रदेशवान्‌ | 
स्वेद्रव्यातिरिक्तोपि तन्मध्ये संस्थितोपि च ॥३ २॥ 

अर्थ;--यह जीव असख्यात प्रदेशवाला है । तथापि भ्रखण्ड द्रव्य है अर्थात्‌ इसके 

प्रदेश सब अ्रभिन्न है तथा सम्पूर्ण द्रव्योसे यह भिन्न है तथापि उनके बीचमे स्थित है । 
फिर भी जीवका स्वरूप 
अथ शुद्धनयादेजाच्छुद्धश्वकविधोषि या । 
स्पादद्धिधा सोपि पर्यायाग्मुक्तामक्तप्र मेदत। [३३॥ 

अर्थ/--शुद्ध नयकी भपेक्षासे यह जीव द्रव्य शुद्धस्वरूप है, एक रूप है, उसमे भेद 
कल्पना नही है, तथापि पर्याव दृष्टसिसि बह जीव दो प्रकार है एक मुक्त जीव दूसरा 
झमुक्त जीव । 
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भावार्थ:--निश्चय नय उसे कहते है जो कि वस्तुके स्वाभाविक भावकरों ग्रहण करें 
और व्यवहार नय वस्तुकी भ्रशुद्ध अवस्थाको ग्रहरा करता है । जो भाव पर निमित्तसे 
होते हैं उन्हें ग्रहण करनेवाला ही व्यवहार नय है। निश्चय नयसे जीवमें किसी प्रकारका 
भेद नही है इसलिये उक्त नयसे जीव सदा शुद्ध स्वरूप है तथा एक रूप है, परल्तु 
कर्मजनित अ्वस्थाके भेदसे उसी जीवके दो भद है । एक संसारी, दूसरा मुक्त | जो 
कर्मोपाधि सहित आत्मा है वह संसारी आत्मा है और जो उस कर्मोपाधिसे रहित है 
वही मुक्त श्रथवा सिद्ध आत्मा कहलाता है। ये दो भेद कर्मोपाधिसे हुए हैं। ओर 
कर्मोपाधि निश्रयनयसे जीवका स्वरूप नही है इसलिये जीवमें द्रव्य दृष्टिसे भेद नही किन्तु 
पर्याय दृष्टिसे भेद है । 
संसारी जीवका स्वरूप 
बद्धो यथा से संसारी स्थादलब्धस्वरूपवान | 
मृद्ितोनादितोष्टामिनानात्राइतिकर्म मिं। ॥३४।। 
अर्थ:--जो आत्मा कर्मोसे बेचा हआ है वही ससारी है । संसारी श्रात्मा अपने 
यथार्थ स्वरूपसे रहित है और अनादिकालसे ज्ञानावरणीय आदिक आठ कमसि मूछित 
हो रहा है 


जि 


भावरार्थी--आत्माका स्वरूप णुद्ध ज्ञान, शुद्ध दर्शन, शुद्ध वीर्य आदि अनन्त 
शणात्मक बानावरणीय आदि कमोनेि उन गगोको ढक दिया है । इन्ही आठो कर्मों 
न सने उन्हें विपरीत स्वाद वना दिया है । इसीलिये संसारी आत्मा 


जो मोहनीय कर्म 
असली स्वभावका अनुमान नहीं करता है । जब यह दोप और आवरण मल भ्रत्माम 


हट जाता है तब वही आत्मा निज घुद्धहप अनुभव करने लगता है । 


का की 


| 


ते 2 


जीव क्मक्ा सन्‍्बन्ध अनादिसे है 
यथानादिः मे जीवान्मा यथानादिश्र परद्ठलः 
इयावन्धीप्यनादः ब्याव सम्बन्धा जावक मणा: [[३५॥। 


अथः--बह ऊीवात्मा भी अनादि है और पुरगल नी श्रनादि है। इसलिये दोतोंकी 
सम्बन्धन्प दन्‍्च भी अनादि है। 
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इयोरनादिसम्बन्ध! कनकोपलसल्ििमः | 
अन्यथा दोषएव स्थादितरेतरसंश्रय) ॥।|३६॥। 


छ द्‌ 
अथ।--जीव और कर्म दोनोका सम्बन्ध अश्रनादि कालसे चला आ रहा है। यह 
सम्बन्ध उसीप्रकार है जिसप्रकार कि कनकपाषाणका सम्बन्ध भ्रनादिकालीन होता है । 
थदि जीव पुद्गलका सम्बन्ध भ्रनादिसे न माना जाय तो अ्रन्योन्याश्रय दोष श्राता है । 


भावार्थः---एक पत्थर ऐसा होता है जिसमे सोना मिला रहता है, उसीको कनक- 
पाषाण कहते है । कनकपाषाण खानिसे मिला हुआ ही निकलता है । जिसप्रकार सोनेका 
ओर पत्थरका हमेशासे सम्बन्ध है उसीप्रकार जीव और करम्का भी हमेशासे सम्बंध है । 
यदि जीव कर्मका सम्बन्ध अ्नादिसे न माना जावे तो अन्योन्याश्रय दोष श्राता है ।के 


अन्योन्याश्रय दोष 
तद्रथा यदि निष्कर्मा जीवः प्रागेव ताइगः | 
बन्धाभावेथ शुद्धेपि वन्धश्वे ज्षिईंत्तिः कथम्‌ |॥३७॥| 
अर्थ:--यदि जीव पहले कर्मरहित अर्थात्‌ शुद्ध माना जाय तो बन्ध नही हो सकता, 


और यदि शुद्ध होनेपर भी उसके बन्ध मान लिया जाय तो फिर मोक्ष किसप्रकार हो 
सकती है ? 


भावार्थ:---आत्माका कर्मके साथ जो वन्ध्र होता है वह अशुद्ध भ्रवस्थामे होता है । 

यदि कर्मवन्धसे पहले श्रात्माको शुद्ध माना जाय तो बन्ध नही हो सकता? क्योकि वन्ध 
श्रशुद्ध परिणामोसे ही होता है । इसलिये बन्ध होनेमे तो अशुद्धताकी श्रावश्यकता पड़ती 
है और अशुद्धतामे बन्धकी ग्रावश्यकता पडती है। बिना पूर्ववन्धके शुद्ध आत्मामे अशुद्धता 
आ नही सकती | यदि बिना बन्धके शुद्ध आत्मामे भी अशुद्धता आने लगे तो जो झात्मायें 
मुक्त हो चुकी है श्र्थात्‌ सिद्ध हैं वे भी फिर अशुद्ध हो जाँयगी और श्रशुद्ध होनेपर वन्ध 
भी करती रहेगी। फिर तो ससारी और मुक्त जीवमे कोई श्रन्तर नही रहेगा। इसलिये 
बन्धरूप कार्यके लिये अशुद्धता रूप कारणकी आवश्यकता है और अशुद्धता रूप कार्यके 
लिये पूर्ववन्ध रूप कारणकी आवश्यकता है । विना पूर्व कर्मके बचे हुए भ्रशुद्धता किसी 
प्रकार नहीं श्रा सकती है । इसलिये अशुद्धतामे वच्चकी और बन्धमे अगुद्धताकी अपेक्षा 





_ # दो पदायोमें परस्पर एक दसरेकी अपेक्षा रहनेसे अन्योन्याश्रय दोष आता है।इस दोपकी 
सत्तामें एक पदार्थकी भी सिद्धि नहीं द्वो पाती । 
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पडनेसे ऐक भी सिद्ध नही होता, बस यही अन्‍्योन्‍्याश्रय दोष है। यदि जीव कर्मेका 
सम्बन्ध अनादि माना जाय तो यह दोष सर्वथा नही आता । 


दूसरी बात यह है कि सादि सम्बन्ध माननेसे पहले तो शुद्ध आत्मामें बन्ध हो 
नही सकता क्योकि बिना कारणके कार्य होता ही नही। थोडी देरके लिये यह भी मात 
लिया जाय कि बिना रागद्वेष रूप कारणके शुद्ध आत्मा भी बन्ध करता है तो फिर बिना 
कारणसे होनेवाला वह बन्ध किस तरह छूट सकता है ? यदि रागद्वेषरूप कारणोसे 
बन्ध माना जाय तब तो उन कारणोके हटनेपर बन्धरूप कार्य भी हट जाता है । परन्तु 
बिना कारणसे होनेवाला बन्ध दूर हो सकता है या नही ऐसी अवस्थामे इसका कोई 
नियम नही है । इसलिये मोक्ष होनेका भी कोई निश्चय नही है । इस तरह सादि बन्ध 
माननेमें और भी अनेक दोष आते है। 
पुद्गलको शुद्ध माननेमे दोष 
अथ चेत्पुद्वल। शुद्ध! सबंतः प्रागनादितः । 
हेतोर्विना यथा ज्ञानं तथा क्रोधादिरात्मनः | ३८॥ 
अर्थ:--यदि कोई यह कहे कि पुद्गल अ्नादिसे सदा शुद्ध ही रहता है, ऐसा 
कहनेवालेके मतमे आत्माके साथ कर्मोका सम्बन्ध भी नही बनेगा । फिर तो बिना 
कारण जिसप्रकार आत्माका ज्ञान स्वाभाविक गुण है उसीप्रकार क्रोधादिक भी पआत्माके 
स्वाभाविक गुण ही ठहरेगे । 
भावार्थ:--पुदुगलकी कर्म रूप अशुद्ध पर्यायके निमित्तसे ही आत्मामे क्रोधादिक 
होते है ऐसा माननेसे तो ऋेधादिक आ्ात्माके स्वभाव नहीं ठहरते है परन्तु पुदुगलको 
शुद्ध माननेसे आत्मामे विकार करनेवाला फिर कोई पदार्थ नही ठहरता । ऐसी अवस्थामे 


क्रोधादिकका हेतु झ्रात्मा ही पड़ेगा और क्रोध मान माया लोभ आदि आत्माके स्वभाव 
समझे जाँयगे यह वात प्रमाण विरुद्ध है । 


एवं बन्धस्य नित्यत्व॑ हेतो! सड़ावतो 5थवा । 
द्रव्यामावों गुणाभावे क्रोधादीनामदशनात ॥३९॥ 
अर्थः--यदि पुदुगलको अनादिसे शुद्ध माना जाय और शुद्ध अवस्थामे भी उसका 
प्रात्मास बन्‍्ध माना जाय तो वह वन्ध सदा रहेगा, क्योकि शुद्ध पुदुगल रूप हेतुके 
सझ्ावको कौन हटानेवाला है ? पुदुंगलकी शुद्धता स्वाभाविक है वह सदा भी रहें 
साती हैं, और हेनुड्की सत्तामे कार्य भी रहेगा ही । 
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यदि बन्ध ही तन माना जाय तो “ज्ञानकी तरह क्रोधादिक भी 'आत्माके हो गुण 
ठहरेगे” वही दोष जो कि पहले श्लोकमे कह चुके है फिर भी आता है और क्रोधादिकको 
आत्माका ग्रुण स्वीकार करनेमे दूसरा दोष यह आता हैँ कि जिन जिन प्रात्माओमे 
क्रोधादिकका अभाव हो चुका है उन उन आत्माओका भी अभाव हो जायगा | क्योकि 
जब क्रोधादिकको ग्रुण मान चुके है तो ग्रुणके अभावमे ग्रुणीका श्रभाव होना स्वतः 
सिद्ध है, और यह बात देखनेमे भी आती है कि किन्‍्ही २ शात आत्माओमे क्रोधादिक 
बहुत थोडा पाया जाता हैं । योगियोमे अति मन्द पाया जाता है, भौर बारहवे गुणस्थानमें 
तो उसका सर्वथा भ्रभाव हैं । इसलिये अशुद्ध पुदुगलका अशुद्ध आत्मासे बन्ध मानना 
ही न्याय सगत है । े 
साराश 
तत्सिद्वः सिद्धमम्बन्धो जीवकर्मोमयोर्मिथः । 
सादिसिद्धेरसिद्धत्वात्‌ असत्संदश्टितथ तत्‌ ॥|४०।। 


अथ।--इसलिये जीव और कमंक्रा सम्बन्ध प्रसिद्ध है और वह श्रनादिकालसे बन्ध 
रूप है यह बात सिद्ध हो चुकी । जो पहले शद्भाकारने जीव कर्मका सम्बन्ध सादि 
(किसी समय विशेषसे ) सिद्ध किया था वह नही सिद्ध हो सका। सादि सम्बन्ध माननेसे 
इतरेतर ( अन्योन्याश्रय ) झ्रादि अनेक दोष आते है तथा दृष्टान्त भी कोई ठीक नही 
मिलता । 
भावा्थ:--कनक पापाण आदि हृष्टान्तोसे जीव कर्मका भ्रनादि सम्बन्ध ही सिद्ध 
होता है | यहाँपर यह श्र हो सकती है कि दो पदार्थोका सम्बन्ध हमेशासे कैसा ? वह 
तो किसी खास समयमे जब दो पदार्थ मिले तभी हो सकता है ? इस शड्भाका उत्तर 
यह है कि सम्बन्ध दो प्रकारका होता है, किन्‍्ही पदार्थोका तो सादि सम्बन्ध होता है । 
जैसे कि मकान बनाते समय ईटोका सम्बन्ध सादि है। और किन्‍्ही पदार्थोका अनादि 
सम्बन्ध होता है, जेसे कि कतक पाषाणका, अथवा जमीनमे मिली हुई भ्रनेक चीजोका, 
अथवा बीज और वृक्षका, अथवा जगद्व्यापी महास्कन्धका अ्रथवा सुमेंरु पर्व॑तका । 
इसी प्रकार जीव और कर्मका सम्बन्ध भी अनादि है । 
जीवकी अशुद्धताका कारण 
जीवस्याशुद्धरागादि भावानां कर्म कारणम्‌ | 
कर्मणस्तस्य रागादिभावाः श्रत्युपकारिवत्‌ ।।४ १॥॥ हि 
अर्थ:--जीवके अशुद्ध रागादिक भावोका कारण कम है, उस कर्मके कारण जीवके 
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रागादि भाव है। यह परस्परका कार्यकारणपन ऐसा ही है जैसे कि कोई पुरुष किसी 
पुरुषका उपकार कर दे तो वह उपकृत पुरुष भी उसका बदला चुकानेके लिये उपकार 
करनेवालेका प्रत्युपकार करता है। | 


भावार्थ:---यह ससारी आत्मा अनादि कालसे कर्मोका बन्ध कर रहा है, उस कम 

वन्धमे कारण आत्माके रागद्वेष भाव है। रागद्वेषके निमित्तसे ही ससारमे भरी हुई 
कार्माण वर्गणाओको अथवा विद्रसोपचर्योंक्ों यह भ्रात्मा क्ैखीचकर अपना सम्बन्धी बना 
लेता है। जिसप्रकार कि अग्निसि तपा हुआ लोहेका गोला अपने आसपास भरे हुए 
जलको खीचकर शपनेमे प्रविष्ट कर लेता है। जिन पुदुगल वर्गंणाओको यह भशुद्ध 
जीवात्मा खीचता है वे ही वर्गशाये झात्माके साथ एक क्षेत्रावगाह रूप (एकमएक)से 
बंध जाती हैं। बध समयसे उन्ही वर्गणाश्रोकी कर्मरूप पर्याय हो जाती है। फिर 
कालान्तरमे उन्ही बाघे हुए कमोके निमित्तसे चारित्रके विभाव भाव रागद्वेष बनते है 
फिर उन रागद्वेष भावोसे नवीन कर्म बँधते है। उन कर्मोके निमित्तसे फिर भी रागहेष 
उत्पन्न होते है। इसप्रकार पहले कमसि रागद्वेष और रागद्वेषसे नवीन कर्म होते रहते 
है। यही परस्परमे कार्य कारण भाव भ्रनादिसे चला आता है । 

इसी बातको नीचेके श्छोकॉसे पुष्ट करते हैं 

पूवेकर्मोद्याड़्बो भावात्त्यग्रसंचयः । 

तस्य पाकात्पुन्भावी मावराद्वन्धः पुनस्ततः ॥४२॥ 

एवं सन्‍्तानतो 5नादि। सम्बन्धो जीवकर्मणोंः | 

संसारः स च दुर्मोच्यो विनासम्पस्दगादिना ॥।४ ३)। 

अर्थ/--पहले कर्मके उदयसे रागद्ेष-भाव पैदा होते है, उन्ही रागद्वेंष भावोसे 

नवीन कर्मोका सचय होता है, उन आये हुए कर्मोके पाक ( उदय) से फिर रागद्वेप भाव 
बनते है, उन भावोसे फिर नवीन कर्मोका वन्ध होता है, इसीप्रकार प्रवाहकी अपेक्षासे 
जीव बौर कर्मका सम्बन्ध अनादिसे चला आया है। इसी सम्बन्धका नाम संसार है, 


० फ्मके धीचनेमें योग झारण है और आये हुए फर्मेडि रिवति अनुभाग बन्धमें कपाय कारण दै। 
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अर्थात्‌ जीवकी रागद्वेष रूप श्रशुद्ध अवस्थाका ही नाम संसार है। यह ससार बिना 
सम्यग्दशन श्रादि भावोंके नही छूट सकता है ।»< 


भावाथ:--“ससरण ससार:” परिभ्रमणका नाम संसार है। चारों गतियोंमें जीव 
उत्पन्न होता रहता है इसीको ससार कहते है। इस परिभ्रमणका कारण कर्म है। जेसा 
कर्मका उदय होता है उसीके अनुसार गति, आयु, शरीर आदि अवस्थाये मिल जाती 
है । उस कमंका भी कारण आत्माके रागद्वेष भाव है, इसलिये संसारके कारणोंको ही 
आचायेने ससार कहा है। यह ससार तभी छूट सकता है जब कि ससारके कारणोंको 
हटाया जाय । ससारके कारण मिथ्यादर्शन, श्रविरति, प्रमाद, कषाय और योग, ये पाँच 
है । इन पाँचोके प्रतिपक्षी भाव भी पाँच हैं। मिथ्यादर्शनका प्रतिपक्षी सम्यग्दशन है । 
इसीप्रकार अविरतिका विरतिभाव, प्रमादका श्रप्रमत्तमाव, कषायका श्रकषायक्ञाव, और 
योगका अयोगभाव प्रत्तिपक्षी है। जब ये सम्यग्दशेंनादिक भाव श्रात्मामे प्रगट हो जाते 
है तो फिर इस जीवका ससार भी छूट जाता है। 


न केवल प्रदेशानां बन्धः सम्बन्धमात्रतः । 
सोपि भावरशुद्धे) स्यात्सापेक्षस्तदृद॒योरिति ।॥४४॥ 


४--आश्रात्मा और कमेका जो बन्ध होता है, वह केवल दोनोके सम्बन्ध मात्रसे 
ही नही हो जाता है, किन्तु आत्माके अ्शुद्ध भावोसे होता है और वह परस्पर दोनोंकी %:' 
श्रपेक्षा भी रखता है ! 


भावाथः--बन्ध दो प्रकारका होता है। एक तो दो वस्तुझके मेल हो जाने मात्रसे 
ही होता है । जेसे कि सूखी ईंटोको परस्पर मिलानेसे होता है। सूखी ईंटोका सम्बन्ध 
्रवश्य है, परन्तु घनिष्ट सम्बन्ध नही है । दूसरा ईंटोका ही वह सम्बन्ध जो कि चूनेके 
लगानेसे वे सब ईटे एकरूपमे हो जाती है। यद्यपि यह मोटा दृष्टान्त है तथापि एक 


»८ इसका अभिप्राय यह है कि जबतक, सम्यग्दर्शन नहीं होता. क मिथ्यात्व कम आत्माके 
स्वाभाविक भावोंकों ढके रहता है. अथवा यों कहना चाहिये कि वद्द मिथ्यात्व उन सावोंको विपरीत 
रूपसे परिणसा देता है। उन भावोंके विपरीत दोनेसे फिर नये कर्म आते हैं और उन कर्मोके उद्यसे फिर 
रागह्वेंप रूप विपरीत भाव होते हैं परन्तु जब वह मिंथ्यात्व नष्ट होकर सम्यग्दशन प्रगट द्वो जाता है तब 
थे भाव विपरीत नहीं होते किन्तु अपने स्वभावमें: ही बने रहते हैं इसलिये फिर उनसे नये कर्मोंका आना 
भी बन्द द्वो जाता है और सचय किये हुए कर्म भी धीरे-धीरे नष्ट हो जाते हैं इस तरह सेम्यग्द्शन आदि 
भावोंसे ही ससार छूटता है। 

शे५ 
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देशमे घनिष्ट सम्बन्धमे घटता ही है। दूसरा दृष्टान्त जल और द्ूधका भी है । इसीप्रकार 
जीव और कर्मका सम्बन्ध है। यह सम्बन्ध जीव और कर्मके प्रदेशोके एक रूप हो जाने 
पर ही होता है । इस सम्बन्धमे कारण आत्माके अ्रशुद्ध भाव ही है। कर्म सम्बन्ध भौर 
अशुद्ध भाव-इन दोनोमें परस्पर अपेक्षा है, श्र्थात्‌ एक दूसरेमे परस्पर कार्य कारण 
भाव है। 

बन्धका मूल फारण 


अयस्कान्तोपला .. सचीवत्तदद्यों! प्रथकू । 
अस्ति शक्तिविभावाख्या मिथो बन्धाधिकारिणी ॥४५॥ 
अर्थ!--जिसप्रकार चुम्बक पत्थरमे सुईको खीचनेकी शक्ति है उसीप्रकार जीव 


श्रौर पुदुगल दोनोमे वैभाविकी नामा एक शक्ति है जो कि दोनोमे परस्पर वन्वेका 
कारण है। । 


भावार्थः--जिसप्रकार चुम्बक पत्थरमे खीचनेकी शक्ति है उसीप्रकार लोहेमे सीचें 
जानेकी शक्ति है। यदिं दोनोमें खीचने और खीचे जानेकी शक्ति न मानी जाय तो 
चुम्बक पत्थरके सिवा पीतल, चांदी आदिसे लक़डी पत्थर भी खिंचने चाहिये | इसलिये 
मानना पड़ता है कि दोनोमे ऋ्रसे खीचने और खिचनेकी शक्ति है। उसीप्रकांर जीवमे 
कर्मके बाँधनेकी शक्ति है श्रौर क्ममे जीवके साथ बँधनेकी शक्ति है। जब जीव औौर 
कर्म दोनोमे ऋमसे वाँधने और बँधनेकी शक्ति है तब दोनोका श्रात्तक्षेत्रमे बच हो जाता 
है। श्रात्मामे ही वाधनेकी शक्ति है इसलिये आत्मामे हो कर्म प्राकर वन जाते हैं । 
जीव और पुदुगल ही भ्रपनी शुद्ध भ्रवस्थाको छोडकर बन्ब्र रूप. अ्रशुद्ध श्रवस्थामे क्यो 
आते हैं ? घर्म भ्रथर्म आदिक द्रव्य क्यो नही अशुद्ध होते । इसका यही कारण है कि 
वेभाविक नामा ग्रुण इन दो (जीव, पुदुगल) द्रव्योमे हो पाया जाता है इसलिये इन दोमे 
ही विकार होता है, शेप द्रव्योमे नही होता । 
बन दीन प्रकारका होता है 
अर्थतस्विविधो बन्‍्धों भावद्रव्योमपात्मकः । 
्त्वेक तद॒ुद्वयं यावचृतीयों इन्द्रज: क्रमात्‌ ॥४६॥ 
अथे;--वास्तवमे वन्य तीन प्रकारका है। भाववन्ध द्रव्यवन्च श्ौर उमयवन्ध । 
उनमे भाव वन्ध ओर द्रव्य वनन्‍्ध तो अलग श्रलग स्वतन्‍त्र हैं, परन्तु तीसरा जो 
उनयबन्ध है वह जीव आदि पुदुगल दोनोके मेलसे होता है । 
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भावारथ:--बन्धका लक्षण है कि “अनेकपदार्थानांमेकत्वबुद्धिजननकसम्बन्धविशेषों 
बन्ध:” अर्थात्‌ अनेक पदार्थोमें एकत्व बुद्धिको उत्पन्न करनेवाले सम्बन्धका नाम वच्धच 
है | यहाँग्र वन्ध तीन प्रकारका बतलाया गया है उसमे उभय वन्ध तो जीवात्मा और 
पुद्गल-कर्म, इन दोनोके सम्वन्ध होनेसे होता है। वाकीका जो दो प्रकारका बन्ध है वह 
इन्द्रज नही है किन्तु अलग २ स्वतन्त्र है। भावबन्ध तो आ्रात्माका ही वैभाविक (अ्रशुद्ध ) 
भाव है और द्रव्य बन्ध पुद्गलका वह स्कन्ध है जिसमें कि बन्ध होनेकी शक्ति है । इन 
दोनो प्रकारके अ्रलग अलग वन्धोमें भी एकत्व वुद्धिको पैदा करनेवाला बन्धका लक्षण 
जाता हो है । क्योकि रागात्मा जो भाववन्ध है वह भी वास्तवमे जीव-और पुद्ंगलका 
ही विकार है यह राग पर्याय जीव और पुदंगल दोनोके योगसे हुई है। श्रात्मांशकी 
अपेक्षासे राग पर्याय जीवकी बतलाई जाती है और पुद्गलांशकी श्रपेक्षासे वही पर्याय: 
पुदुगलकी बतलाई जाती है। रागपर्याय दोनोकी है इसका अर्थ यह नही है कि जीव 
पुदगलात्मक हो जाता है अथवा पुदुगल जीवात्मक हो जाता है किन्तु दोनोके अ्रशोके 
मेलसे रागपर्याय होती है। जो द्रव्य बन्च है वह भी अनेक परमाणुझ्ोका समुदाय है 
तथा उभय बन्धमें तो बन्धका लक्षण स्पष्ट ही है । 


ऊपर कहे तीनो प्रकारके बन्धोंका स्वरूप ग्रन्थकार स्वयं आगेके शलोकोसे प्रगट 
करते हैं--- 
भाववन्ध ओर द्रव्य वन्धका स्वरूप 


रागात्मा भाववन्धः स जीवबन्ध इति स्पृतः 
द्रव्यं पौद्दलिक! पिण्डो बन्धस्वच्चक्तिरेव वा [|४७॥॥ 


अथ---जो आत्माका रागद्वेष रूप परिणाम है वही भावबन्ध कहलाता है । उसीको 
जीववन्ध भी कहते हैं । 'द्रव्यवन्ध' इस पदमे पडा हुा्ना जो द्रव्य शब्द है उसका अर्थ तो 
पुद्गल पिण्ड है । उस पुदुगल पिण्डमे जो आत्माके साथ बन्च होनेकी शक्ति है वही वन्ध 
शब्दका अर्थ है । 


भावार्थ:--श्रात्माका रागढ्वरेष रूप जो परिणाम है वह तो भाववन्ध है और ससारमें 
भरी हुईं वे पुदुगल वर्गेणायें जो कि आत्माके साथ बँघ जानेको शक्ति रखती हैं द्रव्य 
वन्‍्ब कहलाती हैं। सभी पुद्गलोमे आत्माके साथ बन्च होनेकी शक्ति नही है । पुदुगलके 
तेईस भेद वतलाये गये हैं । उनमे पाँच वर्गणाये ऐसी हैं जिनसे कि जीवका सम्बन्ध है 
बाकी पुदुगलसे नही । वे वर्गणायें आहार वर्गणा, तेजस वर्गणा, भाषा वर्गणा, मनोवर्गणा, 
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कार्माण वर्गंणा, इन नामोंसे प्रसिद्ध है। ये ही पाँचो आत्माके साथ बन्ध होनेकी शक्ति 
रखती हैं । रागद्वेष क्या वस्तु है इस विषयको स्वयं ग्रन्थकार आगे लिखेगे । 
उभय बन्ध 
इतरेतरबन्धश्षल॒ देश ' तद्द्योरमिथः । 
वन्ध्यवन्ध व स्याद्भावबन्धनिमिचतः ।।४८॥ 
अर्थः--भावबंधके निमित्तसे पुद्गल-कर्म और जीवके प्रदेशोका जो परस्पर 
वन्ध्य-बन्धक भाव अर्थात्‌ एक रूपसे मिल जाना है वही उभय बंध कहलाता है । 


भावार्थ--जो बांधनेवाला है वह बधक कहलाता है। और जो बँधनेवाला है वह 
बन्ध्य कहलाता है । जब बाँधसेवाला आत्मा भ्ौर बँधनेवाला कर्म दोनो मिल जाते हैं 
तभी बन्ध्य बन्धक भाव कहलाता है । इसीका नाम उभय बध है। आत्माके प्रदेश भौर 
कर्मके प्रदेश, दोनो एक क्षेत्रावगाही अर्थात्‌ एक रूपसे मिल जाते है उसीको उभय बध 
कहते हैं। यह्‌ बन्ध भी राग द्वेष रूप भाव बधके निमित्तसे ही होता है । 
जीव और कमकी सत्ता 
नाप्यसिद्ध स्वतस्सिद्धेरस्तित्व॑ जीवकर्मणो! । 
स्वानुभवगर्भयुक्तेवाँ समक्षोपलब्धितः ॥४९॥ 
अर्थ--जीव भर कर्मकी सत्ता भी भ्रसिद्ध नही है किन्तु स्वत सिद्ध है। जीव 
भी स्वत' सिद्ध है और कर्म भी स्वत. सिद्ध है। श्रथवा जीव और कर्मकी सत्तामे अनेक 
युक्तियाँ हैं जो कि अपने भ्रनुभवमे आती है, अथवा जीव और कर्मकी सत्तामे प्रत्यक्ष 
प्रमाण भी है। 
भावार्थ:--ऊपरके इलोक द्वारा जीव-कर्मका मिला हुआ उमय बन्ध बतलाया है, 
उसके विषथमे यदि कोई शका करे कि उभय वन्ध किस तरह हो सकता है ? इस 
शकाके उत्तरमे श्राचायं कहते हैं कि जीव और कर्म दोनो ही अ्रनेक अनुभव पूर्ण 
पुक्तियोसे सिद्ध हैं। दोनोकी सत्ता स्वयं सिद्ध है । दोनो ही प्रत्यक्ष प्रमाणसे प्रसिद्ध हैं| 
दोनोंकी सिद्धिमें प्रस्यक्ष प्रमाण 
अहम्प्रत्ययवेश्रत्ताजीवस्पास्तिन्वमन्वयात्‌ । 
एको दरिद्र एको हि श्रीमानिति च कर्मणः ||४ ०॥। 
अर्थः--इस शरोरके भीतर “मैं हूँ, मैं हूं” ऐसा जो एंक प्रकारका ज्ञान होता 
रहता है उस ज्ञानसे जाना जाता है कि इस शरीरके भीतर जीवरूप एक वस्तु स्वतन्त्र 
पे । अथवा मैं-में इस वोधसे ही जीवात्माका मानसिक प्रत्यक्ष स्वयं होता है । इसी प्रकार 
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कोई दरिद्व है, कोई धनाव्य है कोई अन्धा है कोई गूगा है आदि अनेक प्रकारके जीवोंके 
देखनेसे कमंका बोघ होता है । कम 


भावाथेंः--यदि आत्मा शरीरसे भिन्न स्वत सिद्ध-स्वतन्त्र पदार्थ न होता तो 
शरीरसे भिन्न “मैं-मैं” ऐसी श्रन्तर्मृखाकार (अम्यन्तर वचन) प्रतीति कभी न होती ॥ 


यदि कर्म न होता तो जीवोमे “कोई सुखी कोई दुखी” श्रादि भेद कभी न पाया 
जाता | 


जीव कर्मका सन्वन्ध 
यथास्तित्व॑ं खतः सिद्धं संयोगोपषि तथानयो: । 
कठ भोक्त्रादिभावानामन्यथानुपपत्तितः ॥४१॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार जीव और कर्मका अस्तित्व ( सत्ता) स्वत सिद्ध है उसीप्रकार 


इन दोनोका सयोग भी स्वत सिद्ध है। यदि जीव कर्मका सम्बन्ध नहीं माना जाय तो 
जीवंमे कर्तापना तथा भोक्तापना नही आ सकता । 


भावार्थ:--जीव और कमेंका कार्य हम प्रत्यक्ष देखते हैं इसलिये जीव कमेके 
सम्बन्धमे हमको कोई शका नही रहती, यदि जीव कर्मका श्रनादिकालीन घनिष्ट सबंध 
न होता तो जीव कर्म करमेवाला और कतेव्यानुसार फल भोगनेवाला कभी सिद्ध न 
होता । 
जंकाकार 
ननु मूर्तिमता मूर्तों वध्यते इयणुकादिवत्‌ | 
मूर्तिमत्कर्मणा बन्धो नामूर्तस्य स्फुट चितः ॥४२॥ हे 
. अर्थ:--शकाकार कहता है कि मूर्तिमान पदार्थसे मूलिवाला पदार्थ ही बंध सकता 
है। जैसे कि दृधणुक, दगणक दो परमाणुओके समूहको कहते हैं। दोनों ही परमाणु 
मुर्ते है इसीलिये उन दोनोंका मिलकर इचणुक कहलाता है । परतु मूर्तिवाले कर्मसे 
श्रमूतें-पभ्रात्माका बध कभी नही हो सकता ? शा 
चउत्तर 
नेंवं यतः स्वतः सिद्धः स्वभावोतकंगोच॑रः | 
: तस्मादह॑ति नाक्षेप॑ चेत्परीक्षों च सोहति ॥४३॥ 
“अंर्थ:--केमेको जीवात्माके साथ बन्ध नही हो सकते है ऐसी शछ्धा करना ठीक 
नही है। क्योंकि जीव-कर्मका वच्ध अनादिसे स्वयं सिंद्ध है यंह एक स्वाभाविक बांत 
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है, और स्वभाव किसीका कैसा ही क्यों न हो, उसमें किसी प्रकारकी शद्भा नहीं हो 
सकती । जीव-कर्मका वन्‍्च अनादिकालसे हो रहा है यह अशगुद्ध जीवात्माका स्वभाव ही 
है और कर्मका भी यह स्वभाव है कि वह अशुद्ध जीवात्मासे संयुक्त हो जाता है तथा 
जीवकोी अशुद्धता श्रनादि कालसे है, इसलिये इस स्वाभाविक विपयमे आक्षेप करना व्यर्थ 
है। यदि कोई इस वातको (जीव-कर्मका वन्ध कैसे हुआ) परीक्षा ही करना चाहे तो 
उस अ्नादिकालीन वन्धरूप स्वभावकी परीक्षा भी हो सकती है । 
सखसावका उदाहरण 
अस्नेरोष्ण्यं यथा लक्ष्म न केनाप्यजितं हि तद | 
एवं विधः स्वभावाद्वा न चेत्स्पशन स्पृश्यताम्‌ ॥४४॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार श्रग्निका उष्ण लक्षण है। वह किसीने कहीसे लाकर नहीं 
रक्‍्खा है। इसप्रकारका अग्निका स्वभाव ही है कि वह गर्म रहती है । यदि कोई यह 
शंका करे कि अ्रग्नि क्यो गम है ? तो इसका उत्तर यही हो सकता है कि प्रम्तिका 
स्वभाव ही ऐसा है। “ऐसा स्वभाव क्यो है” यदि ऐसी तकंणा उठाई जाय तो यही 
कहना पडेगा कि नही मानते हो तो छुकर देखलो, स्पर्श करनेसे हाथ जलने लगता है 
इसलिये श्रग्नि गर्म है । यह निर्णीत श्रग्निका स्वभाव ही है | ४ 
द्ाष्ट्रोन्त 
तथानादिः स्व॒तो बन्‍्धो नीवपुद्ठलकर्मणों! । 
छुतः केन क्तः कृत्र प्रश्नोय॑ व्योमपुष्पवत्‌ ॥४ ५॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार भ्रग्निमे स्वय सिद्ध उष्णता है, उसीप्रकार जीव और प्रुदूगल 
कर्का भी अनादिसे स्वय सिद्ध वन्च हो रहा है । जिसप्रकार अग्निके उप्णपनेमे किसी 
प्रकारकी शंका नही हो सकती है उसीधप्रकार जीव और कमंके वन्धमे भी किसी प्रकारकी 
णंका नहीं हो सकती है । फिर यह वन्च कहाँसे हुआ ? किसने किया ? कहाँ किया है 
आदि प्रश्न प्राकाशके पुप्पकी तरह सर्वथा निप्फल है । जिसप्रकार श्राकाशके पुष्प नहीं 
वहरने उसीप्रकार यह प्रश्न भी नही ठहरता । 
चेदू विशुन्मास्तिचिते ते स्थाचथा वान्यथेति वा | 
स्वानुभूतिसनायेन प्न्यत्तेण विमृश्यताम ॥४६॥ 
अर्ध:--वर्मोता जीवके साथ वव है अथवा नही है ? है तो किसप्रकार है 
न्यादि जाननेकी यद्दि तुम्हारे हृदयमें आकाला है तो स्वानुभूति प्रत्यक्षते विचार लो 
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भावाथ;-- जिससमय शात्मामे स्वातुभव होने लगेगा, उससमय इन बातोंका स्वय 
परिज्ञान हो जायगा । 


अमूतत आत्माका मूते पुदूगलके साथ किस श्रकार सम्बन्ध द्योता है इसीका खुलासा किया जाता है 
। [कप _ _ 
अस्त्यमृर्त मतिज्ञानं श्रुतज्ञानं च बस्तुतः । 
मद्यादिना समूर्तेन स्यात्तत्पाकानुसारि तत्‌ |॥४७॥ 


अथे।--वास्तवमे मतिज्ञान भ्रोर श्रुतज्ञान दोनो ही ज्ञान अमूत है, परंतु मू्तें मद्य 
भादि पदार्थोके योगसे उन ज्ञानोका परिणमन बदल जाता है । 


भावरार्थः--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान दोनो ही भ्ात्माके ज्ञान गुणकी पर्यायरूप हैं । 
आत्मा अमूतं है इसलिये ये दोनो भी अमूर्त ही है, परतु जब कोई श्रादमी मदिरा भंग 
भ्रादि मादक पदार्थोका पान कर लेता है तो उस आंदमीका ज्ञान ग्रुण नष्ट हो जाता है, 
मदिरापान करनेवाला मनुष्य बेहोश हो जाता है। यह बेहोशी उसी भूत मदिराके 
निमित्तसे होती है। इस कथनसे आत्माका मूर्त कर्मसे किस तरह बध हो जाता है ९ 
इस प्रश्नका अच्छी तरह निराकरण हो जाता है । 
उसीका स्पष्टाथ 
नासिद्धं तत्तथायोगोात््‌ यथा दृष्टोपलब्धितः । 
विना मधादिना यस्मात्‌ तहिशिष्टं न तदृद्ययम्‌ |॥५८॥ 


अथेः--मदिराके निमित्तसे ज्ञान मद हो जाता है यह बात असिद्ध नही है किन्तु 
प्रत्यक्ष सिद्ध है । क्योकि मदिरा आदिके बिना मतिज्ञान, श्रुतज्ञान मूछित नही होते । 


भावाथः--बिना मदिराके ज्ञान निर्मेल रहता है और मद्य पीनेसे मूछित हों जाती 
हैं इसलिये भ्रमूर्त ज्ञानपर मूर्ते मदिराका पूरा असर पडता है । 


वास्तबमें ज्ञान अमूतत है 


अपि चोपचारता मूत तृक्तं ज्ञानद्दयं हि यत्‌ । 
न ततत्त्वाथथा ज्ञान बस्तुसीम्नो उनतिक्रमात्‌ ॥५९। 


अथः--मतिज्ञान और श्रुतज्ञान कथचित्‌ मूर्त भी हैं, परन्तु उक्त दोनो ज्ञानोमे 
मूर्तपना उपचारसे है, वास्तवमे नही है । तत्त्वहृष्टिसे देखा जाय तो ज्ञान अमृत ही है 
झौर अमृत ज्ञान मू्ते कभी नही हो सकता है क्योकि वस्तुकी सीमाका उल्लघन कभी 
नही हो सकता है।। जो मूर्त है वह सदा मूर्ते ही रहता है श्रौर जो अमृत है वह सदा 


हु 
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अमूर्त ही रहता है। इसलिये मतिज्ञान श्रुतज्ञान श्रात्माके गुण हैं वे वास्तवमें अमूर्त 
ही है केवल उपचारसे मू्त कहलाते है । । 
ज्ञान मूत भी है 
नासिद््श्ोपचारोय॑ मूर्त यच्तत्ततोषि च | 
वेंचित्रयाहस्तुशक्तीनां स्वतः स्वस्थापराधतः ॥६०॥ 

अथ्थः--मतिज्ञान, श्रुतज्ञानको वास्तवमे अमूर्त कहा गया है और उपचारसे मूर्ते 
कहा गया है, उस उपचारको कुछ न समझ कर या असिद्ध समझ कर जो कोई उक्त 
ज्ञानोको सर्वथा अमूर्त ही समभते हो उनके लिये कहा जाता है कि जिस उपचारसे 
उक्त ज्ञानोको मूर्त कहा गया हैं वह उपचार भी अ्रसिद्ध नही है किन्तु सिद्ध हो है। 
दूसरी तरहसे यह भी कहा जा सकता है कि वास्तवमे भी उक्त ज्ञान मुर्ते हैं। यहाँ पर 
कोई शका करे कि वास्तवमे अमूं पदार्थ मूर्ते कैसे हो गया १ इसके लिये श्राचार्य उत्तर 
देते हैं कि वस्तुओकी शक्तियाँ विचित्र है किसी शक्तिका कैसा ही परिणमन होता है और 
किसीका कंसा ही । आत्माका ज्ञान गुण अमूर्त है वह मूर्त कैसे हो गया और वस्तु 
शक्तिका ऐसा विपरिणमन क्यो हुआ १ इसमे किसीका दोष नही है, स्वय श्रात्माने 
भ्रपना श्रपराध किया हैँ जिससे उसे मूर्त बनना पडा है । 

भावार्थ:--“मुख्याभावे सति प्रयोजने निमित्ते चोपचार: प्रवर्तते” जहाँ पर मूल 
पदार्थ न हो परन्तु किसी प्रकारका प्रयोजन उससे सिद्ध होता हो श्रथवा वह किसी 
कार्यमे निमित्त पड़ता हो तो ऐसे स्थल पर उपचारसे उसकी सत्ता स्वीकार की जाती 
हैं। जैसे किसी वालकमे तंजस्त्व ग्रुण देखकर उसे अग्नि कह देते हैं वास्तवमे वह 
भ्रग्ति नही हैं क्योकि उसमे उप्णता श्रादि गुण नही हैं तथापि तैजस्त्व ग्रुणके प्रयोजनसे 
उसे अग्नि कहते हैं इसलिये वह अग्निका उपचार वालकमे सर्वथा व्यर्थ नही है किन्तु 
किसी प्रयोजन वश किया गया है। इसीप्रकार कही पर निरम्मित्त वश उपचार होता है ! 
ज्ञानमे जो मूर्तताका उपचार किया गया है वह कर्मके निमित्तसे हैं। दूसरे-कर्मका 
श्रात्माके साथ अनादि कालसे अभ्रति घनिष्ट सम्बन्ध होनेसे आत्माका विपाक ही वैसा 
होने लगा है, इसलिये कहना पडता है कि आत्मा मूर्त है । मूर्ततामे एक हेतु यह भी है 
कि प्रात्माने अपना निज स्वभाव छोड दिया हैँ । 

जीवया परिणमन 
अप्यम्यनादिमिद्धम्य सतः स्वामाविकी क्रिया । 
ब्रभाविकी क्रिया चाम्नि पारिणामिकग्रक्तितः ॥ 5 १॥ 
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अरथ;--अनादि सिद्ध सत्ता रखनेवाले इस जीवात्माके दो प्रकारकी क्रिया होती 
हैं । एक स्वाभाविकी क्रिया और दूसरी वैभाविकी क्रिया । यह दोनों प्रकारकी क्रिया 
शक्तियोंके परिणमनशील होनेसे होती है । 
भावार्थ:---सम्पूर्ण शक्तियाँ परिणमनशील है, एक अवस्थाको छोड़कर दूसरी 
अवस्थाको धारण करती रहती हैं। परिणमनके कारण ही जीवात्मामें स्वभाव परिणमन 
और विभाव परिणमन-दोनो प्रकारका परिणमन होता है । 
वेभाविकी शक्ति आत्माका गुण है 
न परं स्यात्परायता सतो वैभाविकी क्रिया | 
यस्मात्सतो5सती शक्तिः कतुमन्यैन शक्‍्यते |६२॥। 
अथे१--यदि कोई वैभाविक शक्तिको पराधीन ही समझे, तो उसके लिये झाचायें 
कहते है कि वैभाविक शक्ति आत्माका ही निज भ्रुण है क्योकि जिसमें जो ग्रुण नही हैं 
वह दूसरोंसे नही झा सकता । 
भावाथ:--आत्मामें अन्य ग्रुणोकी तरह एक वैभाविक गुण भी है उसी वैभाविक 
गुणका विभाव परिणमन और स्वभाव परिणमन होता है । यदि वैभाविक ग्रुण आत्माका 
निज ग्रुण न होता तो प्रात्मामें विभाव-स्वभावरूप परिणमन भी नही हो सकता । 
शझ्काकार 
ननु वैभाविकभावाख्या क्रिया चेत्पारिणामिकी | 
भाविक्याः क्रियायाश्र कः शेषों हि विशेषभाक्‌ |।३३॥ 
अथः--शड्भाकार कहता है कि यदि बैभाविक नामकी शक्ति ही परिणमनशील 
है तो उसीका विभाव और स्वभाव परिणमन होगा । फिर स्वभावकी शक्तिमे क्‍या 
विशेषता बाकी रहेगी ? 
ह फिर भी शंकाकार शा वन” 2 अमन 
अपि. चाथ परिच्छेदि ज्ञान स्व॑ रक्षणं चितः । 
ज्ञेयाकारक्रिया चास्य कुतों बभाविकी क्रिया ॥॥६४॥ 
अर्थ:--शकाकारका कहना है कि पदार्थकों जाननेवाला जो ज्ञान है वह इस 
जीवात्माका निज लक्षण है । उस ज्ञानमे जो ज्ञेयके आकार क्रिया होती है वह क्रिया 
चैभाविकी क॑से कही जा सकती है ? 


भावाथ:---इस श्लोकसे शंकाकारने वैभाविक शक्तिको अनुपयोगी समझकर उड़ा 
३६ 


ही दिया है। वह कहता है कि वैभाविक उसे ही कहते हैं कि जो पर निमित्तसे हो, 
जान भी ज्ञेय पदार्थके निमित्तसे उस ज्ञेयके आकारको धारण करता है, पंरतु ज्ेयाकारको 
धारण करनेवाला ज्ञान वेभाविक किसीप्रकार नही कहा जा संकता है? 


:- , इसी श्ंकाको नीचेके श्छोकसे स्पष्ट करते द 
--, ., तस्माद्था घठाकृत्या घटज्ञानं न तदूघठः । 
मदाकृत्या तथाज्ञान॑ ज्ञानं ज्ञानं न तत्मयम्‌ ॥९५॥ 


अर्प:--शकाकार कहता है 'किं जिससमय ज्ञेयके निमित्तसे ज्ञान ज्ैयाकार हो 
जाता है, उससमय ज्ञान ज्ञान ही रहता है, वह 'जेय नही हो जाता । दृष्टन्तके लिये 
घटज्ञानको ले लीजिये। जिससमय ज्ञान घटाकार होता है उससमय घटल्ञान ज्ञान ही तो 
है,, वह घट ज्ञान घट नही वन जाता । इसीप्रकार मदिराके निमित्तसे जो ज्ञान मद्याकार 
अर्थात्‌ मलिन तथा मूछित हो जाता है, वह भी ज्ञान ही है, ज्ञान मदिरामंय (विकारी ) 
कभी नही हो सकता है । 


भावार्थ:--शंकाका रकी दृष्टिसे वैभाविक परिणमन कोई चीज नही है । वह कहती 
है कि जिससमय मदिराके निमित्तसे ज्ञान मालिन्य रूपमे श्राता है उससमय वह ज्ञानि 
ही तो है, चाहे वह किसी रूपमे क्यो न हो। शकाकारने ज्ञेयके निमित्तसे बदलनेवाले 
ज्ञानमे कुछ भी अन्तर नही समभा है इसलिये उसके कथनानुसार स्वाभाविक शर्क्ति ही 
मानना चाहिये । वेभाविक शक्तिकी कोई आवश्यकता नहीं है । 
उत्तर हैं 
नत्र यतो विशेषोस्ति बद्धावद्धावत्रोधयों! । 
मोहकर्माइतो बद्ध! स्पादवद्धस्तदत्ययात्र्‌ ॥5६॥ 
अर्थ:--जो पहले शकाकारकी तरफसे यह कहा गया था कि मदिराके निमित्तमे 
बदला हुआ ज्ञान भी ज्ञान ही है श्रीर जेयाकार होनेवाला भी ज्ञान ही है, जञानप्रना 
दोनोम समान है । इसके उत्तरमें आचार्य कहते हैं कि यह बात नहीं है क्योकि बिना 
किसी कषन्य निर्मित्तके (केवल जेयके निम्मित्तसे) ज्ञेवाकार होनेवाले ज्ञानमे श्रीर मदिराके 
निम्मित्तते बदलने वाले ज्ञानमे बहुत श्रन्तर है। मदिराके नि्मित्तसे जो ज्ञान बदला द 
यह ज्ञान मलिन है, उस ज्ञानमे यवार्थता नही है। यथार्थता उसी ज्ञानमे है जो कि 
बस्तुरों यवार्थ रीतिमे ग्रहण करता है । जो ज्ञान केवल ज्ञेयके निमित्तमें जैयाकार होता 
# बढ़ वस्तुकों यथा ग्रहण वरता है उसलिये दोनो ज्ञानोमे वढा ग्रन्तर है 
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इसीप्रकार जीवोंका ज्ञान दो प्रकारका है, एक वद्ध ज्ञान दूसरा अवद्ध ज्ञान । [जो 
ज्ञान मोहनीय कर्मसे ढका हुआ है अर्थात्‌ जिसके साथ मोहनीय कर्म लगा हुआ है उसे 
तो बद्ध अर्थात्‌ बँवा हुआ ज्ञान कहते हैं और जो ज्ञान मोहनीय कर्मसे रहित हो चुका 
है वह ज्ञान अवद्ध कहलाता हैं । बद्ध और अवडध ज्ञानमें बड़ा भ्रन्तर है । 
उसी अन्तरको नीचे दिखलाते हैं 
मोहकर्मावृतं ज्ञानं प्रत्यर्थ परिणामि यद्‌ । 
इष्टानिष्टार्थंसंयोगाद स्वयं रज्यद्द्विपद्रथा |।६७॥। 
अर्थ:--मोहनीय कमंसे जो ज्ञान श्रावत हो रहा है वह जिस-जिस पदार्थको 
जानता है उसी उसी पदार्थमे इष्ट और अनिष्ट वुद्धि होनेसे स्वयं रागह्वेष करता है । 
भावार्थ:--यद्यपि प्रत्येक पदार्थों क्रम २ से जानना ऐसी योग्यता ज्ञानमें ज्ञाना- 
वरणीयके निमित्तसे होती है, परन्तु इष्टछकप या श्रनिष्टकूप जैसे पदार्थ मिलते हैं, उन 
पदार्थोमें रागद्वेष रूप बुद्धिका होना यह वात ज्ञानमें मोहनीय कर्मके निमित्तसे आती है। 
अयद्ध ज्ञालका स्वरूप 
तत्र ज्ञानमबद्धं स्थान्मोहकर्मातिगं यथा । 
क्षायिक शुद्धमेवेतल्लोकालोकाबभासकम्‌ ।।६८॥ 
अर्थ:--जिस ज्ञानके साथ मोहनीय कर्मका सम्बन्ध नही रहा है वह अवद्ध ज्ञान 
कहलाता है। ऐसा ज्ञान परम शुद्ध क्षायिक ज्ञान है वही ज्ञान लोक अलोकका जाननेवाला 
है । 
भावाथे:---चार घातिया कर्मोका नाश करनेवाले तेरहवें गुणस्थानवर्ती अरंहन्त 
भगवानके जो जगतुका प्रकाश करनेवाला केवलज्नान है वही अबद्ध ज्ञान है । 
क्षायिक ज्ञान अवद्ध क्यों है सो ववलाते हैं 
नासिद्ध॑ सिद्धच्टटान्ताव्‌ एतद्दृष्टोपलन्धितः | 
शीतोष्णानुभवः स्वस्मिन्‌ न स्पाचज्ज्ञे परात्मनि ॥5९। 
अथ--क्षायिक ज्ञान अवद्ध है, उसमे इष्ट भ्रनिष्ट रूप बुद्धि नही होतो है यह 
बात असिद्ध नहीं है किन्तु प्रत्यक्ष सिद्ध है। हम शीत और गर्मीका अनुभव करते हैं, 
श्र्थात्‌ हमे ठण्ड भो लगती है और गर्मी भी लगती है, परन्तु दूसरा मनुष्य जो कि 
हमारे शीत उष्णका परिज्ञान करता है वह शीत उष्णका अनुभव नद्दी करता है । 
भावाथ:--हम किसी कष्टको भोग रहे हों तो दूसरा मनुष्य यह तो जानता है कि 
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वह कष्ट भोग रहा है परन्तु उसे कष्टनही है। कष्टका होना और.- कष्टका ज्ञान होना इन 
दोनोमे बहुत अन्तर है | सिद्धोका ज्ञान सांसारिक पदार्थोकों तथा नरकादिक गतियोको 
जानता है परन्तु उन पदार्थेमि किसी प्रकारकी रुचि श्रथवा अरुचिका- उत्पादक. नही हो 
सकता है। क्योकि रुचि अश्रथवा श्ररुचिका होना, मोहनीग्रके- निमित्तसे. है ..वहाँ पर 
मोहनीयका सर्वथा अभाव हो चुका है इससे भलीभांति सिद्ध होता है कि जो मोहनीय 
कर्मसे सम्बन्ध रखनेवाला ज्ञान है वही वद्ध है श्रौर उससे रहित श्रवद्ध है । 
निष्कप 
ततः सिद्ध! सुद्शन्तोी मृत- ज्ञानदय यथा । े 
अस्त्यमूर्तोपि जीवात्मा बद्धः स्थान्यूतेकमेमि! |७०॥॥ 
अर्थ/---इसलिये इतने कथनसे तथा मदिराके ज्वलन्त उदाहरणसे यह बात भले 
प्रकार सिद्ध हो गई कि जिसप्रकार मतिज्ञान श्रौर श्रुतज्ञान श्रमूर्त होने पर भी मूत्तं हो 
जाते हैं। उसीप्रकार अमूर्त भी जीवात्मा मूर्तिमानु कमसे बँध जाता है, श्रर्थात्‌ मूर्त 
कर्मकि निमित्तसे अमूर्त आत्मा भी कथचित्‌ मूर्त हो जाता है । 
२ अभ 
ननु बदल कि नाम किमशुद्धलमर्थतः | 
वाबदकोथ संदिरधों बोध्यः कथ्रिदिति क्रमाद ।७१॥ ः 
अथः---ऊपर कहा गया है कि जीव कमसे बँधा हुआ है । यहाँ पर यह बतलाइये 
कि बद्धता क्या वस्तु है ? तथा अशुद्धता भी वास्तवमे क्या वस्तु है ? जिस किसी 
प्रधिक बोलनेवालेको इस विषयमें सन्देह है उसके सन्देहकों दूर कर उसे यथार्थ बोध 
करा दीजिये ? 
चन्धकफा सलप 
अधांद्रभाविकी वक्तियां सा चेदपयो गिनी | 
तद्णाकारसंकार्िबन्धः स्यादन्यदहेतुक! ||७२॥। 
बर्थ/--आन्मामे अन्य गुणोकी ईत एक वेभाव्िक नामा शक्ति भी है । वह 
भक्ति जब उपयुक्त अ्रवस्थाम श्ञाती है तव आत्माके ग्रुणोकी सक्रान्ति (च्युन) होती 


छुगाक़ा श्रपने स्व॒रूपसे च्युत होना ही बन्ध कहलाता है श्रौर वह बन्ध दसरेके कारणसे 
होता 


मायाब+--रागद्ेपऊक निमित्तसे वैभाविक भक्तिका परिणमन विभावरुप होता है । 
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जो वैभाविक शक्तिका विभावरूप परिणमन है वही परिणमन वैभाविक शक्तिकी- 
उपयोगी व्यवस्था: हैं। उसी अवस्थामें आत्मा अपने स्वरूपसे -गिर जाता है.वही बन्धका 
यथार्थ स्वरूप हैं। इंसी बातेको नीचे स्पष्ट किया जातो;है-- 0 हा 


तत्र बन्धे न हेतुः स्थाच्चक्ति वेभाविकी परस्‌ | 
नोपयोगोपि वत्किन्तु परायर्च अ्रयोजकम्‌ ॥७३॥ 


अथा--प्रात्माके गुणोंकी च्युति होने रूप बन्धर्मे केवल वैभाविकी शक्ति ही कारण 
नही है श्रथवा उंसका'केवल उपयोग भी कारणः नही है किन्तु पराधीनता ही प्रयोजक है। 


भावाथः--यदि बन्धका कारण वैभाविक शक्ति ही हो तो वह शक्ति नित्य है--- 

सदा आत्मामे रहती है इसलिये श्रात्मामें सदा बन्ध ही होता रहेगा, भ्रात्मा मुक्त कभी 
न होगा । अथवा मुक्त आत्मा भी “बन्ध करने लगेगा इसलिये केवल शक्ति ही; बन्धका 
कारण नही है | तथा केवल उपयोग भी नही है । उपयोग नाम शक्तिके परिणमनका 
है । वह उपयोग शक्तिकी स्वभाव अवस्थामे भी होता है और विभाव अवस्थामे भी होता 
है। यदि शक्तिका शुद्ध उपयोग भी बन्धका कारण, हो तो भी वही दोष भाता है जो 
कि ऊपर कहा जा चुका है-_। इसलिये पुद्गलके निमित्तसे जो वेैभाविक शक्तिका विभाव 
रूप उपयोग है वही बन्धका कारण है । इस कथनसे बन्ध-कारणमे पुद्गलकी भी मुख्यता 
गी गई है । इसी बातको और भी स्पष्ट करते हैं । कम 


अस्ति वैभाविकी शक्तिस्तत्तदृव्योपजीविनी । 
सा चेहन्धस्य हेतुः स्यादर्थान्मुक्तेरसंभवः ॥७४।| 


जी अजलबत 


अर्थ:---जीव और पुदुगलका -वैभाविक उपजीवी गुण है यदि वही बन्धका कारण 
हो तो जीवकी कभी मोक्ष ही नही हो सकती है । कर 


भावाथेंः--जों ग्रुण भाव रूप होते हैं उनन्‍्हीको उपजीवी ग्रुण कहते है । ज्ञान, 
सुख, दर्शन, वीर्य, अस्तित्व, वस्तुत्व आदि ग्रुण सभी उपजीवी गुण है ये ग्रुण अपनी 
सत्ता रखते हैं। इसीप्रकारका गुण वेभाविक भी है। जो ग्रुण भावरूप न हो केवल 
कर्मोके निमित्तसे होनेवाली अवस्थाका अभाव हो जानेसे प्रगट हुए हो उन्हे प्रतिजीवी- 
गुण कहते है। जैसे गोत्रके निमित्तसे श्रात्मा उच्च नीच कहलाता था| गोत्र कर्मके दूर 
हो जानेसे भव उच्च नीच नहीं कहलाता इसीका नाम- अगुरुलघु है। वास्तवमे यह 
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करग्नगुरलघु गुण नही है किन्तु गुरु ओर लघुपनेके श्रभावकों हो श्रगुरुलद्रु कहा गया है । 
यह भी आत्माका अभावात्मक धर्म है। वैभाविक आत्माका सतुरूप गुण है इसलिये 
वह बन्धका हेतु नही हो सकता । 
उपयोग भी बन्धका कारण नहीं है 
योग: स्यादमिव्यक्तिः शक्तेः स्वार्थाधिकारिणी । 
सैव बन्धस्य हेतुश्चेत्‌ सर्वो वन्‍्धः समस्यताम्‌ ॥७५॥ 

अथः--शक्तिकी स्वरूपात्मक व्यक्तताका नाम भी उपयोग है । यदि वही उपयोग 
बन्धका हेतु हो तो सभी बन्ध विशिष्ट हो जाँयगे । 

“--वैभाविक शक्तिका अपने स्वरूपको लिये हुए प्रगटपना शुद्ध श्रवस्थामे 
होता है। वह उक्त शक्तिका स्वभाव परिणमन कहलाता है। यह स्वभाव परिणमन 
बन्धका कारण नही है किन्तु दूसरा ही है | उसे ही बतलाते है । 

तस्मात्तद्वेतुसामग्री सान्निध्ये तदगुणाकृति३ । 
सवा रस्य परायचा तया बद्धो 5पराघवान्‌ ॥७६॥ 

“इसलिये बन्धका कारण कलाप मिलनेपर यह स्वयं श्रपराधी श्रात्मा परतत्र 
होता हुआ बँध जाता है. उसीसमय श्रात्माके निज ग्रुणोंका स्वरूप प्रपनी अ्रवस्थाको 
छोड़कर विभाव (विकार) अवस्थामे श्रा जाता है । 

आत्माकी पराधीनता भी असिद्ध नहीं है. 
नापिद्धं तत्परायचं सिद्धसंदष्टितो यथा । 
शीतमुष्णमिवात्मानं कुबेन्नात्माप्पनात्मवित्‌ ।।9७॥। 

--संसारी आत्मा कर्मोके परतन्त्र है यह बात भी अ्सिद्ध नही है । प्रसिद्ध 
इृष्टान्तसे यह बात सिद्ध है। जिससमय यह भात्मा ठण्ड या गर्मीका अनुभव करने लगता 
है उससमय यह मूर्ख श्रात्मा अपनी आत्माको ही ठण्ड या गरम समभने लगता है | यह 
मूर्खता इसकी कर्मोकी परतन्त्रतासे ही होती है । 

शीत और उष्ण क्या है ९ 
था मूतंद्रव्यस्य शीतथोष्णो गुणोखिलः । 
आत्मनश्राप्यमृत शीतोष्णानुभवः कचित्‌ ॥७८।। 


० एक द्रव्य दूसरे द्रव्य रूप न हो जाय जिसका यह कार्य है. जिसमें पद गुणी द्वानि वृद्धि होती 
है वह अगुरुलघु उपजीची गुण दूसरा ही है। 





सुवोधिनी टीका [ रद७ 


. अर्थः--शीत और उष्ण दोनों मृतंद्रव्य (पुद्गल) के #गुण है। इन शुणोंका+- 
कहीं कही अमू्ते आत्मामे भी अनुभव होता है । | 


4 +--श्रात्मा यद्यपि अमूर्त है उसके न शीत है और न उंष्ण है तथापि कर्मकी 
पस्तन्त्रतासे यह आत्मा अपने श्रापको ही ठण्डा और गरम मानता है । 
शकाकार 
ननु वैभाविकी शक्तिस्तथा स्पादन्ययोगतः 
परयोगाहिना कि न स्पाद्वास्ति तथान्यथा ।।७९॥ 


अर्थ:--क्या वैभाविक शक्तिका विभाव रूप परिणमन दूसरेके निमित्तसे ही- होता 
है ? दूसरेके बिना निमित्तके नही ही होता ? श्रथवा वैभाविक शक्ति वास्तवमे है यो 
नही है ? 
उत्तर 
सत्य नित्या तथा शक्तिः शक्तित्वाच्छुद्शशक्तिवत्‌ | 
अथान्यथा सतो नाश) शक्तीनां नाश्ते: क्रमांत्‌॥८०॥ 
अर्थ/ः---आचार्य कहते हैं कि वैभाविक शक्ति वास्तवमे है और वह नित्य है क्‍योंकि 
जो जो शक्तियाँ होती है वे सब नित्य ही हुआ करती हैं, जिसप्रकार श्रात्माकी शुद्ध 
शक्षितयाँ ज्ञान दर्शनादिक नित्य हैं उसीप्रकार यह भी नित्य है। यदि इस वेभाविक 
शक्तिको नित्य नही माना जाय तो सत्‌ पदार्थंका ही नाश हो जायगा। क्योकि शक्तियों 
(गुणो )का समूह ही तो, पदार्थ है । जब शक्तियोका ही क्रम ऋमसे - नाश होने लगे तो 
पदार्थ भी अवश्य नष्ट हो जायगा । भ्रग नाशसे श्रगीका नाश पवश्यंभावी है । इसलिये 
वेभाविक शक्ति आत्माका नित्य गुण है । 
भशुद्धतामें हेतु 
किन्तु तस्यास्तथाभाषः शुद्धादन्पोन्यहेतुकः । ._ 
तन्निमिचाहिना शुद्धो भावः स्पात्केवल स्वतः ८ १॥ 
अर्थ:--किन्तु उस वैभाविक शक्तिकी शुद्ध श्रवस्थासे जो मशुद्ध अवस्था होती है 
वह दूसरेके निमित्तसे होती है। वह निमित्त जब आत्मासे दूर हो जाता है तब्र उस 
शक्तिकी शुद्ध अवस्था हो जाती है । 





# स्पशंगुणफी पर्याय । +- ससारी आशत्षमार्मे । 


थे ३] छुबोधिनी दीका [ २८६ 


चाहे आत्मामें कर्मोका सम्बन्ध हो चाहे न हो आत्माके शुद्ध भावोमे परिणमन 
करनेवाली स्वाभाविकी शक्ति सदा रहतो है । वह शक्ति उन्ही श्रात्माके अंशोमें काम 
करती है जो शुद्ध हैं। तथा कर्मोका जबतक आत्मासे सम्बन्ध रहेगा तबतक वैभाविक 
शक्तिका परिणमन होता रहेगा, जब कर्मोका उदय न रहेगा श्रर्थात्‌ जब कर्म शान्त हो 
जायेगे उससमय उस वेभाविक शक्तिका परिणमन भी नहीं होगा, उससमय वह बेकार 
ही पडी रहेगी । दृष्टान्त-कुम्हारके चाकको जबतक दण्डका निमित्त रहता है तबतक 
वह चाक अपने श्राप घूमता है, परन्तु जब दण्डका सम्बन्ध नही रहता तब वह चाक 
भित्तिमे बनाये हुए चित्रकी तरह अपने स्थानमें ही ठहरा रहता है । 


भावार्थ:---शकाका रका अभिप्राय इतना ही है कि आत्मामे एक स्वाभाविक शक्ति 
आओऔऔर एंक वेभाविक शक्ति ऐसी दो शक्तियाँ स्वतन्त्र मानो । ये दोनो शक्तियाँ नित्य हैं, 
परन्तु आत्माके स्वाभाविक ग्रुणोमे स्वाभाविकी शक्तिका परिणमन होता रहता है । 
कर्मकिे निमित्तसे जब आत्माके ग्रुणोका वैभाविक स्वरूप हो जाता है तब वैभाविक 
शक्तिका परिणमन होता रहता है। परन्तु कमोके दूर होनेपर या अचुदय होनेपर 
वेभाविक शक्तिका परिणमन नही होता है । 

शकाकार दो शक्तियाँ मानकर उन्हे नित्य मानता है तथापि उनमे परिणमन वह 
सदा नहीं मानता । उसके सिद्धान्तानुसार श्रव दो शंकाये हो गईं । एक तो एक शक्तिके 
स्थानमे दो शक्तियाँ स्वीकार करना । दूसरे शक्तियोको नित्य मानते हुए भी उनमें 
सदा परिणमन नही मानना । इन्ही दोनो शंकाओका परिहार नीचे किया जाता है--- 

उत्तर 


नेंवं यतोस्ति परिणामि शक्तिजातं सतो 5खिलम । 
कथं वेभाविकी शक्तिन स्यादं पारिणामिकी ||८८॥ 
अर्थ/---शकाकारका यह कहना कि वैभाविक शक्ति बिना कर्मोदयके चित्रकी 
तरह कूटस्थ-परिणाम शून्य रह जाती है, सर्वथा युक्ति-आ्रगम शून्य है । क्योकि जितना 
भी शक्ति समूह है सव परिणमनशील है। पदार्थमे ऐसी कोई भी शक्तिति नही है जो 
प्रतिक्षण श्रपनी भ्रवस्थाकोी न बदलती हो । फिर वैभाविकी शक्तित परिणमनशील क्यो 
न होगी । जब वह परिणमनशील है तो “कर्मोके अनुदयमे चित्रकी तरह परिणाम 
रहित हो जाती है” यह शंकाकारकी शका नितान्‍्त व्यर्थ है । 
और ऐसा भी नही है कि कोई शक्ति परिणमनवाली हो और कोई न हो, सभी 
शक्तियाँ परिणमनशील हैं, इसी वातको नीचे दिसाते हैं--- 


दर्ज 


२६७० ] पद्माध्यायी [ दूसरा 
शक्तिको परिणाम रहित माननेमें कोई प्रमाण नहीं है 


परिणामात्मिका काचिच्छक्तिश्राषपारिणामिकी | 
तद्ग्राहकप्रमाणस्या 5भावात्संदए्यभावतः ।८९॥। 


अथेः--द्रव्यमे जितनी शक्तियाँ हैं सभो प्रतिक्षण परिणमन करती रहती हैं । 
किसी शक्तिको परिणमनशील माना जाय और किसोको नही माना जाय या कुछ 
कालके लिये परिणमनशील माना जाय, इसमें कोई प्रमाण नही है और न कोई दृष्टान्त 
ही है। 
भावाथ:--वस्तुमे दो प्रकारकी पर्याये होती है एंक व्यंजन पर्याय, दूसरी पर्थ 
पर्याय । प्रदेशवत्त्व गुणके विकारको व्यंजन पर्याय कहते हैं, अर्थात्‌ समग्र वस्तुके अवस्था 
भेदको व्यंजन पर्याय कहते हैं। तथा उस द्रव्यमे रहनेवाले अनन्त गुणोकी पर्यायको अर्थ 
पर्याय कहते हैं । उक्त दोनो प्रकारकी पर्याये वस्तुमे प्रति समय हुआ करती हैं । 
फलिता् 
तस्माद्देभाविकी शक्ति: स्वयं स्वाभाविकी भवेद्‌ । 
परिणामात्मिका भावेरभावे कृत्स्नकमंणाम ॥९०।॥। 
अथ+---जब उपर्युक्त कथनानुसार सभी शक्तियोका परिणमन होता है। तब 
वेभाविकी शक्तिका भी प्रतिक्षण परिणमन सिद्ध हो चुका । इसलिये फलिता्थे यह हुआ 
कि वैभाविकी शवित ही अवस्था भेदसे स्वभाव विभावमे आया करती है। जब कर्मोका 
सम्बन्ध रहता है तब तो उस वैभाविकी शक्तिका विभावरूप परिणमन होता है और 
जब सम्पूर्ण कर्मोका अभाव होता है त्तथा आत्मा अपने स्वाभाविक शुद्धभावोका 
अधिकारी हो जाता है, उससमय उस वैभाविकी शक्तिका परिणमन स्वभावरूप होता है । 
इसप्रकार केवल एक वैभाविक शक्तिके हो स्वाभाविक और वैभाविक ऐसे दो अवस्था 
भेद है । 
निष्कर्ष 
ततः सिद्ध सतो उवश्यं न्यायाच्छक्तिदयं यतः | 
सदवस्थामेदतो द्वेत॑ न छत बुगपत्यो: ॥९१॥ 
यह बात भलोीभ्भाति सिद्ध हो जाती है कि पदार्थमें 


"यह द्वैत्‌ अवस्था भेदसे ही है, स्वाभाविक और 
देत नही है । 


] सुवोधिनी दीका [ २६१ 


भावारथ:--वस्तुमे एक समयमें एक ही पर्याय होती है इस नियमसे वैभाविक 
शक्तिकी ऋ्रमसे होनेवाली दोनो श्रवस्थाये वस्तुमे रहती है। परन्तु कोई कहे कि 
स्वाभाविक और वैभाविक दोनो एक साथ रह जाँय यह कभी नही हो सकता । क्योकि 
यदि एक साथ एक कालमे दोनों रह जाँय तो वे दो गुण कहे जाँयगे, पर्याये नही कही 
जाँयगी । पर्याय तो एक समयमे एक ही होती है। इसलिये श्रवस्थाभेदसे ऋमसे ही 
स्वाभाविक और वैभाविक दोनो अवस्थाये पायी जातो हैं । एक कालमे नही । 
दोनोंको एक. में माननेसे दोष 
यौगपत्चे महान्‌ दोषस्तदुद्वैतस्य नयादपि । 
कार्यकारणयोर्नाशो नाशः स्पाहन्धमोक्षयो। ॥९२॥ 
अथ--यदच्यपि वैभाविक शक्ति एक ही है और उसकी दो अवस्थायें ऋ्रसे होती 
हैं यह सिद्धान्त है। तथापि अवस्था भेदसे जो ह्वेत है अर्थात्‌ पर्यायकी श्रपेक्षासे जो 
स्वाभाविक और वेभाविक दो भेद हैं इन भेदोको एक साथ ही कोई स्वीकार करे तो 
भी ठीक नही है। ऐसा माननेसे अनेक दोष श्राते है । एक तो कार्य कारण भाव इनमें 
नही रहेगा क्योकि वेभाविक अवस्था पूर्वक ही स्वाभाविक श्रवस्था होती है। जिसप्रकार 
ससार पूर्वक ही मोक्ष होती है। इसलिये ससार मोक्ष प्राप्तिमे कारण है । इसीप्रकार 
वेभाविक श्रवस्थाके बिना स्वाभाविक अवस्था भी नहीं हो सकती है। एक साथ 
माननेमें यह कार्यकारणभाव नही बनेगा | दूसरे बन्ध और मोक्षकी भी व्यवस्था नहीं 
बनेगी, क्योकि वैभाविक अ्रवस्थाकों पहले माननेसे तो बन्धपूर्वक मोक्षका होना सिद्ध 
होता है। परन्तु एक साथ दोनो अवस्थाओकी सत्ता स्वीकार करनेसे बन्ध और मोक्ष 
एक साथ ही प्राप्त होगी । श्रथवा बन्धकी सत्ता होते हुए मोक्ष कभी हो नहीं सकती, 
इसलिये इस झ्रात्माकी कभी भी मोक्ष नही होगी। इसी बातको नोचे भी दिखाते है--- 
नेकशक्ते द्विधामावों यौगपद्याुपद्भतः । 
सति तत्र विभावस्य नित्यत्व॑ स्थादबाधितम्‌ ।॥९३॥ 
अर्थ/--यद्यपि एक शक्ति (वैभाविक) के ही दो भेद होते हैं श्र्थात्‌ एक हीं शक्ति 
दो रूप धारण करती है। परन्तु एक साथ हो एक शक्तिके दो भेद नहीं हो सकते । 
यदि दोनों भेद बराबर एक साथ ही होने लगें तो वैभाविक अवस्था भी नियमसे सदा 
बनी रहेगी और वेभाविक अवस्थाकी नित्यतामे आत्माका मोक्ष-प्रयास व्यथे हो जायगा । 
इसलिये एक गुणकी वैभाविक भौर स्वाभाविक अवस्थाये ऋरमसे ही होती हैं। एक 
कालमे नही होती । 


श६२ ] पच्चाध्यायी [ दूसरा 


शह्टाकार 


नतु चानादितः सिद्ध वस्तुजातमहेतुकम । 
वथाजातं पर॑ नाम स्र॒तः सिद्धमहेतुकम्‌ |९४॥ 
तद्वश्यमवश्यं स्यादन्यथा सर्वसझ्टूरः । 
सर्वशत्यादिदोषश दुर्वारो निग्रहास्पदम्‌ ॥९४॥ 
ततः सिद्ध यथा वस्तु यरत्किचिजड़ात्मकम्‌ । 
तत्सव स्वस्वरुपायेः स्थादनस्यगतिः स्वतः ॥९६॥ 
अयमथः कोपि कस्यापि देशमात्र दि नाश्लुते । 
द्रव्यतः ज्षेत्रतः कालाड्रावात्‌ सीम्नोनतिक्रमात्‌ ॥९७|। 
व्याप्यव्यापकमावस्य स्यादभावेपि मूर्तिमत्‌ । 
द्रव्यं हेतुर्विभावस्य तरिक तत्रापि नापरम्‌ |॥९4॥ 
बेभाविकस्य भावस्य हेतुः स्यात्सब्रिकर्षतः | 
तत्रस्थोप्यपरो हेतु ने स्थात्किवा वतेति चेत्‌ ॥९९॥ 
अथ/--शंकाकार कहता है कि सभी पदार्थ अ्नादि सिद्ध है। पदार्थोको पैदा 
करनेवाला कोई कारण नही है, वे सभी अपने आप ही अनादि सिद्ध है। उसीकप्रकार 
उनके नाम भी श्रनादि सिद्ध है। यद्यपि एक वस्तुका पहले कुछ नाम और पीछे कुछ 
नाम भले ही हो जाय परन्तु वाच्यवाचक सन्बन्ध सदा ही रहता है। इसलिये जिसप्रकार 
पदार्थ भ्रनादिसे हैं उसीप्रकार उनके वाचक नाम भी अनादिसे हैं। यह पदार्थों भौर 
उनके सकेतोंकी भ्रनादिता अवश्य अ्रवश्य स्वीकार करनी पडती है । यदि ऐसा न माना 
जाय तो “सर्वे सद्भूर” और “शुन्यता” झ्रादिक श्रनेक दोष झाते है जो कि पदार्थके 
नाशके कारण हैं। इसलिये यह बात भलीभाँति सिद्ध है कि जो कोई भी चैतन्य या 
जड वस्तु है सभी अपने अपने स्वरूपको लिये हुए है। उसके स्वरूपका परिवर्तन 
( फेरफार ) कभी नही हो सकता । उपर्युक्त कथनका साराश यह निकला कि कोई 
भी पदार्थ किसी दूसरे पदार्थके एक देशमात्रको भी नही बिगाड़ सकता है। सभी पदार्थ 
द्रव्य, क्षेत्र, काल, भावसे अपने अपने स्वरूपमे ही स्थित है, यदि इन चारोमेसे किसी 
एककी अपेक्षासे भी पदार्थ दूसरे रूपमे भ्रा जाँय तो वह अपनी सीमासे बाहर हो जाँय | 
कोई भी पदार्थ क्यो न हो वह अपनी सीमाका उन्नद्धन कभी किसी श्रशमे नही कर 
सकता । जब ऐसा तियस है तो क्या कारण है कि जीव और पुद्गलमे व्याप्य व्यापक 
आन आम्बन्ध न होनेपर भी मूततिमान्‌ पुदुगल द्रव्य जीवके वैभाविक भावोंमे कारण हो 
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जाता है। यदि विना किसी प्रकारके सम्बन्धके भी पुदूगलकर्म जीवके वैधभाविक भावसें 
कारण हो जाता है तो उसी स्थलपर रहनेवाला धर्मादिक श्रपर द्रव्य भी जीवके 
विकारका कारण क्यो न माना जाय ? इसके उत्तरमे यदि यह कहा जाय कि सन्निकर्ष 
-सम्वन्ध विशेष होनेसे पुदुगलद्गवव्य ही जीवके विभावका कारण होता है, धर्मादिक नहीं 
होते, तो भी यह दोष आता है कि उसी स्थानपर रहनेवाला सन्निकर्ष सम्बन्ध विशि 
विस्ससोपचयरूप पुदूगलपिण्ड जीवके विकारका कारण क्‍यों नही हो जाता है ? 
उत्तर 
सत्यं वद्धमवद्धं स्थायिदुद्रव्य॑ चाथ मूर्तिमत्‌ । 
स्वीयसम्बन्धिमिवेद्धमचद्ध परवन्धिमिः || १००॥ 
वद्धावद्धत्वयोरस्ति विशेष१ पारमाशि $। 
तयोरात्यन्तरत्वेषि हेतुमड्रेतुशक्तितः ॥१० १॥ 
अर्थ--आपने जो शका उठाई है सो ठीक, परन्‍्तु बात यह है कि सभी जीव 
पुदूगल बद्ध तथा अ्रवद्ध नही होते किन्तु कोई बद्ध होते है और कोई प्रबद्ध होते है । 
ससारी जीव पुदूगल कर्मोसे बँघे हुए हैं, मुक्त नही । इसीप्रकार पुदुगल द्रव्यमें भी 
ज्ञानावरणीय श्रादि कर्म परिणत पुदुगल द्रव्य ही जीवसे बँघे हुए है, अन्य ( पाँच 
प्रकारकी वर्गणाओकों छोड़कर ) पुदूगल नहीं। और भी जो बन्ध योग्य जीव व 
पुद्गल द्रव्य है, उनमे भी सभी जीव ससारकी समस्त कर्मवर्गशाओसे एक साथ नही बंध 
जाते, और न समस्त क्मंवर्गंणाये हो प्रत्येक जीवके साथ प्रतिसमय बंध जाती है, किन्तु 
जिस समय जिस जीवके जैसी कषाय होती है उसीके योग्य करमोसे जीव बँध जाता है 
अन्य प्रकारकी कपायसे बँधने योग्य कर्मोके साथ नही बेधता । इसलिये कोई पुदुगलब्रब्य 
जीवमे विकार करता है कोई नही करता । ऐसा भी नही है कि सांख्यमतकी तरह 
पुरुष (जीवात्मा)को सर्वेथा शुद्ध मान लिया जाय और बन्धको केवल प्रकृति (कर्म )का 
ही धर्म मान लिया जाय तथा बद्धजीव और मुक्तजीवमे वास्तवमे कुछ अन्तर ही न 
माना जाय, और ऐसा भो नही है कि किसी द्रव्यमे दूसरे द्रव्यके निमित्तसे विकार 
सर्वंथा हो ही नही सकता। ऐसा माननेसे पदार्थोका निमित्त नेमित्तिक सम्बन्ध हो 
उड जाता है। और भिमित्त नैमित्तिक सम्बन्धके अभावमे किसी कार्यों सिद्धि नही हो 
सकती है । इसलिये बद्ध जीव और सुक्त जीवमे वास्तविक भेद है। तथा जीव और 
पुदुगलमे विजातीयपना होनेपर भी परस्पर इसप्रकारका निमित्त नेमित्तिक भाव है 
जिससे कि ससारी जीवोकी कषायका निमित्त पाकर पुदुंगल कर्म जोवोके साथ बन्धक्ो 
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प्राप्त हो जाता है, और उन बंधे हुए कमके परिपराक कालमे जीवोमे कपायादि रूप 
विकार उत्पन्न हो जाते है । 
यद्ध और मुक्तफा स्परूप 
बद्धस्याहद्धयोभाव स्पादबद्धोप्यचद्धयोः । 
सानुकूलतया वन्धो न बन्चः प्रतिकूलयो! ॥१०२॥ 
अर्थ:--बँघे हुए दो पदार्थोकी अवस्था विगेषकों वद्ध कहते हैं । इसीप्रकार नहीं 
बँधे हुए दो पदार्थोकी अवस्थाकों अवद्ध कहते है। बन्ब वही होता है जहाँ।र कि 
अनुकूलता होती है | प्रतिकूल पदार्थोका बन्धच नही होता है । 
भावाथ:--जहाँ अनुकूल योग्य सामग्री जुट जातो है वहीपर वन्ब होता है, जहां 
योग्य सामग्री नही मिलती वहाँ वन्धकी योग्यता भी नही है । 
बन्ध-भेद 
अर्थतत्रिविधो वन्धो वाच्य॑ तल्नक्षणं त्रयम्‌ । 
प्रत्येक तदृद्यं यावचूतीयस्तृच्यते5धुना ॥१०३॥ 
अथ!--वास्तवमे बन्ध तीन प्रकारका होता है इसीलिये उन तीनोके जुदे जुदे 
तीन लक्षण भी है। तीनो प्रकारोके बन्धोमे दो बन्धोका स्वरूप तो एक एक स्वतस्त्र 
है। परन्तु तीसरे बन्धका स्वरूप जो कि दो के मिलनेसे होता है कहा जाता है-- 


भावार्थ:--पहले कहा जा चुका है कि भाव बन्व, द्रव्य वन्ध और उभय बन्ध, 
इसप्रकार बन्धके तीन भेद है। उनमे भाव बन्ध और द्रव्य बन्धमे तो मोटी रीतिसे 
एक एक ही पदार्थ पडता है । क्योकि राग द्वेषादि भाव ही भाव बन्ध कहलाते हैं इन 
भावोमे आत्माकी ही मुख्यता रहती है । कर्मके निमित्तसे आत्माके चारित्र गशुणके 
विकारको रागद्वेष कहते हैं । द्रव्य बन्धमे केवल पुदुगल ही पडता है । इसलिये ये दोनों 
बन्ध तो प्रत्येक स्वतन्त्र है परन्तु तीसरा बन्ध जो उभय बन्ध है वह आत्मा और 
पुदूगल इन दो द्रव्योके सम्बन्धसे होता है । इसलिये उसीका स्वरूप कहा जाता है। 
नीवकर्मोभयोवेन्धः स्यान्मिथः सामिलापक! । 
जीवः कमनिबद्धों हि जीवबद्धं हि कर्म तत्‌ ॥१०४॥ 
अर्थः--परस्परमे एक दूसरेकी अ्रपेक्षाकों लिये हुए जो जीव श्लौर कर्म दोनोका 
सम्बन्ध हे वही उभयबन्ध कहलाता है । जीव तो कमसे बँधा हुआ है और कर्म जीवसे 
ए है । 
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बन्धके कारण पर विचार 
० का बे 
तद्ुणाकारसंक्रान्ति भावी वेभाविकशितः । 
तन्निमिचं च तत्कर्म तथा सामथ्यकारणम्‌ |१०५॥ 


प;---जी वके गुणोका अपने स्वरूपसे बदलकर दूसरे रूपमे श्रा जाना, इसीका 
ताम वेभाविक भाव है। यही जीवका भाव कमंके बन्ध करनेमें कारण है, श्रौर वैभाविक 
भावके निमित्तसे होनेवाला वही कर्म -उसी वेभाविक भावके पैदा -करनेकी सामर्थ्यका 
कारण है। 


भावाथ)--कर्म के निमित्तसे होनेवाली रागद्वेष रूप आत्माकी श्रवस्थाका नाम ही 
वैभाविक है । वही अ्रशुद्धभाव पुद्गलोको कर्मरूप बनानेमें कारण है, और वह कर्म भी 
उस वैभाविक भावकी उत्पत्तिका कारण है इसलिये इन दोनोमें परस्पर कारणता है। 
इसी बातको नीचे स्पष्ट करते है--- 


अर्थोयं यस्य कार्य तत्‌ कर्मणस्तस्थ कारणम्‌ । 
एको भावश्व कर्मेक बन्धोय॑ इन्द्रजः स्मृत१ः ॥१० ६।। 


अर्थ/---उपर्युक्त कथनका यही श्राशय है-कि जिस कर्मका यह्‌-वैभाविक भाव कार्य 
है, उसी कर्मका कारण भी,है। इसलिये एक तो भाव और एक कर्म इन दोनोसे ही 
उभय बन्ध होता है ,। 


भावा्थ:--यहाँपर यह शका उपस्थित हो सकती है कि एक ही कर्मका वैभाविक 
भाव कारये है श्लौर उसी एक कर्मका कारण भी है । उसीका कार्ये मौर उसीका कारण 
यह बात एंक अनबनसी प्रतीत होती है । परन्तु सजातीयताको ध्यानमे रखनेसे यह शका 
सर्वेथा निर्मूेल हो जाती है। वेभाविक भावको जिस कमंने पैदा किया है उसी कर्मका 
कारण वैभाविक भाव नही है किन्तु नवीन कर्मके लिये वह कारण है। अर्थात्‌ वैभाविक 
भावसे नवीन कर्म बँवते है और उन कमंसे नवीन २ भाव पैदा होते है। सजातीयकी 
अपेक्षासे ही “उसी कर्मका कारण उसीका कार्य” ऐसा कहा गया है । 


यदि कोई दूसरे सजातीय कर्मको भी कमत्व घर्मंकी अपेक्षासे एक ही कर्म समकरकर 
शका उठावे कि कम ही स्वय कार्य और कमे ही स्वय कारण क॑से हो सकता है ? इस 
शकाका उत्तर भी एक ही पदार्थमे कार्य कारण भाव दिखानेवाले दृष्टान्त द्वारा स्फुट 
करते है--- 
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तथा55दर्शे यथा चत्ुः स्वरूप संदत्पुनः । 
स्वाकाराकारसंक्रान्तं काय हेतु: स्वयं च तत्‌ ॥१०७॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार दर्पणमे मुख देखनेसे चक्षुका प्रतिविम्ब दर्पणमे पडता है। 
उस श्रपने प्रतित्रिम्ममे कारण स्वय चक्षु है, प्रतिविम्ब कार्य है । परन्तु वही चम्ुके 
भ्राकारको धारण करनेवाला चक्षुका प्रतिविम्व अपने दिखानेमे कारण भी है । 
भावार्थ:--जब चक्कुसे दर्पण देखते है तब चक्षुका श्राकार दर्पणमे पडता है, इसलिये 
तो वह आकार चक्षुका कार्य हुआ, क्योकि चक्षुसे पैदा हुआ है। परन्तु उसी आकारको 
जब चक्षुसे देखते है तव श्रपने दिखानेमे वह आकार कारण भी होता है। इसलिये 
एकही पदार्थमे कार्य कारण भाव भी उपर्युक्त दृष्टान्त द्वारा सुघटित हो जाता है। 
अपि चाचेतन मृत पौद्टल कर्म तथथा । 
हर ८४०७ ८४४ ८६४६ ४ डे बेन 5 गबाब ००००१ ४ ४०४5 ॥१०८॥ 
जीवभावविकारस्य हेतः स्पादुद्रत्य कर्म तत्‌ । 
तद्धेतुस्तद्विकारथ यथा प्रत्युपकारकः ॥।१०१९॥|। 
थर्थ:--अचेतन, पौद्गलिक, मूर्त द्रव्य कर्म तो जीवके भावोके विकारका कारण 
है। और उस द्रव्य कर्मंका कारण वह वैभाविक भाव है। यह परस्पर कारणपना 
इसीप्रकार है कि मानो एक दूसरेके उपकारका परस्पर बदला ही चुकाते हो । 
इन दोनोंमे क्‍यों फारणता हुई ९ 
चिहद्दिकाराकृतिस्तस्य भावों वेभाविकः स्थृतः) । 
तन्निमिचात्पथस्थृतोप्प्थः स्याचन्निमिचतकः ॥११०।॥॥ 
अर्थ/--जीवकी शुद्ध अवस्थासे विगड़कर जो विकार अवस्था है वही जीवका 


वैभाविक भाव है उसी वैभाविक भावके निमित्तसे जीवसे सर्वथा भिन्न भी पुदुगल द्रव्य 
उस वैभाविक भावके लिये निमित्त कारण होता है । 


भावार्थ:--यद्यपि पुद्गलकार्माण द्रव्य जीवसे सर्वेथा भिन्न जड पदार्थ है, परन्तु 
जीवके अशुद्ध भावोसे वह खिंचकर कर्मरूप हो जाता है । फिर वही जड़कर्म वेतनके 
भावोके बिगाडनेमे कारण होता है | इसमे परस्परकी निमित्तता ही कारण है। 


# मूल पुस्तकें भी इस श्छोकके दो चरण नहीं मिलते 
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ऐसा द्दोनेम भी उभयबन्ध ही कारण है 
हि तद्धि नोभयबन्धाईं वहिबेद्धाथिरादपि । 
"पा न हेतवो भवन्त्येकत्ेत्रस्याप्यवद्धवत्‌ |१११॥ 


अर्थ:--वह कर्म चेतन-भावोके बिगाड़नेका कारण हो जाता है इसमें भी 
उभयबन्ध ही कारण है। क्योकि जब तक वह पुदुगल द्रव्य कर्मेंह्प परिणत न होगा 
तब तक वह आत्माके भावोकों विकारी बनानेमे कारण नहीं हो सकता है । यदि बिना 
कर्मरूप अवस्थाको धारण किये ही पुदुगल द्रव्य जीवके विकार भावोका कारण हो जाय 
तो जीवके साथ ही उसी क्षेत्रमे चिरकालसे लगे हुए विस्नलोपचय भी कारण हो जाँयगे, 
परन्तु विज्सनरोपचय बविकारमे कारण होते नही, किन्तु कर्म ही कारण है और कर्मं- 
अवस्था पुदुगलकी तभी होती है जब कि वह उभयबन्ध रूपमे परिणत हो जाता है । 


भावार्थ:--विद्तसोपचय उन्हे कहते है कि जो पुदूगल परमाणु (कार्माण स्कन्ध) 
कर्मरूप परिणत तो नही हुए हो किन्तु आत्माके श्रासपास ही कमेंरूप परिणत होनेके 
लिये सन्‍्मुख हो । इन पुद्गल परमाणुओकी बन्धरूप अवस्था नही है । जिससमय भप्रात्मा 
जियोग भर रागद्वेषादि कषाय भावोकों धारण करता है उसीसमय अन्य संसारमें भरी 
हुई कार्माण वर्गणायें अथवा ये विस्रसोपचय सज्ञा धारण करनेवाले परमाणु भट 
श्रात्माके साथ बंध जाते है। बँघनेपर ही उनकी कर्म सज्ञा हो जाती है। उससे पहले 
पहले कार्माण (कर्म होनेके योग्य) संज्ञा है। ये विद्ससोपचय आत्मासे बँघे हुए कर्मोसि 
भी अनन्त गरुणो हैं। क्योकि पहले तो आत्माके साथ बँघे हुए कर्म परमाणु ही अनन्तानन्त 
है। उन कर्मरूप परमाणुश्रोमेसे प्रत्येक परमाणुके साथ अनन्तानन्त सूक्ष्म परमाणु 
(विस्नसोपचय ) लगे हुए है । 
अशुद्धता 
तद्बद्धत्वाविनाभूतं स्थादशुद्धत्वमक्रमात्‌ । 
तन्नक्षणं यथा द्वेत॑ स्यादद्गेतात्स्रतोन्यतः || ११२॥ 
अरथ+--आत्माकी बद्धताकी अ्रविनाभाविनों अशुद्धता भी उसीसमय झ्रा जाती है । 
उस अशुद्धताका यही लक्षण है कि स्वय अद्वत आत्मा अन्य पदार्थके निमित्तसे द्वैत हो 
जाता है। 


भावार्थ:--जिससमय श्रात्मा कर्मोसे बद्ध होता है उसीसमय अशुद्ध भी है । बिना 


अशुद्धताके वद्धता भ्रा ही नही सकती है । इसीप्रकार बिना वद्धताके अशुद्धता भी नहीं 
श्प 
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थ्रा सकती । इसलिये बद्धता और श्रणुद्धता ये दोनो अविनाभाविनी है। एकके बिना 
दूसरा न होवे इसीका नाम अविनाभाव है। वय्पि आत्मा स्वयं (अपने आप) भहवत 
अर्थात्‌ श्रमिल-एक है। तथापि अशुद्धताफ़ो धारण करनेसे (पर पदार्थक्रे निमित्तमे) 
वही आत्मा द्वैत अर्थात्‌ दो रूपधारी (दुरगा) बना हुप्ना है । 
आसमामे द्विर्पता किस प्रकारकी ? 
तत्रा5द्त्तेपि यदृद्वत॑ तद्द्विधाप्यौपचारिकम्‌ । 
तत्राथ॑ स्वांशमंकल्पर्चेत्मोपाधि दितीयकम्‌ ॥११३॥ 
अर्थ)--आ्रात्मा अशुद्ध अवरथामे द्वत्पता घारण करता है श्रर्थात्‌ उसमे दो 
प्रकारके भ्रशोका मेल हो जाता है। यह दोनो ही प्रऊजारका मेल औपचारिक (उपचारते) 
है। उन दोनों श्रशोमे एक अरश तो स्वय आरात्माका ही है, और दूसरा उपाधिसे होनेवाला 
श्र्थात्‌ पर पदार्थका है । 
भावाथः--आत्मा भर कर्म, इन दोनोके स्वरूपका जब विकाररूप परिणमन 
होता है, दोनो ही जब पपने स्वरूपको छोड देते है उसीका नाम अशुद्धता है। यह 
भ्शुद्धता व्यवहार हष्टिसे है। वास्तव हृष्टिसे भ्रात्मा श्रमूर्त है। अशुद्धता कर्म भ्ौर 
जात्माका भाव दोनो ही के मेलसे होती है, इसलिये अशुद्धतामे दो भाग होते हैं। उन 
दोनो भागोका यदि विचार करे तो एक भाग तो श्रात्माका है। क्योकि अशुद्धता आत्माके 
ही गुणकी विकार श्रवस्था है परन्तु दूसरा भाग कर्मका है। इसीलिये रागद्वेपादि 
वैभाविक श्रवस्थायें जीवात्मा और पुद्गल कर्म दोनोकी है । 
शकाकार 
ननु चेक सत्सामान्यात्‌ दैत॑ स्पात्सद्रिशेषतः । 
तह्िशेपेषि सोपाधि निरुपाधि क्ुतो्थतः ॥११४॥ 
अपिचाभिज्ञानमत्रास्ति ज्ञानं यद्रसरूपयोः । 
५ न रूप न रसो ज्ञान ज्ञानमात्रमथार्थतः ॥११५॥ 
अर्थी--शकाकार कहता है कि हर एक पदार्थकी दो अवस्थाये होती हैं। एक 
सामान्य अवस्था, दूसरी विशेष अ्रवस्था । सामान्य रीतिसे पदार्थ एक ही है, भौर 
विशेष रीतिसे दो प्रकार है। ऐसा विशेष खुलासा होनेपर भी सोपाधि और निरुपाधि 
भेद कैसा १ और ऐसा अनुभव भी होता है कि जो ज्ञान रस रूपको जानता है वह ज्ञान 


री रूप, रस रूप स्वय नही हो जाता है। वास्तवमे ज्ञान ज्ञान ही है और रूप, रस 
गल ही है। 
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भावार्थ:--शंकाका रका अभिप्राय यह है कि सामान्य और विशेषात्मक उभय रूप 
पदार्थ है। सामान्य दृष्टिसे एक है गौर विशेष दृष्टिसे उसमें द्विरुपता है, अर्थात्‌ द्रव्या- 
थिकनयसे पदार्थ सदा एक है और पर्यायकी अपेक्षासे वही पदार्थ अनेक रूप है। जब 
ऐसा सिद्धान्त है तो. फिर गअशुद्ध-आत्मामें जो द्विकपता है वह पर निमित्तसे क्‍यों मानी 
जावे १ ऊपर जो यह कहा गया है कि एक अंश आत्माका है और दूसरा पुदुगलका है- 
यह कहना व्यर्थ है । अशुद्ध आत्माकी जो द्विहपता है वह आत्माकी ही विशेष अवस्था 
है । इसलिये श्रात्मामे सोपाधि और निरुपाधि, ऐसे दो भेद करना ठीक नही है । हम 
जानते भी है कि रूप रसादिको जाननेवाला ज्ञान उन रूपादि पदार्थोसे सर्वथा जुदा है 
जाननेसे ज्ञानमे किसी प्रकारकी श्रशुद्धता नही श्राती है । शकाकारका अभिप्राय है कि 
अशुद्धता कोई चीज नहीं है १ 


नेव॑ यतो विशेषोस्ति सदिशेषेषि वस्तुतः। 
अन्वयव्यतिरेकास्यां द्ास्यां वे सिद्धसाधनाव ॥११६॥। 
अर्थ:--शंकाका रका यह कहना कि ज्ञानमे अज्ञानता आती ही नही है। अथवा 
अशुद्धता कोई चीज ही नही है सर्वेथा मिथ्या है । क्योकि पदार्थके सामान्य भर विशेष 


ये दो भेद होनेपर भी कुछ और भी विशेषता है। वह विशेषता अन्वय, व्यतिरेकके 
हारा सिद्ध होती है। किस प्रकार ? सो नीचे दिखाते हैं-- 


तत्रान्ययों यथा ज्ञानमज्ञानं परहेतुत) । 
अर्थाच्छीतमशीतं स्पाद्ह्वियोगाद्धि वारिवत्‌ ।११७॥। 
अर्थः--“यत्सच्वे यत्सत्त्वमन्वय ” जिसके होनेपर जो हो इसीका नाम अन्वय है। 
पर पदार्थकी निमित्तत्तासे ज्ञान शअ्रज्ञान हो जाता है यह श्रन्वचय यहाँपर ठीक घटता है । 
जिसप्रकार ठण्डा जल अग्निके सम्बन्धसे गरम हो जाता है । 
यद्द बात असिद्ध भी नहीं है 
नासिद्धोसी हि रृष्टान्तो प्ानस्पाज्ञानतः सतः । 
अध्त्यवस्थान्तरं तस्य यथाजातप्रमाततः ॥११4॥ 
अर्थ--पह दृष्टान्त असिद्ध भी नही है। जिससमय ज्ञान श्रज्ञानहपमे आता है 
उससमय पदाव्येकी यथार्थ प्रमिति नही हो पाती है किन्तु अवस्थान्तर ही हो जाता है । 


३०० ] पद्चाध्योयी [ दूंगा 
व्यत्तिरिफ 
व्यतिरेकोस्यात्मवित्तानं यथास्त्ं परदेतुतः । 
७ ३ ् ञ् 4 कक 
मिथ्यातरस्थाविशिष्ट स्यायनत्रं श॒ुद्धभेत्र तत ॥११२५॥ 


अथः--जिसप्रकार ज्ञानमे अन्वय घटना है उसीप्रफार व्यत्तिरेक भी घद्ता है। 
व्यत्तरिक उसे कहते हैं कि जिसके न होनेपर जो न हो । जिसप्रकार कात्माका ज्ञान 
टूसरेके निमित्तते मिथ्या-अ्रवस्था राहित हो जाता है उसीप्रकार उस परहेनुके बिना 
शुद्ध ही है। भर्थात्‌ कर्मके निमित्तसे ज्ञान भ्रज्ञानत्प और कर्मके भ्रभावमे ज्ञान घुद्ध 
ज्ञानरूप रहता है । इसीका नाम अन्वय व्यतिरेक है । 


भावार्थ:--इस अ्रन्वय व्यतिरेकसे आत्मामे अशुद्धता पर निमित्तसे होती है यह 
वात अच्छी तरह वबतला दो गई है। जो बात श्रन्वय व्यतिरेकसे सिद्ध होती है वह 
अवश्यभावी श्रथवा नियमितरूपसे सिद्ध स्वीकार की जाती है। इसलिये प्रात्माकी 
भ्रशुद्धता श्रवश्य माननी पड़ती है । 
शुद्ध ल्लालफा स्वरूप 
तथथा क्षायिक ज्ञान साथ सर्वार्थगोचरम्‌ । 
शुद्ध स्वजञातिमात्रत्वात्‌ अबद्धं निरुपाघितः ॥१२०॥ 
बर+---सम्पूर्ण पदार्थोका प्रत्यक्ष करनेवाला जो क्षायिक ज्ञान ( केवलज्ञान ) है 
वह शुद्धज्ञान है। क्योकि उसमे परनिमित्तता नही है | वह केवल स्वस्वरूप मात्र ही है। 
वही ज्ञान भ्रवद्ध भी है। वयीकि उसमे किसी पर पदार्थरूप उपाधिका सम्बन्ध नही है । 
अशुद्ध ज्ञानका स्वरूप 
क्षायोपशमिक ज्ञानसक्षयात्कमंणां सताम्‌ । 
आत्मजातेश्च्युतेरेतद्वड चाशुद्धमक्रमात्‌ ।१२१॥ 
अर्थः--सर्वे घाति कर्मोका उदयाभावो क्षय होनेसे और उन्ही सर्वे घाति कममकि 
सत्तामे उपशम होनेसे तथा देश घाति कर्मोके उदय होतेसे क्षायोपशमिक कहलाता है। 
यह क्षायोपशमिक ज्ञान कर्म सहित है, क्योकि सत्कर्मोका अभी क्षय नही हुआ है! 
इसलिये यह ज्ञान अपने स्वरूपसे च्युत है अतएव बद्ध कहलाता है तथा अशुद्ध भी है । 


| & | पु 
भाषाथ;--जी कर्म बिना फल दिये खिर जाँय उन्हे उदयाभावी क्षय कहते हैं तथा 


जो केम॑ सत्तामें बैठे है वे उदयमे नही आवें और देशघाती कर्मोका उदय हो इसे 
अवस्थाका नाम क्षायोपशमसिक भाव है । 
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शुद्धता तथा अश्जद्धता दोनों ही ठीक हैं 
नस्याच्छुड्धं तथा5शुद्ध श्ञानं चेदिति स्वतः । 

7 7 “+ जच्ेन्थों न फल तस्य वन्धहेतोरसंभवात्‌ |।१२२॥। 
_ . आर्थ--यदि कोई यह कहे कि ज्ञान न तो शुद्ध ही हैं, और न भ्रशुद्ध ही है, जैसा हैं 
वैसा ही है ।॥ तो उसके उत्तरमे यही कहा जा सकता है कि श्रात्मामे बन्ध भी नहीं है, 
ओर न उसका फल ही है। क्योकि बन्धका कारण ही कोई नही है। 

भावार्थ:--वन्धका कारण अशुद्धता है यह बात पहले अ्रच्छी तरह कही जा चुकी 
है। यदि अशुद्धताको न माना जावे तो वन्ध भी नही ठहरता, और बन्धके अ्रभावसमें 
बच्धक्रा फल भी नही बनता । है 
-- - - - अथचेहन्धरुदा बन्धो-बन्धो नाउवन्ध एवं यः ३ 2 

न शेप थिद्विशेपाणां निर्विशेषादवन्धभाकू ||१२३॥। जा 

अथ;--यदि ग्रशुद्धताके बिना ही वन्‍्ध हो जाय तो फिर बन्ध ही रहेगा । वन्ध- 
अवन्ध अवस्थामे कभी नही झो सकता । ऐसी अवस्थामे कोई भी जीव सम्पुर्ण रीतिसे 
मुक्त नही हो सकताल: : | 

. भावाथे$---यदि बन्धका कारण श्रशुद्धता मानी जाय तब तो यह वार्ते नहीं बनती 

कि वन्ध ही सदा रहेगा, अवन्ध हो ही नही सकता । क्योकि कारणके सद्ावमें ही' 
कार्य होता हैं । कारणके न रहने पर कार्य भी नही रह सकता । जब तक शअशुद्धता है 
तभी तक बन्ब रहेगा । अशुद्धताके अभावमे वन्धका भी अ्रभाव अवश्यंभावी है । इसलिये 
अशुद्धता माननी ही चाहिये। ४ ह 


यदि ऊपरके श्लोक हरा ही -अशुद्धताकी सिद्धि हो चुकी ऐसा कहा जाय तो इस 
शलोकका दूसरा अर्थ जुद्धता-साधुक़ भ्वरे हो जाता - है। वह इसप्रकार है कि यदि 
अशुद्धता ही मानी जावे, शुद्धता नही सानी जावे, तो सदा वन्ध ही रहेगा, अवन्ध कभी 
होगा ही नही । ऐसी अवस्थामे सभी आत्माये वद्ध ही रहेंगी । मुक्त कोई भी कभी न 
होगा । इसलियें शुद्धता भी माननी ही पडती है । ः 

सारांश--शुद्धता श्लौर अशुद्धता दोनों ही ठीक है । पहले आत्मा अशुद्ध रहता है । 
फिर तप आदि कारणो द्वारा कर्मोकी निर्जरा करने पर शुद्ध हो जाता है। इसी वातको 
नीचेके श्लोकसे बतलाते है++ , 7 - 


फरार, 


कं दब कक 
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भूद्दा सबेतों वन्‍्धः स्पादवन्धप्नसिद्धित। । 
नावन्धः सर्वृतः श्रेयान्‌ बन्‍्धकार्योपछओि $ ॥१२४॥ 

९, भतो सब भात्माओके सदा बन्ध ही रहता है, क्‍योंकि भ्रवन्धकी भी 
प्रसिद्धि है भर्थात्‌ मुक्त जीव भी प्रसिद्ध है, तथा न स्वेथा सदा अ्रवन्ध ही मानता ठीक 
है वयोंकि बन्ध रूप कार्य भ्रथवा बन्धका कार्य भी पाया जाता है। अर्थात्‌ संसारी 
प्रात्मामें कर्मोंका बन्ध है भौर मुक्तात्मामें कर्मोंका प्रभाव होनेसे वन्ध नही है । 

अबद्धका टृष्टान्त 
अस्तिचित्साथंसर्वाथसाक्षात्कायविकारशुक्‌ । 
अक्षय क्षायिक साक्षादवद्ध बन्धन्यत्ययात्‌ ॥१२५॥ 

--सम्पूर्ण पदार्थोका साक्षात्‌ (प्रत्यक्ष) करनेवाला, सदा झविनश्वर, ऐसा 
जो ग्रिक ज्ञान-केवल ज्ञान है वह निविकार है, शुद्ध है, तथा बन्धका वाश होनेसे 
अबद्ध भ्र्थात्‌ मुक्त है । 

बद्धका दृष्टान्त 
बद्ध: सर्वोपि संसारकार्यत्वे बेपरीर १ । 
सिद्धं सोपाधि तद्भेतोरन्यथानुपपत्तित+ ॥१२६३॥ 

५.....संसारी जीवोका ज्ञान बद्ध है, क्योंकि उसके कार्येमें विपरीतता पाई जाती 
है। इसलिये ज्ञान उपाधि सहित भी होता है यह बात अच्छी तरह सिद्ध होती है। 
उपाधि पदसे यहाँ कर्मोपाधिका ग्रहण करना चाहिये । यदि ससारियोके ज्ञानको सोपार्धि 
त भाना जावे तो उसमें विपरी । रूप हेतु नही बन सकता । संसारी जीवोके ज्ञानमे 

झल्पज्ञता भी है । 
फ्लि 
सिद्धमेतावता पाने सोपाधि हि पाधिच | 
तत्राशुद्धं हि सोपाधि. तन्निरुपाधि यत्‌ ॥१२७॥ 
अर्थ।--उपर्युक्त कथनसे यह बात भ्रच्छी तरह सिद्ध होती है कि ज्ञान दो प्रकारकी 
है एक तो उपाधि सहित है और दूसरा उपाधि रहित है। कर्मोपराधि सहित ज्ञान अशु् 
है । कर्मोपाधिसे रहित शुद्ध है । 
शडझ्टाकार 
नञु कसफो विशेषोस्ति बद्धाबद्धलयोईयोः ! 
त्यनर्थान्तरं यस्मादर्थादेक्योपलन्धित३ (१२<८॥ 
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अथ--शंकाकार कहता है कि बद्धता श्रौर श्रबद्धतामें क्या विशेषता है ? क्योंकि 
हम दोनों अवस्थाश्रोमें कोई भी भेद नही पाते हैं श्र्थात्‌ दोनों भ्रवस्थायें एक ही हैं । 
उन्तर 
नेव॑ यतो विशेषोस्ति हेतुमद्वेतुभावतः । 
कार्यकारणमेदाद्या इयोस्तन्नक्षणं यथा ॥१२९॥ 
अर्थः--बद्धता और अबद्धताकी एक ही मानना सर्वथा मिथ्या है। इन दोनोंमें 
हैतु और हेतुमान्‌ श्रथवा कार्यकारणके भेदसे विशेषता है । 
भावार्थ:--मुक्त अवस्थाके पहले बद्ध अवस्था रहती है इसलिये बद्धता भरौर 
श्रबद्धता दोनोमे कार्य कारणका भेद है। श्रब उन दोनोका लक्षण कहा जाता है । यहाँ 
कार्यकारणका श्रथर्थ पूर्व और पर अवस्था है । 
बन्धका क्षण 
बन्धः परगुणाकारा क्रिया स्यात्पारिणामिकी । 
तस्यां सत्यामशुद्गत्व॑ तद्‌द्॒यो! स्वगुणच्युतिः ॥१३०॥ 
अर्थ:--जीव और पुदुगलके गुणोंका परगुणाक्रार परिणमन होनेका नाम ही बच्च 
है। जिससमय जीव और पुदुगलमे परगुणाकार परिणमन होता है उसीसमय उनमें 
अशुद्धता भ्राती है, अशुद्धतामें उन दोनोके ग्रुणोकी च्यूति हो जाती है श्रर्थात्‌ दोनो ही 
अपने अपने स्वरूपको छोड़कर विकार पअ्रवस्थाको धारण कर लेते है । 


भावारथ:--जिस बन्धका स्वरूप यहाँ पर कहा गया है वह कर्मोके रस दान 
कालमें होता है। जिससमय कर्मोका विपाक काल आ्राता है 'उससमय आत्माका चारित्र 
गुण अपने स्वरूपसे च्युत होता है और कर्म अपने स्वरूप#से च्युत हो जाते हैं । दोनोंकी 
मिली हुई रागद्वेषात्मक तीसरी ही अवस्था उससमय हो जाती है। रागद्वेष अ्रवस्था न 
केवल आत्माकी है और न केवल कर्मोकी है, किन्तु दोनोकी है । जिसप्रकार चूना और 
हल्दीको साथ २ घिसनेसे चुना अपने स्वरूपको छोड़ देता है और हल्दी 
अपने स्वरूपको छोड देती है दोनोकी तीसरी लाल अवस्था हो जाती 
है। यह मोटा दृष्टान्त है, इससे यह नही समझ लेना चाहिये कि जीव पुदुगल- 


... # पुदुगलमें अशुद्धता पुदगछसे भी आती है और जीवके निमित्तते भी आती है परन्तु जीवरमें 
अशुद्धता पुदूगलछके' निमित्तसे ही आती है पुदूगछके स्वतन्त्र वन्धमे स्निग्धता और रुक्षता कारण है. उसीसे 
पुदूगलमे परगुणाकारता आती है । 
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भूद्दा स्वतो बन्‍्धः स्थादवन्धप्रसिद्धितः । 
नावन्धः स्वतः श्रेयान्‌ बन्धकार्योपछडि : ॥१२४॥ 

"न तो सब आत्माओके सदा बन्ध ही रहता है, क्योकि भ्रवन्धकी भी 
प्रसिद्धि है प्र्थातु मुक्त जीव भी प्रसिद्ध है, तथा न सर्वथा सदा श्रवन्ध ही मानना ढीक 
है क्योंकि बन्ध रूप कार्य श्रथवा बन्धका कार्य भी पाया जाता है। अर्थात्‌ ससारी 
प्रात्मामें कर्मोका बन्ध है और मुक्तात्मामें कर्मोका अभाव होनेसे बन्ध नही है । 

अबद्धका दृष्टान्त 
अस्तिचित्साथसर्वाथताक्षात्काय॑विकारशुरू । 
अक्षयि क्षायिक साक्षादवद्ध वन्धव्यत्ययाद्‌ ॥ १२५॥ 

*--सम्पूर्ण पदार्थोका साक्षात्‌ (प्रत्यक्ष) करनेवाला, सदा भविनश्वर, ऐसा 
जो यिक ज्ञान-केवल ज्ञान है वह निर्विकार है, शुद्ध है, तथा बन्धका नाश होनेसे 
अबद्ध श्र्थात्‌ मुक्त है । 

बद्धका चदृष्टान्त 
बद्ः सर्वोपि संसारकार्यत्वे बेपरीर :। 
सिद्ध सोपाधि तद्भेतोरन्यथाहुपपत्तितः ॥१२६॥। 
अर्थः--संसारी जीवोंका ज्ञान बद्ध है, क्योकि उसके कार्यमें विपरीतता पाई जाती 
है। इसलिये ज्ञान उपाधि सहित भी होता है यह बात अच्छी तरह सिद्ध होती है। 
उपाधि पदसे यहाँ कर्मोपाधिका ग्रहण करना चाहिये। यदि ससारियोके ज्ञानकों सोपाधि 
म माना जावे तो उसमें विपरी । रूप हेतु नही बन सकता । ससारी जीवोके ज्ञानमे 
झल्पज्ञता भी है | ॥॒ 
फलि 
सिद्धमेतावता ज्ञानं स्रोपाधि निरुपाधि वे । 
तत्राशुद्ध हि सोपाधि .. तन्निर्॒पाधि यत्‌ ॥१२७॥ 
अथ--उपर्युक्त कथनसे यह बात भ्रच्छी तरह सिद्ध होती है कि ज्ञान दो प्रकारका 
है एक तो उपाधि सहित है और दुसरा उपाधि रहित है। कर्मोपाधि सहित ज्ञात अशु् 
है । कर्मोपाधिसे रहित शुद्ध है । 
शझ्ञााकार 
ननु करको विशेषोस्ति बद्धाबद्धच्वयोद्नयोंः ! 
त्यनथोन्तर॑. [दर्थादेक््योपलन्धितः ॥१२८॥ 
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अर्थ--शंकाकार कहता है कि बद्धता और श्रबद्धतामें क्या विशेषता है ? क्योंकि 
हम दोनों अवस्थाओमें कोई भी भेद नही पाते हैं श्रर्थात्‌ दोनों अ्रवस्थायें एक ही हैं । 
उत्तर 
नेव॑ यतो विशेषोस्ति हेतुमद्ेतुभावता । 
कार्यकारणभेदाद्या इयोस्तन्नक्षणं यथा ॥१२५९॥ 
अर्थ--बद्धता और अबद्धताकी एक ही मानना सर्वथा मिथ्या है। इन दोनोंमें 
हेतु भौर हेतुमाच्‌ श्रथवा कार्यकारणके भेदसे विशेषता है । 
भावाथ!।--मुक्त अवस्थाके पहले बद्ध अवस्था रहती है इसलिये बद्धता और 
श्रबद्धता दोनोमे कार्य कारणका भेद है । भ्रब उन दोनोका लक्षण कहा जाता है । यहाँ 
कार्यकारणका भ्र्थ पूर्व और पर भ्रवस्था है । 
बन्धका छक्षण 
बन्धः परगुणाकारा क्रिया स्यात्पारिणामिकी । 
तस्यां सत्यामशुद्धत्वं तदुद्॒यो) स्वगुणच्युतिः ॥|१३०॥ 
अथ)--जीव और पृदुगलके ग्रुणोका परगुणाकार परिणमन होनेका नाम ही बन्ध 
है। जिससमय जीव और पुदुगलमे परगुणाकार परिणमन होता है उसीसमय उनमें 
अ्रशुद्धता श्राती है, अशुद्धतामें उत दोनोके ग्रुणोकी च्युति हो जाती है श्रर्थात्‌ दोनो ही 
अपने अपने स्वरूपकों छोडकर विकार अवस्थाको धारण कर लेते है । 


भावार्थ:--जिस बन्धका स्वरूप यहाँ पर कहा गया है वह क्मोके रस दान 
कालमें होता है। जिससमय कर्मोका विपाक काल आता है उससमय आत्माका चारित्र 
गुण अपने स्वरूपसे च्युत होता है और कर्म भ्रपने स्वरूप#से च्युत हो जाते है। दोनोकी 
मिली हुई रागद्वेघात्मक तीसरी ही अवस्था उससमय हो जाती है। रागद्वेष श्रवस्था न 
केवल आत्माकी है और न केवल कर्मोकी है, किन्तु दोनोकी है । जिसप्रकार चुना और 
हल्दीको साथ २ घिसनेसे चूना अ्रपने स्वरूपको छोड़ देता है और हल्दी 
अपने स्वरूपको छोड देती है दोनोकी तोसरी लाल अवस्था हो जाती 
है। यह मोटा दृष्टान्त है, इससे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि जीव पुदुगल- 


# पुदुगलमें अशुद्धता पुदूगछसे भी आती है और जीवके निमित्तसे भी आती है परन्तु जीवमें 
अशुद्धता पुदूगऊछके निमित्तले ही आती है पुदूगलके स्वतन्त्र वन्य स्निग्पता और रूक्षता कारण है उसीसे 
दूगछसे परगुणाकारता भाती है । - 
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भूद्दा संतों बन्‍्धः स्पादवन्प्प्नसिद्धितः । 
नावन्ध! स्वतः श्रेयान्‌ बन्‍्थकार्योपछडि $ ॥१२४॥ 
अरथी--न तो सब श्रात्माश्रोके सदा वन्‍्ध ही रहता है, क्योकि श्रवन्धकी भी 
प्रसिद्धि है भ्र्थाव्‌ मुक्त जीव भी प्रसिद्ध है, तथा न सर्वथा सदा श्रवन्ध ही मानना ठीक 
है क्योंकि बन्ध रूप काये श्रथवा बन्धका कार्य भी पाया जाता है। अर्थात्‌ संसारी 
श्रात्मासें कर्मोका बन्‍्ध है और मुक्तात्मामे कर्मोका श्रभाव होनेसे बन्ध नही है । 
अबद्धका दृष्टान्त 
अस्तिचित्साथसरबा थंसाक्षात्कार्यविकार शक ! 
अफ्नयि क्षायिक साक्षादवद्ध वन्धव्यत्ययात्‌ ॥१२१॥ 
अथ/--सम्पूर्ण पदार्थोका साक्षात्‌ (प्रत्यक्ष) करनेवाला, सदा भ्रविनश्वर, ऐसा 
जो गिक ज्ञान-कैवल ज्ञान है वह निविकार है, शुद्ध है, तथा बच्चका नाश होनेसे 
अबद्ध श्र्थात्‌ मुक्त है । 
घद्धका दृष्टान्त 
पद! सर्वोपि संसारकायत्वे बेपरीर : । 
प्िद्धं सोपाधि तद्भेतोरन्यथानुपपत्तितः! ॥ १२६॥। 
अर्थ/--संसारी जीवोंका ज्ञान बद्ध है, क्योंकि उसके कार्यमे विपरीतता पाई जाती 
है। इसलिये ज्ञान उपाधि सहित भी होता है यह बात ग्रच्छी तरह सिद्ध होती है! 
उपाधि पदसे यहाँ कर्मोपाधिका ग्रहण करना चाहिये। यदि संसारियोके ज्ञावकों सोपाधि 
न माना जावे तो उसमें विपरी । रूप हेतु नहीं बन सकता । संसारी जीवोके शानमे 
धल्पक्षता भी है । 
फलितार्थ 
सिद्धमेतावता ज्ञानं सोपाधि नि पाधिच । 
तत्राशुद्धं हि सोपाधि शुद्धं तश्निरपाधि यत्‌ ॥१२७॥ 
अथा---उपर्युक्त कथनसे यह बात श्रच्छी तरह सिद्ध होती है कि ज्ञान दो प्रकारकों 
है एक तो उपाधि सहित है श्रौर दूसरा उपाधि रहित है। कर्मोपाधि सहित ज्ञान अरंथुद्ध 
है । कर्मोपाधिसे रहित शुद्ध है । 
शाझ्षाकार 
नन्ु॒ पी विशेषोस्ति बद्धावद्धस्वयोदयोः । 
त्थनर्थान्तरई [दर्थादिक्योपलबन्धितः ॥१२८॥।॥। 
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अर्थ--शंकाकार कहता है कि बद्धता और भ्रबद्धतामें क्या विशेषता है ? क्योंकि 
हम दोनों अवस्थाओ्रोमें कोई भी भेद नहीं पाते है श्र्थात्‌ दोनों अवस्थायें एक ही हैं । 
उत्तर 
नैवं यतो विशेषोस्ति हेतुमद्वेतुभावतः । 
कार्यकारणमेदाद्या दयोस्तन्नक्षणं यथा ॥१२९॥ 
अर्थ:---बद्धता और अबद्धताकी एक ही मानना सर्वथा मिथ्या है। इन दोनोंमें 
हेतु और हेतुमान्‌ अ्रथवा कार्यकारणके भेदसे विशेषता है । 
भावार्थ:--मुक्त अवस्थाके पहले बद्ध अवस्था रहती है इसलिये बद्धता भौर 
अ्रबद्धता दोनोमे कार्य कारणका भेद है। श्रब उन दोनोंका लक्षण कहा जाता है । यहाँ 
कार्यकारणका श्रथ पूर्व और पर अ्रवस्था है । 
बन्धका रक्षण 
बन्ध) परगुणाकारा क्रिया स्यात्पारिणामिकी | 
तस्यां सत्यामशुद्धत्व॑ तद्द्॒यो) स्वगुणच्युति। ॥१३०।। 
अर्थ:--जीव और पुदुगलके ग्रुणोका परगुणाकार परिणमन होनेका नाम ही बन्ध 
है। जिससमय जीव और पुद्गलमे परगुणाकार परिणमन होता है उसीसमय उनमें 
अशुद्धता श्राती है, अशुद्धतामे उन दोनोके ग्रुणोकी च्यूति हो जाती है श्र्थात्‌ दोनों ही 
अपने अपने स्वरूपको छोडकर विकार अ्रवस्थाको धारण कर लेते हैं । 


भावारथ:--जिस बन्धका स्वरूप यहाँ पर कहा गया है वह कर्मोके रस दान 
कालमे होता है । जिससमय कर्मोका विपाक काल झाता है उससमय आत्माका चारित्र 
गुण अपने स्वरूपसे च्युत होता है और कर्म श्रपने स्वरूप#से च्युत हो जाते हैं । दोनोंकी 
मिली हुई रागद्वेंषात्मक तोसरी ही अवस्था उससमय हो जाती है । रागद्वेष अवस्था न 
केवल आत्माकी है और न केवल कर्मोकी है, किन्तु दोनोकी है। जिसप्रकार चुना और 
हल्दीको साथ २ घिसनेसे चूना अ्रपने स्वरूपको छोड़ देता है और हल्दी 
अपने स्वहूपको छोड देती है दोनोकी तीसरी लाल अवस्था हो जाती 
है। यह मोटा हृष्टान्त है, इससे यह नहीं समझ लेना चाहिये कि जीव पुदगल- 

# पुदूगलछमें अशुद्धता पुदूगलसे भी आती है और जीवके निमित्तसे भी आती है परन्तु जीवमें 


अशुद्धता पुदूगछके' निमित्तते ही आती है पुद्गछके स्वतन्त्र बन्धम स्निग्यता और रूक्षता कारण है. उसीसे 
पुदूगलछम परगुणाकारता आती है। 
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स्वरूप हो जाता हौ अथवा पुदूगल जीवस्वरूप हो जाता हो, ऐसा होना तो श्रसम्भव 
ही है, और न उपर्युक्त कथनका ऐसा श्राशय ही है, उपर्युक्त कथनका आशय यही है कि 
रागद्वेष जीव-भ्र पुदूगल दोनोंकी वैभाविक श्रवस्था है। जिससमय रागद्वेप जीवका 
वेभाविक भाव कहा जाता है उससमंय उक्त कथनमे जीवाश ही विवक्षित होता है, प्रर्थाव्‌ 
जीवके श्रशोकी अपेक्षासे रागद्वेषकों जीवका ही भाव कह दिया जाता है। इसीप्रकार 
पुद्गलके अशोकी अपेक्षासे रागद्वेष कर्मोका भी कहा जाता है, और इसलिये उसका 
सिद्धोमे निषेध बतलाया जाता है, यदि रागद्वेष भाव जीवका ही होता तो सिद्धोमे भी 
उसका होना अनिवार्य होता । यदि यह कहा जाय कि पुद्गलके निमित्तसे जीवका रागद्वेप 
भाव है तो यहाँपर निमित्त कारणका ही विचार कर लेना चाहिये । निमित्तता दो 
प्रकारसे आती है, एक तो मूल पदार्थमे अपने गुण दोष न लाकर केवल सहायकपनसे 
भाती है। जैसे-चकला बेलनके निमित्तसे आटेकी रोटी बनना। रोटीमे चकला बेलनका 
निमित्त अवश्य है परन्तु चकला बेलनके गुण रोटीमे नही आते हैं, केवल उनके निमित्तसे 
भाटेमे एक आकारसे दूसरा श्राकार हो जाता है। दूसरी निमित्तता अपनेसे उपझृत 
पदार्थमें भ्रपनी बाह्य सहायता देनेसे आती है। जैसे-श्राठेमे नमक । नमकके निमित्तसे 
रोटीका स्वाद ही बदल जाता है। रागद्वेषमे पहले प्रकारकी निमित्तता तो कही नही जा 
सकती, क्योंकि वह तो गुण च्युतिमे कारण ही नही पडती है, इसलिये दूसरी ही माननी 
पड़ेगी, दूसरी निमित्तता स्वीकार करनेसे उक्त कथनमे विरोध भी नही आता है। 
रागद्वेषमे भ्राठे श्रोर नमकका दृष्टान्त केवल घनिष्ट सम्बन्धमे ही घटित करना चाहिये 
विपरीत स्वादुके लिये केड्त्री तुम्बी और दूधका हृष्टान्त ठीक है कडुवी तुम्बीके भ्रश 
सिलनेसे ही द्रुध विपरीत स्वादु होता है । 


: अशुद्धता बन्धका कार्य भी है और कारण भी है 
बन्धददेतुरशुद्धत्व॑ हेतुमच्चेति निर्णयः । 
यस्माद्वन्ध॑ बिना न स्यादशुद्धत्वं कदाचन ॥१३१॥ 


अरथः--बन्धका कारण भ्रशुद्धता है, भौर बन्धका कार्य भी है, क्योकि बन्धके बिना 
अ्शुद्धता कभी नही होती। 


इस श्लोकमे बन्धकी कारणता हो मुख्य रीतिसे बतलाई है | नीचेके इलोक द्वारा, 
न्धकी कार्यता बतलाते है-- 
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न परीक्षाक्षमं चेतच्छुडं शुद्ध यदा तदा । 
शुद्ध श्यानु पलब्धौ स्यान्नब्धिहेतोरद्शनम्‌ ।। १६ १॥ 
अथः--यह कहना भी परीक्षाके योग्य नही है कि जिससमय सोना शुद्ध है 
उससमय वह शुद्ध हो है। ऐसा माननेसे शुद्ध सोनेका प्रतिभास भी नहीं हो' सकेगा । 
क्योकि शुद्धतामे कारण अशुद्धता है। अशद्धतामे ही शद्धताका प्रतिभास होता है । 
अशुद्धताका भ्रदर्शन (लोप) होनेसे शुद्धताका भी लोप हो जायगा । 


यदा तद्गण॑मालायाँ दृश्यते हेम केषलम । 
न दृश्यते परोपाधिः स्वेष्ट इष्टेन हेम तत्‌ ॥१६२॥ 


अर्थ!--जिससमय प्रनेक रूपोको लिये हुए उस मिले हुए सोनेमे केवल सोनेको 
हम देखते हैं तो उससमय दूसरे पदार्थोकी उपाधिका प्रतिभास. नही करते हैं ॥ उससमय 
तो श्रपना इष्ट जो सोना है उसीका प्रत्यक्ष कर लेते हैं । 


भावार्थ:--मिले हुए सोनेमेसे सोनेका स्वरूप विचारने पर केवल सोनेका ही स्वरूप 
भलक जाता है। उससमय उस सोनेके साथ जो दूसरे पदार्थ मिले हुए हैं वे नही की 
तरह ठहर जाते है । 
फलिताथे 
। वतः सिद्ध यथा हेम परयोगाहिना पृ 
सिद्ध तदणंमालायामन्ययोगेपि वस्तुतः |॥१६३॥। 
प्रक्रियेयं हि संयोज्या सव॑ न्‍्तभूमिषु | __ 
साध्याथस्याविरोधेन साधनालंकरिष्णुषु ॥१६४।। 
अथे+--ताँबा, पीतल, चाँदी आदिसे मिला हुआ भी सोना वास्तवदृष्टिसे विचार 
करनेपर दूसरे पदार्थंके मेलसे रहित शुद्ध ही प्रतीत हो जाता है श्रर्थात्‌ अनेक पदार्धोका 
मेल होनेपर भी सोनेका स्वरूप भिन्न ही प्रतीत हो जाता है। उसीप्रकार पुद्गलके 
निमित्तसे नौ अ्रवस्थाओमें आया हुआ भी जीव, (उसका स्वरूप विचारने पर) शुद्ध ही 
प्रतीत हो जाता है । 


जिसप्रकार सोनेका दृष्टान्त घटित किया गया है उसीप्रकार सब॒ नन्‍्तोको घटित 
करना चाहिये । वे दृष्टान्त ही साध्यार्थंके साथ श्रविरोध रीतिसे साधनको ब॑ंतलानेके 
लिये भूषण स्वरूप है श्रर्थात्‌ साध्य साधनके ठीक ठीक परिज्ञानके- लिये ये लऋ्त्त 
भ्रत्युपयोगी हैं । !॒ 

० 


३१४ |] -पत्चाध्यायी - । झूसरा 
कमलका दृष्टान्त 
ग्ेयमर्नं यथा पत्मपत्रमत्र तथा न तत्‌ | 
पदस्पृश्यस्वभावत्वादर्थतो नास्ति पत्रतः ॥१६५॥ 
| ' अ्थः--य्पि कमल जलमें मग्न है तथापि वह जलमे नही है, वास्तव द्श्सि 
जलमे कमल नही है । क्योकि उसका जलसे भिन्न रहनेका स्वभाव हैं । _ 
रथ:--उसीप्रकार जीवात्माका स्वभाव भी वास्तवमे' पुदूगलसे भिन्न है 
जिसप्रकार कि जलमे डूबें रहने पर भी कमल जंलसे भिन्न है । 
' “ जलका दृष्टान्‍्त 
सकददम यथा बारि वारि पश्य न कर्दमस । 
दृश्यते तद॒वस्थायां शुद्ध वारि विपड्भवत्‌ ॥१६९।॥ 


__ अर्थ:--जो जल कीचड़मे मिला हुआ है, उस जलमें भी यदि तुम जलका स्वरूप 
देखो, कीचड़का' न देखो तो तुम्हें मिली हुई भ्रवस्थामें भी कीचड़से भिन्न शुद्ध जलकी 
ही प्रतीति होंगी । इसींप्रकार' जीवात्मा भी पुद्गलसे भिन्न प्रतीत होता है । 

अग्निका इश्टान्त । 
_अग्नियंथा हृणाग्निः स्याहुपचाराचूर्ण दहन । 
':” “ नामग्निस्तृ्ण ह्ण नाग्निरग्निरम्निस्त्ण तृणम्‌ ॥१३६७।॥ 
अर्थ:--जिससमय भ्रग्ति तिनकेको जला रही है, उससमय उस अग्निको तिनकेके 
निमित्तसे-उपचारंसे तिनकेकी भ्रग्नि कह देते है । परन्तु वास्तवमे तिनकेकी भग्नि कया 
है ?' अग्नि ही अग्नि है। अ्रेग्नि तिनका नहीं है। श्र न तिनका श्रम्नि है । अग्नि, 
अग्नि ही है और तिनका, तिनंका ही है। 
ह जो दर्षणका दृष्टान्त 
प्रतिबिम्ब॑ यथादशें सन्निकर्षात्ककापि :॥ 
तदात्वे तदवस्थायामपिः तत्र कुंतः शिखी |१६८॥। 
अंथेः--जिसप्रकार दर्पणमे मंगूरके सम्बन्धसे प्रतिबिम्ब ( छाया ) पेडता।' है । 
परन्तु वास्तवमे छाया पडने पर भी-वहाँ मयूर नही है। केवल दर्पण,ही है। उसीप्रकार 
पुदगलके निमित्तसे जीवात्मा भ्रशुद्ध प्रतीत होता है वास्तवमे वह शुद्ध निराला ही है । 


अध्याय ] सुबोधिनी दीका [ ३११५ 


स्फटिकका दृष्ठटान्त 
जपापृष्पोपयोगेन विकारः स्फटिकाश्मनि । 
अर्थात्सोपि विकारथा5वास्तवस्तत्र बस्तुत+ ॥१६९॥ 


अर्थ--जपापुष्प लाल फूल होता है, उस फूलको स्फटिक पत्थरके पीछे लगानेसे 
स्फटिक पत्थरमे विकार हो जाता है भर्थात्‌ वह स्फटिक भी लाल मालत्रूम होने लगता 
है। परन्तु यथार्थ रीतिसे देखा जाय तो स्फटिकमे कोई प्रकारकी लाली झ्रादि विकार 
नही है । 
भावाथ:--इसीप्रकार आत्मा भी पुद्गलके निमित्तसे नौ प्रकार दीखने लगता है, 
परन्तु यथार्थमें वह ऐसा नही है । 
ज्ञानका दृष्टान्त 
. ज्ञान स्रयं घठलानं परिच्छिन्दधथा घटठस। 
ना्थाज्ज्ञानं घटोय॑ स्याज्ज्ञानं ज्ञानं घठो घटः ॥१७०॥ 
अथथ;---जिससमय ज्ञान घटको जानता है उससमय वह स्वयं घट ज्ञान कहलाता 
है। परन्तु वास्तवमें ज्ञान घट रूप नही हो जाता है। किन्तु ज्ञान, ज्ञान ही रहता है 
और घट, घट ही रहता है । हि 
भावाथः--ज्ञानका यह स्वभाव है कि जिस पदार्थंको वह जानता है, उसी पदार्थके 
झ्ाकार हो जाता है। ऐसा होनेपर भी वह ज्ञान पदार्थरूप परिणत नही होता है, 
वास्तवमे वह तो ज्ञान ही है। इसीप्रकार जीवात्मा भी वास्तवमे रागद्वेषादि विकार 
मय नही है। 
समुद्रका दृश्टान्त 
'बारिधिः सोत्तरक्लो5पि वायुना ग्रेरितों यथा । 
नार्थादेक्य॑ तदात्वेषि पारावारसमीरयों! ॥१७१॥ 
अर्थ।--वायुके निमित्तसे प्रेरित होता हुआ्ना समुद्र ऊँची ऊँची तरज्ञोको धारण 
करता है । परन्तु ऐसा होनेपर भी समुद्र और वायुमे अभिन्नता नही है । 
भावार्थ:--इसीप्रकार आत्मा भी पुद्गलके निमित्तसे नौ अ्रवस्थाओंको धारण 
करता है, बास्तवमे वह पुदूगलसे अभिन्न नही है । 
' सेन्धवका दृष्ठान्त 
स्वतः सेन्धवं खिल्यमर्थादेकरस स्वयम । 
चित्रोपदंशकेपूच्चेय भानेकरसं यतः ।।१७२॥ 


३ १६ ] प्चाध्यायी [ दूसरा 


अर्थ:--वास्तवमे नमकका खण्ड एक रस स्वरूप है, उसका स्वाद तो नमक रूप 
ही होता है। परन्तु भिन्न भिन्न प्रकारके व्यजनोमे पहुँचनेमे भिन्न भिन्न रीतिसे स्वाद 
भ्राता है। लेकिन नमक तो नमक ही रहता है। वह किसी भी वस्तुमे क्यो त मित्रा 
दिया जाय, नमकका दूसरा स्वाद नही बदलेगा । 
भावाथ।--इसी प्रकार आत्माकी पुद्गल सम्वन्धसे अनेक अवस्थायें प्रतीत होनेपर 
भी वास्तवमे आत्मा शुद्ध स्वरूप एक रसमे ही प्रतीत होता है । 
फछितार्थ 
इति दृष्टान्तसनाथेन स्वेष्ट दृष्टेन सिद्धिमत | 
यत्पदानि नवामूनि वाच्यान्यर्थादवश्यतः || १७३॥ 
अर्थ:--इसप्रकार अनेक दृथ्टन्तोसे प्रत्यक्ष प्रमाण द्वारा हमारा अभीष्ट सिद्ध हो 
चुका | वह अभीष्ट यही है कि ये आत्माकी नौ अवस्थाये (नव पदार्थ) अवश्य कहनी चाहिये! 
भावार्थ:--अनेक लोगोका इस विषयमें विवाद था कि नौ पदार्थ कहने चाहिये 
अथवा श॒द्ध आत्माका ही सदा ग्रहण करना चाहिये। इस विषयमें उपर्यक्त दृष्टान्तों द्वारा 
श्राचायने नौ पदार्थोकी आवश्यकता भी वतला दी है | विना नौ पदार्थोके स्वीकार किये 
शुद्ध आत्माकी भी प्रतीति नही होती है । इसलिये नव पदार्थ भी कहने योग्य हैं । 
एकान्त कथन ओर उसका परिद्दार 
कथित कल्प्यते मोहाद्नक्तव्यानि पदानि न | 
हेयानीति यतस्तेभ्यः शुद्ध मन्यत्र सबेतः [[१७४।॥ 
तदसत्सवंतस्त्यागः स्यादसिद्धः प्रमाणतः । 
तथा तेभ्यो 5तिरिक्तस्य, शुद्धस्यानुपलन्धितः ॥१७५॥।। 
अथः--मोहनीय कर्मकी तीत्रतासे भूले हुए कोई तो कहते हैं कि ये नव पदार्थ 
जही कहना चाहिये । क्योकि ये सर्वेथा त्याज्य हैं। इन नवो पदार्थोसि श्रात्माका शुर्द् 
निजरूप सर्वथा भिन्न ही है । 
आचार्य कहते हैं कि ऐसा कहना सर्वथा श्रयुक्त है । इस नव पदार्थोकों सर्वथा ही 
न कहा जाय अथवा ये सर्वेथा ही त्यागने योग्य हैं यह वात किसी भी प्रमाणसे सिद्ध 


नही होती हैं, और उन नौ पदार्थोके छोड़नेपर शुद्ध आत्माकी भी प्रतीति नहीं हो 
सकती है । 


भावाथंः--अशुद्धताके माननेपर ही शुद्धताकी उपलब्धि होती है अन्यथा नहीं. 


अध्याय ] छुबोधिनी होका [ ३१७ 


क्योकि ये दोनो शब्द सापेक्ष है। इसलिये व्यवहार नयसे ये नव पदार्थ भी ठीक है और 
निश्चय नयसे शुद्ध आत्मा ही उपादेय है । 


नो पदार्थोंके नहीं माननेमें और भी दोष 
नावश्य॑ वाच्यता सिद्ध त्सवंतों हेयवस्तुनि । 
नान्धकारे5प्रविष्टस्य प्रकाशानुभवो मनाकू ॥|१७६॥ 
अथ!--इन नौ पदार्थोको निन्‍ध तथा त्यागने योग्य वतलाया है और शुद्धात्माको 
उपादेय श्रर्थात्‌ ग्रहण करने योग्य बतलाया है। यदि इनको सर्वंथा ही छोड़ दिया जाय 
तो इनमे त्याग करनेका उपदेश भी किसप्रकार सिद्ध हो सकता है १ और शुद्ध झात्मामें 
ग्राह्मताका उपदेश भी कंसे हो सकता है ? जो पुरुष अ्रन्धकारको अच्छी तरह पहचानता 
है वही तो प्रकाशका अनुभव करता हैं । जिसने कभी अन्धकारमे प्रवेश ही नही किया 
है वह प्रकाशका अनुभव भी क्या करेगा । 
आशा 
नावाच्यता पदार्थानां स्थादकिश्वित्करत्वतः 
सार्थानीति यतो 5वश्य॑ वक्तव्यानि नवार्थतः ॥ १७७॥| 


अर्थ/--यदि कोई कहे कि ये नौ पदार्थ श्रकिच्चित्कर (कुछ प्रयोजनीभूत नहीं) 
है इसलिये इनको कहनेकी कोई श्रावश्यकता नही है ? ऐसा कहना ठीक नही है क्योकि 
इन नौ पदार्थोका कहना अवश्य सार्थक (कुछ प्रयोजन रखता है) है इसलिये नौ पदार्थ 
अवश्य ही कहने योग्य हैं । हि 
नो पदार्थों कहनेका प्रयोजन 
न स्याचेम्यो तिरिक्तस्प सिद्धि शुद्धस्य संत) । 
साधनाभावतस्तर्यथ तथथानुपलब्धितः ॥१७८।॥ 


अर्थः--यदि नौ पदार्थोको न माना जाय तो उनसे अतिरिक्त शुद्ध जीवका भी 
कभी अचुभव नही हो सकता श्र्थात्‌ शुद्ध जीव भी बिना अशुद्धताके स्वीकार किये सिद्ध 
नही होता । क्योकि कारणसामग्रीके अ्रभावमे कार्यंकी प्राप्ति कमी नही हो सकती है। 
अशुद्धता पूर्वक ही शुद्धताकी उपलब्धि होती है । 
शह्लाकार 
नहु चार्थान्तरं तेम्यः शुद्ध सम्यक्वगोचरस्‌ । 
* अस्ति जीवस्थ रव॑ रूप॑ नित्योधोगं निरामयम्‌ ॥१७९॥ 


श्श्दं ] 3 पद्माध्यायी.., [ दूसरा 


न पश्यति जगदयावन्मिथ्यान्धवमसा ततम्‌ । 
अस्तमिथ्यान्ध र॑ चेत््‌ पश्यतीद॑ जगजवाद् |१८०॥ 


अथाौ--शंकाकार कहता है कि उन नौ पदार्थोसे जीवका निज रूप भिन्न ही है, 
बह शुद्ध है, नित्य उद्योगशील है, निरोग है, भशौर वही शुद्ध रूप सम्यक्त्व गोचर है। 
परन्तु उस शुद्ध रूपको जगत्‌ तबतक नही देख सकता है जबतक कि वह मिथ्यात्व रूपी 
श्रेघेरेसे व्याप्त (अन्धा) हो रहा है। जब इस जगतुका मिथ्यान्धकार नष्ट हो जाता है 
तभी यह जगतु बहुत ही शीघ्र उस शुद्ध जीवात्माको देखने लगता है ? 
उत्तर 
* * विरुद्धधर्मत्वांच्छुद्वाशुद्धत्वयोदयो। । 
नेकस्प्ेकपदे हेस्तः शुद्धाशुद्धे क्रियेथतः [१८ १॥ 
+-शद्भाकारका उपर्युक्त कहना ठोक नही है क्योंकि शुद्धता और भशुद्धता 
ये दोनों ही विरोधी धर्म हैं। और विरोधी पदार्थ एक स्थानमें रह नही सकते । इसलिये 
शुद्धता और श्रशुद्धता ये दोनो एक स्थानमें कैसे रह सकती हैं १ क्‍यों नही रह सकती 
हैं ? इसी बातको नीचे स्पष्ट करते है-- 


अथ सत्यां दि शुद्धायां क्रियायामर्थतश्चितः । े 
स्पादशुद्धा कथं वा चेदस्ति नित्या ने सा ॥ १८२॥ 
अर्था--यदि वास्तवमे जीवमे शुद्धता ही मानी जाय तो अशुद्धता किसप्रकार हो 
सकती है ? यदि हो सकती है तो वह फिर नित्य क्यो नही ९ 
अथ सत्यामशुद्भधायां बन्‍्ध प्रो विरुद्धभाकु | 
नित्यायामथ तस्‍यां द्ि सत्यां मुक्तेर” ; ॥१८३॥ 
प:---यदि जीवमे अशुद्धता ही मानी जाय तो बन्धका श्रभाव कभी नहीं हो 
सकता, यदि वह भ्रशुद्धता नित्य है तो इस जीवात्माकी मुक्ति ही श्रसभव हो जायगी | 


मावा्थ:--आ्राचार्यने सर्वथा शुद्ध तथा सर्वथा श्रशुद्ध पक्षमें दोष बतलाकर कथित 
दोनोको ही स्वीकार किया है । इससे शद्धाकारका जीवको सर्वथा शुद्ध मानना असत्य 
ठहरता है । 
फलितार्थ 
सिद्धू यदा येन भावेनात्मा समन्धितः | 
तदा5नर तिस्तेन भावेनात्मा 5स्ति तन्मयः [१८४॥ 
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अर्थ|--ऊपर कहे हुए तीनो ख्लोकोसे यह परिणाम निकालना चाहिये कि 
जिससमय आत्मा जिस भावसे सहित है उससमय वह उसी भावमें तललीन हो रहा 
है । उससमय उसकी और कोई गति नही है । 
के इसीका खुलासा 
तस्माच्छुभः शुभेनेव स्यादशुभो5शुभेन य।.। _ 
शुद्ध शुद्धन भावेन तदात्वे तनन्‍्मयखत+३ ।।१८५॥ 
अर्थः--जिससमय श्रात्मा शुभ भावोंको घारण करता है उससमय श्रात्मा शुभ 
है, जिससमय अशुभ ,भावोको धारण करता है, उससमय श्रात्मा श्रशुभ है, जिससमय 
शुद्ध, भावोको धारण करता है, उससमय वही आत्मा शुद्ध है। ऐसा होनेका; कारण भी 
यही है कि जिससमय यह आत्मा जैसे भावोको धारण करता है उससमय उन्ही भावोंमें, 
तनन्‍्मय. (तन्नीन) हो जाता है। 


हे साराश _ 
ततो5नर्थान्तरं तेम्यः किंचिच्छुद्ममनीद्शम्‌ । 
शुद्ध नव पदान्ये तहिकाराइते परम ।।|१८६॥ 
--इसलिये अ्रशुद्धतासे .विलक्षण जो शुद्ध जीव है वह उन नौ पदार्थों 
कथजच्ित्‌ अभिन्न है, सर्वथा भिन्न कहना मिथ्या है । ऐसा भी कह सकते है कि विकारके 
दूर हो जानेपर वे नौ पदार्थ ही शुद्ध स्वरूप है । कै 


भावाथं:---जी वकी ही नव रूप विकारावस्था है इसलिये उस विकारावस्थाके हटा 
देनेपर वही जीव शुद्ध हो, जाता है । 


'पहले .शद्धूवकारते शुद्ध जीवको नव पदोर्थोसि सर्वथा: भिन्न बतलाया था, परन्तु- इस 
कथनसे कथच्चित्‌ अभिन्नता सिद्ध की गई है । .. 
हर डे सूत्रका आशय सा 
अँतस्तत्त्वाधभ्रद्धानं घत्रे सहशर्न मतम्र । 
. ». - .  तत्तत्व॑ नव जीवाया यथोदेश्याः क्रमादपि ॥ १८छ७॥ 

« अथ-श्रीमल्धगवाब्‌ उमास्वामीने “तंत्त्वाथथंश्रद्धान सम्यग्दशेनम्‌” इस सूत्रद्वारा 
तत्त्वार्थअद्धातकों सम्यग्दर्शन बतलाया है, वही सूत्रका श्राशय उपर्युक्त कथनसे सिद्ध 
होता है। भ्रब उन्ही जीवादिक नव तत्त्वो (पदार्थो )को ऋ्रमसे बतलाते हैं-- 

'तदुदेश्यों यथा जीव$ स्यांदजीवस्तथास्वः । 
० बन्घः स्यात्संबरथापि निजरा मोक्ष इत्यपि ॥१८८॥ 
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दे सप्रेते पृण्यपापास्यां पदार्थाम्ते नव समता: । 
सन्ति मदशनस्पोच्चर्िपया भूनाथमाथिताः [८५॥ 
अथः--वे नव पदार्थ उसप्रकार हैं-जीव, अजीव, प्राश्नतवर, बन्च, संबर, निर्देग, 
मोक्ष ये सात तत्त्व और पुण्य तथा पाप । ये नी पदार्व सम्यस्दर्शनके बिपयभृत हूँ अर्वात्‌ 
इन्हीका श्रद्धानी सम्यग्हदी है और ये पदार्थ वास्तविक है । 
' भाचायेती नं प्रनिशा 
तत्राधिजीवमास्यान विदधाति यथाथुना । 
कविः पूर्वापरायचपर्यालोचविचस्णः ॥१९०॥॥ 
अर्थ/--पूर्वापर विचार करनेमे अति चतुर कविवर (प्राचार्य) अब 
विपयमे व्याख्यान करते हैं-- 
भावार्/--श्राचार्यने इस श्लोक द्वारा कई बातोको सिद्ध कर दिसाया है। प्रतिज्ञा 
तो इस बातकी है कि अब वे जीवका निरुपण सबसे पहले करेंगे । श्रपनेको उन्होंने 
कवि कहा है, इससे जाना जाता है कि वे कविता करनेमे भी धुरन्धर थे, वास्तव 
इतने गहन तत्वोको पद्यो द्वारा प्रकट करना, सो भी श्रति स्पष्टतासे, यह वात उनके 
भहाकवि होनेमे पूर्ण प्रमाण है । साथमे उन्होने पूर्वापर विचारक अपनेको ह0॥0 5 । 
इससे उन्होने अपने ग्रन्थमे निर्दोपता सिद्ध की है। वह दो तरहकी है-एक तो श्रपन ही 
प्रंथमें पूर्वापर कही विरुद्धता न हो जाय, श्रथवा कथन, क्रम पद्धतिसे बाहर तो नही हैं 
इस दोषको उन्होने हटाया है । दूसरे-पूर्वाचायंकि कथनको पूर्वापर अवलोकन करके ही 
यह ग्रन्थ वनाया है, यह बात भी उन्होने प्रकट की है। इन वातोसे श्राचायने अपनी 
निजी कल्पना, ग्रथकी श्रसवद्धता श्ौर साहित्यदोष आदि सभी वबातोको हटा दिया है । 
जीवफा निरूपणश 
जीवसिद्धिः सती साध्या सिद्धा साधीयसी पुरा । 
तत्सिद्धलक्षणं वक्ष्ये साक्षाचल्नव्धिसिद्धये ॥ १९१॥ 
अर्थ--पहले जीवकी सिद्धि कह चुके हैं, इसलिये प्रसिद्ध है उसीको ५: 
साध्य बनाते हैं अर्थात्‌ सिद्ध करते हैं। जीवके ठीक ठोक स्वरूपकी प्राप्ति हो जांव, 
इसलिये उसका सिद्ध (प्रसिद्ध) लक्षण कहते हैं। 
दि अथ जीवका स्वरूप वतलाते हैं 
स्वरूप चेतना जन्तोः सा सामान्यात्सदेकघा । 
” सहिशिषादपि द्वेधा क्रमात्सा ना5क्रमादिह ॥१९२॥ 


वे 


2 
है| 
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काययरूपः त बन्धोस्ति कर्णां पाकसंभवात्‌ । 
हेतुरूपमशुद्धत्व॑ तन्नवाकषणत्वतः ॥ १३२॥ 
अर्थ:--वन्ध कार्य रूप भी है। क्योकि कर्मोके विपाक होनेसे होता है । भ्रशुद्धता 
उसका कारण है। अशुद्धताके हारा ही नवीन नवीन कर्म खिचकर आता है और फिर 
बन्धको प्राप्त होता है । 
जीव झुद्ध भी है और अशुद्ध भी है 
जीवः शुद्धनयादेशादस्ति शुद्धोपि तत्त्वतः | 
नासिद्धश्ाप्यशुद्धोपि बद्धावद्धनयादिद ॥१३३॥ 


--शुद्धनय (निश्चयनय)से जीव वास्तवमें शुद्ध है परन्तु व्यवहार नयसे जीव 
अशुद्ध भो है। व्यवहारमें यह जीव कमोसे बंधा हुआ भी है और मुक्त भी होता है 
इसलिये इसकी श्रशुद्धता भी असिद्ध नही है। 

निश्चय नय और व्यवद्वार नयमें भेद 
एकः शुद्धनयः सर्वो निढ॑न्द्दो निर्विकल्पकः । 
व्यवद्वारनयों 5नेक! सद्वन्दरः सविकल्पकः ॥१३४॥ 
अ्थः--सम्पूर्ण शुद्धनय एक है वह निहंन्द्र है, उसमें किसी प्रकारका भेद नही है, 
वह निविकहप है श्रर्थात्‌ यह शुद्धनय न तो किसी दूसरे पदार्थेसे मिश्रित ही है और न 
इसमे किसी प्रकार भेदकल्पना है इसलिये इसका स्वरूप वचनातीत है। क्योकि 
वचनोंद्वारा जिंतना स्वेरूप कहाँ जायगा वह सब खण्डश: होगा, इसलिये वह कथन शुद्ध _ 
नयसे गिर जाता है । परन्तु व्यवहार नय शुद्ध नयसे प्रतिकूल है । वह भ्रनेक है, उसमें. 
दूसरे पदार्थोका मिश्रण है, उसके अ्रनेक भेद है, वह सविकल्प है। इस नयके द्वारा वस्तुका 
असली रूप नही कहां जा सकता । यह नय वस्तुको खण्डश”“ प्रतिपादन करता है । 
शुद्द ओर व्यवह्ास्से जीवस्वरूप - 
वाच्यः शुद्धनयस्यास्य शुद्धों जीवशिदात्मक) । 
_शुद्धादन्यत्र जीवायाः पदार्थास्ते नव स्थ॒ताः |१३४॥ 


अर्थ:---शुद्ध नयकी अपेक्षासे जीव सदा शुद्ध चेतन्य स्वरूप है, इस नयसे जीव 
सदा एक और अ्रखण्ड द्रव्य है, परन्तु व्यवहार नयसे जीव अनेक स्वरूप है। व्यवहार 
नयकी अपेक्षासे ही जीव, श्रजीव, प्राश्नव, बन्ध, सँवर, निज्जरा, मोक्ष, पुण्य और पाप 


ये नौ पदार्थ कहलाते हैं । 
३६ 
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भावाथ+--ये नो पदार्थ भी जीवकी हो अणुद्ध भ्रवस्थाके भेद हैं। अशुद्ध जीव ही 
नौ श्रवस्थाओकों धारण फरता है इसीलिये व्यवद्ार नयसे नौ पदार्थ कहे गये हैं। मोक्ष 
शुद्ध है परन्तु वह भी व्यवहारसे ही कहा जाता है । 
शफाफार 
ननु शुद्दनया साक्षादम्विसस्थक्वंगो चर। | 
एको वाच्यः किमन्येन व्यवद्वारनयेन चेव्‌ ॥१३६॥ 
अधथा---सम्यवत्वगोचर एक शुद्ध नय ही है । इसलिये उसीका कथन करना चाहिये 
बाकी व्यवहार नयसे कया लाभ है ? 
भावार्थ:--व्यवहार नय मिथ्या है। इसलिये उसके माननेकी कोई आवश्यकता 
नही है। सम्यग्दर्शनका विपय साक्षात्‌ शुद्ध नय ही है। इसलिये उसे ही मानना 
चाहिये ? 
घत्तर 
सत्यं शुद्धनया श्रेयान ने श्रेयानितरों नयः | 
अपि न्यायवलादस्ति नयः श्रेयानिवेतरः ॥१३७॥। 
अर्थ:--यह बात ठीक है कि शुद्ध नय उत्तम है, उसीसे वास्तविक वस्नुवोध होता 
है भ्नौर यह भी ठीक है कि व्यवहार नय वास्तविक नही है। परन्तु शुद्ध नयके समान 
प्रशुद्ध नय भी न्यायके वलसे मानना ही पड़ता है । 
भावारथ:--शुद्ध और अशुद्ध ये दोनो ही प्रतिपक्षी हैं इसलिये शुद्ध कहनेसे ही 
अशुद्धका ग्रहण हो जाता है। अत व्यवहार नय चाहे शुद्ध स्वरूपको नही वता सके 
तथापि न्यायदृश्टसि मानना ही पडता है । दूसरी वात यह भी है कि व्यवहारके बिना 
स्वीकार किये निश्चय भी नही बनता है | यही वात नीचे बतलाते हैं--- 
तथयथानादिसन्तानवन्धपर्यायमात्रतः । 
एको विवश्षितों जीवः स्मृता नव पदा अमी ॥१३८॥ 
अर्थ:--एक ही जोव अनादि सन्तान रूपसे प्राप्त वन्धपर्यायकी अपेक्षासे जब कही 
जाता है तब वही जोव नव पदार्थ रूपसे स्मरण किया जाता है । 
भावाथ:--व्यवहार नयसे ही जीवका अनादि कालसे वन्ध हो रहा है और उसी 
बन्ध॒की अपेक्षासे इस एंक जीवकी हो नौ अवस्थाये हो जाती हैं। उन श्रवस्था विशेषोका 
नम ही नौ पदार्थ है। इसीको नोचे पुन: दिखलाते है-- 
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किश्व पेर्यायधर्माणो नवामी पद संज्ञकाः | ः 
उपरक्तिरुपाधिः स्यान्नात्र पर्यायमात्रता ॥ १३९॥ 


अथ;--अथवा ये नौ पदार्थ जीवकी पर्यायें हैं। इतना विशेष है कि ये केवल 
जीवकी पर्याये ही नही हैं किन्तु इन पर्यायोमे उपराग (कर्ममल) रूप उपाधि लगी हुई 
है । उपरागोपाधि सहित पर्यायोकों ही नौ पदार्थ कहते है । 
उपराधिपाधि असिद्ध नहीं है 
नात्रासिद्धमुपाधित्व॑ं सोपरक्तेस्तथा स्वतः । 
यद्रो नव पदव्याप्तमव्याप्त॑ पर्ययेषु तत्‌ ॥ १४०॥ 


अर्ध--संसारो जीवके उपराग रूप उपाधि श्रसिद्ध नही है किन्तु स्वतः सिद्ध 
है । इस उपाधिका सम्बन्ध इन नौ पदार्थों (अशुद्ध जीवको पर्यायों)मे ही है। जीवकी 
सभी पर्यायोमें नही है । क्योंकि जीवकी शुद्ध पर्यायमें इसका बिलकुल सम्बन्ध नही है । 


उपाधि मानना आवश्यक है 


जम अर | 
क्व पदानि नवामूनि जीवः : ॥१४ १॥ 


अर्थ/--व्यवहार दृष्टिसे जीव उपराग-उपाधिवाला है। यदि उपाधि होनेसे उसका 
अनादर किया जाय श्रर्थातु उसे न माना जाय, तो ये जीवकी नौ अवस्थायें भी नही हो 
सकती हैं। सदा शुद्ध जीवका ही अनुभव होना चाहिये । अथवा नौ पदार्थके असिद्ध 
होनेपर शुद्ध जीवका' भी अनुभव नही हो सकता है । 


भावा्थ:--शुद्धता प्राप्त करनेके लिये अ्रशुद्धता कारण है भ्र्थात्‌ पूर्वावस्था है। यदि 
अ्रशुद्धताको स्वीकार न किया जाय तो शुद्धता भी नही हो सकती । इसलिये व्यवहार 
नयको मानते हुए ही निश्चयमार्गका बोध होता है। जिन्होने व्यवहारको सर्वथा कुछ 
नही समभा है वास्तवमे वे निश्चय तक भी नही पहुँच सके हैं। व्यवहार और निम्चय 
नयके विषयमें पृहले अ्रध्यायमें इसी ग्रन्थमे बहुत खुलासा किया गया है । संक्षिप्त स्वरूप 
यही, पड़ता है कि व्यूवहार्‌ नयुका जो विषय है उसमेसे यदि सभी विकुल्पजालोको, दूर 
कर दिया जाय तो वही निश्चय नयका विषय हो जाता है । 


जिसप्रकार तृणकी अ्रग्ति, कण्डेकी श्रग्नि, कोयलेकी अग्नि, पत्तोकी अग्नि, ये 
भरित विकल्प व्यवहार नयका विषय है । इसमेसे सभी विकल्पोको दर -कर शुद्ध प्रग्नि 
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स्वरूप लिया जाय तो निश्रयका विपय हो जाता है । इसलिये व्यवहारको सर्वेया मिय्या 
समभना नितान्‍्त भूल है | हाँ अन्तमें निश्चय ही उपादेय अवश्य है । 
दशकाकार 

ननपर क्तिरस्तीति फिंवा नास्तीति तत्त्वतः । 

उभये नोभयं किंवा तक्रमेणाक्रमेण करिय ॥१४२॥ 

अस्तीति चेचदा तस्यां सत्यां कथमनादरः । 

नास्वीति चेदसत्वेस्पाः सिद्धों नानादरों नयाव [१४३॥ 

सत्त्य(पुपरक्तो तस्‍यां नादेयानि पदानि ब॑ | 

शुद्धादन्यत्र सर्वत्र नयस्थानधिकारतः ॥१४४॥। 

असत्पामुपरक्ती वा नेवामूनि पदानि च | 

हेतुशत्पाविनाभूतकायशन्यस्प दशनात्‌ ॥१४४॥। 

उभयं चेक्रमेणेह सिद्ध न्‍्यायाह्विवक्षितम्‌ । 

शुद्धमात्रमुपादेयं हेयं शुद्धतरं तदा ॥१४६॥ 

यौगपत्मेपि तद॒द्वेत न समीहितसिद्धये । 

केवल शुद्धमादेयं नादेय॑ तत्पर यतश ।।१४७॥ 

नेकस्पेकपदे स्तो हे क्रिये वा कमंणी ततः । 

यौगपद्यमसिद्ध स्याददेताहइंतस्थ कथा ॥१४८॥ 

ततो 5नन्यगतेन्या याचछुद्र: सम्पक्त्वगोचरः । 

* तद्वाचकथ यः कोपि बाच्यः शुद्धनयोपि सः ॥१४९॥ 
अर्थः---शकाकार कहता है कि निश्चयनयसे (वास्तवमे ) उपराग इस जीवात्मामे 

है या नही है ? अथवा उपराग और अनुपराग (शुद्धता) दोनो है ? श्रथवा क्या दोनो 
ही नही हैं ? दोनो हैं तो ऋमसे है या एक साथ ? यदि वास्तवमे उपराग है तो फिर 
उश्नमे अनादर (श्रग्राह्मयता) क्यो किया जाता है ? यदि वास्तवमें व्यवहारतयका विषय 
भूत उपराग कोई वस्तु नही है, तो उसमें अनादर भी सिद्ध नही होता । क्योकि अनादर 


उसीका किया जाता हैं जो कि कुछ चीज हो । जब निश्चय नयसे उपराग कोई चीज ही, 
नही है तो अनादर किसका ? दूसरी बात यह है कि यदि राग... थी जाम 
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भी नौ पदार्थोामें भ्राह्मता नहीं आती, क्योंकि शुद्ध पदार्थके सिवाय, दूसरी जगह नयका 
प्रधिकार ही नही है ? (शंकाकारकी यह शका केवल शुद्ध नयको ध्यानमें' रखकर ही 
की गई है) यदि उपराग'नही माना जाय तब तो ये जीवके नौ. स्थान किसी प्रकार भी 
नही बन सकते है वयोकि जिसका कारण ही नही है उसका कार्ये भी नही हो सकता है । 


यदि शुद्धता और अशुद्धता (उपराग) दोनोंहीको माना जावे, परन्तु ऋमसे माना 
जावे तो भी न्यायसे शुद्ध मात्र ही उपादेय (ग्राह्म) सिद्ध होगा, श्रौर शुद्धसे भिन्न 
अ्रश॒द्ध त्याज्य होगा ? । 


यदि शुद्धता और उपरागजन्य अशुद्धता, .इन दोनोंको एक साथ ही' माना जायें 
तो भी दोनोसे हमारा अभीष्ट सिद्ध न होगा, उससमय भी शुद्ध ही ग्राह्मय होगा भौर 
अशद्ध अ्रग्राह्म होगा ? , ह 


,॥ एक बात यह भी है कि एक पदार्थके एक स्थानमें दो क्रियायें प्रथवा दो कमें 
रह भी नहीं सकते-हैं इसलिये जीवमे एक साथ शुद्धता और अशुद्धता नही बन सकती, 
फिर “दोनोमेसे शुद्ध ही ग्राह्म होगा” इत्यादि द्वेताद्वेतकी कथा तो पीछे है । - 


इसलिये अनन्य गति न्यायसे अर्थात्‌ श्रन्यत्र गति व होनेसते अथवा घूम-फिरकर 
वही भ्राजानेसे शुद्ध ही ऐक पदार्थे-मानना चाहिये, वही सम्यग्दशेनका विषय है। उसी 
पदार्थंका कहनेवाला यदि कोई नय है तो केवल शुद्धनय (निश्चयनय) है ? 


भावाथ:---उपर्युक्त कथनसे' शंकाका रका अभिप्राय केवल शुद्धनयकों मानकर शुद्ध 
जीवकी ग्राह्मयतासे है । उसकी हृशिमें व्यवहार नय सर्वेथा मिथ्या है, इसीलिये उसकी 
दृष्टिमें नव पदार्थ अर्थात्‌ जीवकी अशुद्धता भी कोई वस्तु नही है। आचाये इसका 
खण्डन नीचे करते है--- 
चच्चर 


नेवं त्वनन्यथासिद्धे! शुद्धाशुद्धत्वयोद्ययों। । 
विरोधेप्पविरोधः स्पान्मिथः सापेक्षत/ः सत३ ।।१५४०॥॥ 


अर्थ:---शकाका रका उपयुक्त कथन ठीक नही है क्योकि शद्धता और अशद्धता 
'इन दोनोमेसे किसी एककों न माना जाय अ्रथवा इनःदोनोका कार्ये कारण भाव न माना 
जाय तो काम नही चल ' सकता । ये दोनो ही अनन्यथा सिद्ध है अर्थात्‌ दोनो ही 
झावश्यक है । 'दोनोके माचनेमे 'अशुद्धता पक्षमे जो शकाकारने विरोध बतलाया है सो 
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भी अविरोध ही है पदार्थ परस्परकी अ्रपेक्षाको लिये हुए हैं इसलिये विरोध नही रहता 
किन्तु अपेक्षाकृत भेदसे दोनो ही ठीक है | 
ः ' नासिद्धानन्यथासिद्धिस्तदूद्॒यो रेकतरस्तुतः । 
यहिशेषेषि सामान्यमेकमात्र प्रतीयते ॥१४१॥ 
अर्थ--शुद्धता और अशुद्धता ये दोनो ही आवश्यक है यह वात भी श्रसिद्ध नहीं है 
क्योकि दोनो एक ही वस्तु तो पडती है । उक्त दोनो ही भेद जीवकी श्रवस्था विशेष ही 
तो है। इन भेदोकी श्रपेक्षेसे जीव अनेक होनेपर भी सामान्य रीतिसें केवल एक ही 
प्रतीत होता है । के । 
इसीका छुलासा 
तथथा नव तत्त्वानि केवल जीवपुद्ठली । 
_ सद्गव्याय्रनन्पत्वाइस्तुतः कर्ेकर्मणोः ॥१४२॥ 
. --वास्तवमे विचार किया जाय तो ये नौ भी पदार्थ, (अशुद्ध-अवस्था) 
केवल जीव और पुदुगल दो द्रव्य रूप हो पडते हैं, भ्रौर कर्ता तथा कर्म ये वास्तवमे 
प्रपने द्रव्यादिकसे अभिन्न होते हैं। : ' 


भावारथ-- पहले शक्राकारने यह कहा था कि एक वस्तु ही कर्ता कम कंस हो 
सकेती है ” इसीका यह उत्तर है कि जीव कर्ता और पुदगल कर्म है । कतृत्व जीवसे 
प्रभिन्न है और कर्मत्व पुदगलसे अभिन्न है। तथा इन दोनोके मेलसे ही नो पदार्थ होते 
हैं इसलिये- दोनोकी मिली हुई एक . भ्रवस्थामे कर्ता, कर्मके रहने मे कोई विरोध 
नही रहता । कि 200५ ५७७ ५६ 
न्‍+ -+*-  वास्थामन्यत्र नेतेषां किखिदुद्वब्यात्तरं एथक्‌ । 
न प्रत्येक विशुद्धस्य जीवस्त पुंद्वलस्य च ॥१५३॥ , 

*$--जीव और पुदुगल, इन दो द्रव्योको छोडकर नव पदार्थ और कोई दूसरे द्रव्य 
नही है। अर्थात्‌ नौ ही पदार्थ जीव, पुदूगलकी अवस्था विशेष हैं इनमे भ्रन्य किसी 
द्रव्यका मेल नही है। और ऐसा भी नही है कि ये नौ ही पदार्थ केवल शुद्ध जीवके ही 
हो अथवा केवल पुदुगलके ही हो । किन्तु दोनो ही के योगसे हुए हैं। इसो बातको तीचे 


दिखाते हैं---- हे 
जीव और पुदूगछ इन दोनोंके ही नौ पदार्थ हैं 
“ किन्तु मम्बद्धयोरेव तदूद्ययोरितरेतरस | ४7 


नेमिचिकमिमिंचाम्या भावा. __ पदा जपी ॥१४४॥ 
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अर्थ/:--नैमित्तिक जीव. और निमित्तकारण पुद्गल, इन दोनोंके ही परस्पर 
सम्बन्धसे ये नौ पदार्थ हो गये हैं । 
जीवकी ही नो अवश्याय हैं 
अर्थाश्रवपदी भूय जीवश्चेकी विराजते | 
तदात्त्वेपि परं शुद्धस्तद्िशिष्टदशाम्ृते ॥ १५४॥ 
अर्थ:-- उपर्युक्त कथनका सारांश यही निकलता है कि यह जीव ही. तो पदार्थ 
रूप होकर ठहरा हुआ है। यद्यपि पहले क्लोको द्वारा जीव और पुदूगल दोनों ही की 
अवस्था नौ पदार्थ रूप बतलाई है । परन्तु यहाँपर जीवके ही भ्रवस्था भेद नौ पदार्थोंको 
बतलाया है । इसका अभिप्राय यह है कि यहाँपर निमित्तकारणको विवक्षित नही रक्खा 
है। पुदूगलके निमित्तसे जीवके ये नौ भेद होते हैं। श्र्थात्‌ श्रवस्था तो ये जीवकी हैं 
परन्तु पुदूगल निमित्तकारण है इसलिये यहाँपर निमित्तकारणको अविवक्षित रखकर 
“जीव ही नौ पदार्थ रूप है” ऐसा कहा है । 
यद्यपि इन अवस्थाओओंसे यह जीव अशुद्ध है तथापि इन अ्रवस्थाओसे रहित 
विचारनेसे केवल शुद्ध जीवका ही प्रतिभास होता है । ग | 


भावार्थ:--अशुद्धताके भीतर भी शुद्ध जीवका प्रतिभास होता ही है । 


नासंभवं भवेदेतत्‌ तदिघिरुपलब्धित। । 
सोपरक्तेरभृतार्थात्‌ 'सिंद्ध॑ं न्यायाददशनम्‌ ॥ १४६॥ 
अर्थ/--अशुद्धताके भीतर शुद्ध जीवका प्रतिभास होता है यह बात असिद्ध नही 
है। किन्तु अनेक प्रकारसे सिद्ध है। परन्तु अयथार्थ उपाधिका सम्बन्ध हो जानेके कारण 
उस शुद्धताका दर्शन नही होता है । 
भावाथः--पुदूगलके निमित्तसे जो आत्मामे भ्रशुद्धत-मलिनता भा गई है इससे 
इस आत्माका शुद्ध रूप ढक गया है । तो भी उपाधि रहित अ्रवस्थाका ध्यान करनेसे 
अशुद्धताके भीतर भी शुद्धात्माका अवलोकन होता ही है । 
दृष्टान्तमाठा... 
' ' सन्त्यनेकेत्र दृष्टान्ता हेमपद्मजलाउनलाः । 
' आंद्शस्फटिकाश्मानौ बोधवारिधिसन्धवा) ॥१४७॥। 


अर्थ:--अशुद्धताके भीतर शुद्धताका ज्ञान होता है इस विषयमे अनेक उदाहरण है । 
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उनमेसे कितने ही हृष्टान्त तो ये हैं-सोना, कमल, जल, श्रग्नि, दर्पण, स्क्टिक पत्थर, 
ज्ञान, समुद्र और नमक (लवण) । 
सोनेका दृष्टान्त 
एक हेम यथानेकबर्ण स्थान्परयोगतः । 
तममन्तमिवोपेक््य पश्य तद्धेंम केवलम १४८॥ 


अरथः--यह्यपि सोना दूसरे पदार्थके निमित्तमे श्रनेक रूपोकों धारण करता है। 
जैसे कभी चादीमे मिला दिया जाय तो दूसरे हो रुूपको धारण करता है, कभी 
पीतलमें मिला दिया जाय तो दूसरे हो रूपको धारण करता है, इसीप्रकार तार, 
लोहा, अलमोनियम, रेडियम आदि पदार्थोके सम्बन्धसे अनेक प्रकार दीखता हैं, तथापि 
उन पदार्थोको नही सा समझकर उनकी उपेक्षा कर दें तो केवल सोनेका स्वर्प हैं 
दृष्टिगत होगा । 


भावार्थ/--दूसरे पदार्थोके मेलसे अनेक रूपमे परिणत होनेवाले भी सोतेमे अत्य 
पदार्थोका ध्यान छोड़कर केवल सोनेका स्वरूप चितवन करनेसे पीतल आदिकसे भिन्न 
पीतादि गुण विशिष्ट सोनेमात्रका ही प्रतिभास होता है । 
शह्भा 
नचाशक्य सतस्तस्य स्यादुपेक्षा कं अवात | 
सिद्ध कुंबः प्रमाणाद्दा तत्सत््यं न कुतोपिवा ॥॥१५९॥ 
अर्थ/--केवल सोनेके ग्रहण करनेमे दूसरे मिले हुए पदार्थकी शीघ्र ही कैसे उपेलषा 
की जा सकती है ? अथवा उस सोनेमे दूसरे पदार्थंकी सत्ता है या नही है ! है तो किस 
भमाणसे है ? श्रथवा किसी भी प्रमाणसे नही है ? इसप्रकारकी शंका करना ठीक नहीं 
है। क्यो ठीक नही हैं ? सो नीचे वतलाते हैं-- 
परिहार 
देयं हि तद्वेम सोपरक्तेशपाधिवत । 
४ तत्त्यागे सवशन्यादिदोषाणां सन्निपातत) || १६०॥। 
अथ--सोनेके साथ दूसरे पदार्थेका मेल हो रहा है। मेल होनेसे सोना अंग्रा् 
नही है। यदि उपाधिविशिष्ट सोनेका ग्रहण न किया जाय तो सर्वशुल्यता श्रादि भनेके 


रे समतेण कोण । क्योंकि बिना अ्रशुद्धतांके स्वीकार किये शुद्धता भी नहीं 
हरती । 


्रथ्याय |. छुवौोधिनो टीका [( ३२१ 


- अर्थ;--जीवेका स्वरूप चेतना है, वह चेतना सामान्य रीतिसे ऐकप्रकार है क्योंकि: 
सामान्य रीतिसे सत्ता एक ही प्रकार है। तथा सत्‌ विशेषकी भपेक्षासे वह चेतना दो 
प्रकार है । परन्तु उसके दोनो भेद ऋमसे होते हैं एक साथ नहीं होते है । 


भावार्थ:--जीव ज्ञान दर्शनमय है। सामान्य रीतिसे यही एक लक्षण जीव मात्रमें 
घटित होता है। शुद्ध श्रशुद्ध विशेष भेद करनेसे लक्षण भी दो प्रकारका हो जाता है । 
इतना विशेष है कि एक समयमे एक ही स्वरूप घटित होता है । 
उन्हीं भेदोंको बतलाते हैं 
एका स्थाच्चेतना शुद्धा स्पादशुद्धा परा ततः | 
शुद्धा स्यादात्मनस्तत्त्वमस्त्यशुद्धा 5 50मकमेजा || १९३॥ | 
अर्थः--एक शुद्ध चेतना और दूसरी अशुद्ध चेतना है। शुद्ध चेंतता आात्माका 
निजरूप है और अशुद्ध चेतना आत्मा और कमंके निमित्तसे होती है । 
... चेतनाके भेद 
एकधा चेतना शुद्धा शुद्धस्यकविधत्त्वत३ | 
शद्धाशद्वोपलन्धित्ताज्ञानत्वाज्ञानचेतना ॥ १९४॥ 
अर्थ--शुद्ध चेतना एक प्रकार है क्योंकि शुद्ध एक प्रकार ही है। शुद्ध चेतनामें 
शुद्धताकी उपलब्धि होती है इसलिये वह शुद्ध है भौर वह शुद्धोपलब्धि ज्ञान रूप है 
इसलिये उसे ज्ञान चेतना कहते है । ह 
भावा4ः--प्रात्मामें जो भेद होते है वे कमोके निमित्तसे होते. है आत्माका निज 
रूप एक ही प्रकार है, उसमें भेद नही है, इसीलिये कहा गया है कि शुद्ध एक ही प्रकार 
होता है । जो चेतना जीवके असली स्वरूपको लिये हुए है उसीका नाम शुद्ध-चेतना है+ 
भौर वह चेतना ज्ञान रूप है इसलिये उसे ज्ञान चेतना कहते है । 
अशुद्ध चेतना 
अशुद्भधा चेतना देंघा तथथा कर्मचेतना | 
चेतनत्वात्फलस्थास्य स्यात्कमंफलचेतना ॥१९५॥ 
अथे+--भरशुद्ध चेतना दो प्रकार है। एक कम चेतना, दूसरी कर्मफल चेतना | 
कमंफल चेतनामे फल भोगनेकी मुख्यता है । 
भावाथ+---चेतनाके तीन भेद कहे गये हैं-१ ज्ञान चेतना, २ कर्म-चेतनो ३ कर्मर्फल 


चेतना । ज्ञान चेतता सम्यन्दृष्टिके ही होती है क्योकि वहाँ पर शुद्ध-श्रात्मीक भावोकी 
४१ 
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प्रधानता है । वाकीकी दोनों चेतनायें मिथ्याहृष्टिके होती है | इतना विशेष है कि कर्म 

चेतना सज्ञी मिथ्याहृष्टिके होती है और कर्मफल चेतना ब्रमजीके होती है । कर्म चेतनाम 

ज्ञानपूर्वक क्रियात्रो द्वारा कर्म वन्‍्च करनेकी प्रधानता है श्रौर कर्म फल चेतनाम कम 
बन्ध करनेकी प्रधानता नही है किन्तु कर्मका फल भोगनेकी प्रवानता है । 


घान चेतनाकी ब्युत्प्षि 


अत्रात्मा ज्ञानशब्देन वाच्यस्तन्मात्रतः स्व यम्‌ | 
स चेत्यते नया शुद्ध) शुद्धा सा ज्ञाचेतना ॥१९६॥ 


अथ३--यहाँ पर ज्ञान शब्दसे आत्मा समभना चाहिये । क्योकि श्रात्मा ज्ञान रूप 
ही स्वय है । वह श्रात्मा जिसके द्वारा शुद्ध जानी जावे उसोका नाम ज्ञान चेतना है। 


भावार्:--जिससमय शुद्धात्माका श्रनुभवन होता है। उसीसमय चेतना (ज्ञान) 
ज्ञान चेतना कहलाती है। उससमय वाह्मयोपाधिकी मुख्यता नही रहती है । जिससमय 
वबाह्योपाधिकी मुख्यता होती है उपस्तसमय आत्माका ज्ञान ग्रुण (चेतना) प्रशुद्धताको 
धारण करता है औौर उसके श्रभावमे ज्ञान मात्र ही रह जाता है। इसलिये उसे शुद्ध 
चेतना श्रथवा ज्ञान चेतना कहते है । 
उसीका खुलासा 
अर्थाज्ञानं गुणः सम्पक्‌ भ्राप्तावस्थान्तर॑ यदा | 
आत्मोपलब्धिरुपं स्पादुच्यते ज्ञानचेतना ॥१९७॥ 


अर्थः--अर्थात्‌ जिससमय श्रात्माका ज्ञानगुण सम्यक्‌ अवस्थाको प्राप्त हो जाता 
है, केवल शुद्धात्माका अनुभवन करता है उसीसमय उसे ज्ञान चेतना कहते है । 
पानचेतनाका स्वामी 
सा ज्ञानचेतना नूनमस्ति सम्यस्दगात्मनः | 
न स्यान्मिथ्यादशः क्यापि तदात्वे तदसम्भवात ॥१९८। 
अर्थ:--वह ज्ञानचेतना निश्चयसे सम्यग्दृष्टिके ही होती है । मिथ्यादृष्टिके कही भी 
नही हो सकती, क्योकि मिथ्यादर्शनके होनेपर उसका होना श्रसम्भव ही है । 


भायाथ।---सम्यर्दर्शनके होनेपर ही मतिज्ञानावरणीयकर्मका विशेष क्षेयोपर्शम 


होता है उसीका नाम ज्ञानचेतना है । मिथ्यादर्शनकी सत्ता रहते हुए उसका होना सर्वे 
प्रसम्भव है । 
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हु मिथ्यादर्शनका माहात्स्य 
अस्ति चेकादशाड्ानां ज्ञानं मिथ्याइशोपि यत | 
नात्मोपलब्धिरस्यास्ति मिथ्याकर्मोदयात्परम |१९९॥ 


अर्थ:--मिथ्याहष्टिको ग्यारह श्रग तकका ज्ञान हो जाता है, परन्तु आत्माका शुद्ध 
झचुभव उसको नही होता है यह केवल मिथ्यादर्शनके उदयका ही माहात्म्य है। 


भावार्थ:--द्र॒व्य लिंग धारण करनेवाले मुनि यद्यपि ग्यारह अंग तक पंढ़ जाते हैं 
परन्तु मिथ्यात्व पटलके उदय होनेसे वे शुद्धात्माका स्वाद नही ले सकते। श्राश्वर्य है कि 
उनके पढ़ाये हुए शिष्य भी जिनका कि मिथ्यात्वकर्म दूर हो गया है, शुद्धात्माका आनन्द 
ले लेते है परन्तु.वे नही ले सकते । न्‍ 
शकाकार 
ननपरव्धिशव्देन ज्ञानं प्रत्यक्षर्थता। 
तत्‌ कि ज्ञानावृतेः स्वीयकर्मणोन्यत्र ततक्षति३ [२००॥ 
अर्थ/--शद्धाकार कहता है कि श्रात्माकी उपलब्धि सम्यग्दृष्टिको होती है, यहाँपर 
'उपलब्धि' शबदसे प्रत्यक्ष ज्ञान लेते हैं अर्थात्‌ श्रात्माका प्रत्यक्ष होता है 4 यह अथे हुआ 
तो क्‍या आत्मीय ज्ञानावरण कमेंका वहाँ क्षय हो जाता है ? - 
उच्चतर 
सत्यं स्वावरणस्योच्चेमूंल हेतुयंथोदयः । 
कर्मान्तरोदयापेक्षो नासिद्ध कार्यक्रचथा ॥२० १॥ 
अथ---तुम्हारा कहना ठीक है । आत्माके प्रत्यक्ष न होनेमे-मूल कारण आत्मीय 
ज्ञानावरण कर्मका उदय ही है। परन्तु साथ ही दूसरे कर्मका उदय भी उस प्रत्यक्षको 
रोक रहा है। एक ग्रुणके घात करनेके लिये कर्मान्तर (दूसरे कर्म) के उदयकी श्रपेक्षा 
प्रसिद्ध नही किन्तु कार्यकारी ही है । 
विशेष खुलासा 
अस्ति मत्यादि यज्ज्ञानं हानावृत्त्युदयक्षतेः | 
तथा वीर्यान्तरायस्य कर्मणो5चुदयादपि ॥२०२॥ 
अर्थ--मतिज्ञान, श्रुतज्ञान आदि जितने भी ज्ञान हैं, वे सभी अपने २ ज्ञानावरणीय 
कर्मके उदयका क्षय होनेसे होते हैं। साथमे वीर्यान्तराय करंका अनुदय भी आवश्यक है | 
भावार्ध---हरएक शक्तिके काम करनेमे बलकी श्रावश्यकता है । इसलिये ज्ञान 


ब> 
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भाव भी करता है कि यह क्रोधी है मैं इस शत्रुको श्रवश्य ही मार डालूँगा तथा श्रपने 


मित्रको कभी नहीं मारूगा । इन बातोसे यह बात सिद्ध होती है कि यह जगत सुख 
दुःखादिका वेदन करनेवाला है । - 


, उपलब्धि प्रत्यक्षात्मक है 
बुद्धिमानत्र संवेधों |यः स्वयं स्पात्सवेदक! । 
स्मृतिव्यतिरिक्त ज्ञानमुपलन्धिरियं यतः ।॥|२०८।। 
शै:---यहाँपर स्वय जाननेवाला बुद्धिमान पुरुष ही समभना चाहिये वही समभ 


सकता है कि यह सुख दु'खकी जो शआ्ात्मामे उपलब्धि होती है वह स्मृतिज्ञान नही है, 
किन्तु उससे भिन्न ही है। ' 2 


उपलूब्धिका अनुभव द्वोता है 


नोपलब्धिरसिद्धास्य स्वादुसंवेदनात्स्दयम्‌ । 
अन्यादेशस्य _ कऋारमन्तरेण सुद॒]त्‌ ॥२०९॥ 


अथ)--श्रात्मामे सुख दु.खका अनुभव होता है,, इसलिये इसकी उपलब्धि अ्रसिद्ध 
नही है किन्तु सिद्ध ही है। क्योकि यह आत्मा बिना किसीके कहे हुए सस्का रके स्वयं 
ही कभी सुखका और कभी दुःखका श्रनुभव करता है यह सुप्रतीत है । 
अतिव्याप्ति दोष नहीं है 
नातिव्याप्तिरमिज्ञाने ज्ञाने वा, सववेदिनः । 
। ,तयोः संवेदना [तर क्रेवर्ल ज्ञानमात्रतः ॥२१०॥ 
---इस सुख दुं खके स्वादुसवेदनकी तरह प्रत्यभिज्ञान अथवा केवलज्ञान भी 
हो ऐसा नही है ।। प्रत्यभिज्ञान और केवलज्ञान दोनो ही वस्तुका ज्ञान मात्र,तो करते 


है, परन्तु वस्तुके स्वादका अनुभव नही “करते | इसलिये यह उपलब्धि उक्त दोनो ज्ञानोसे 
“भिन्न प्रकारकी ही है । यहाँ अभिनज्नानका अर्थे मतिश्रुत ज्ञान भी हो,सकता है |, 


| 


'' भावार्थ/--वस्तुके स्वय अनुभव कंरमैमे और दुसरेको उसका ज्ञान होनेमे प्रत्यक्ष 
ही अन्तर है। शाज्रनज्ञ नारकियोके दु खका केवल ज्ञान रखते है परन्तु नारकी उस 


; दु खका स्वय अनुभव करते हैं । इसीप्रकार केवलज्ञानी .(सर्वज्ञ) भी वस्तुका ज्ञान मात्र 
करते है उसका स्वाद नही लेते । 


स दूक्षरा 
शै२६ ] ध्यायी [ 
क्योंकि 
व्याप्यव्यापकमावः स्थादात्मनि नातदात्मन | 
व्याप्यव्यापकताभावः खतः सत्र वस्तुएु । ।२११॥ 
अर्थ:--जिसका जिसके साथ व्याप्य व्यापक भाव ( सम्बन्वविभेष की का 
उसीका उसके साथ अनुभव घटता है। व्याप्य व्यापक भाव अपने के अं ३ 
साथ है । दूसरेके साथ नही । क्योंकि व्याप्य व्यापकपना सवत्र वस्तु मे 2 हु 
करता है। - शा 
भावाथं;--हरएक शआआरात्माके ग्रुणका 4 3 है हे हि । 
इसलिये एक श्रात्माके सुख दु.खका श्रतुभव दूसरा आत्मा के न का तप 
पा 
हाँ उसका उसे ज्ञान हो सकता है । किसी वातके जाननेमे ओर स्वयं उसने 
बहुत अन्तर है । 
अशुद्धोपछव्धि वन्धका कारण है 


उपलब्धिरशुद्धासी परिणामक्रियामयी । 
अर्थादौदयिकी नित्य तस्माद्वन्धफला स्घ॒ता |२१२॥ 
अर्थ:---यह जो सुख दुःखादिककी उपलब्धि होती है वह भशुद्ध-उपलब्धि९ ९ , । 
क्रियारूप परिणामको लिये हुए है भर्थात्‌ वह उपलब्धि कर्मोके उदयसे होनेवाल।: 
इसलिये उसका बन्ध होना ही फल वतलाया गया है । 
अशुद्धोपलब्धि ज्ञान चेतना नहीं है. 
अस्त्यशुद्धोपलब्धि! सा ज्ञानाभासाचिदन्वयात । 
न ज्ञानचेतना किन्तु कर्म तत्फलचेतना ॥२१३॥ 
भावाथ:--वह उपलब्धि, अशुद्ध-उपलब्धि कहलाती है । उर 
ज्ञान नही होता, किन्तु मिथ्या स्वादुसवेदनरूप ज्ञानाशएण 7 ोए 
ज्ञानचेतना नही कह सकते । किल्तु अशुद्ध ज्ञानका 


बंध करनेकी और कर्मफलके भोगुनेकी प्रधानता 
चेतना कहते हैं । 


. # अल्प देशबृत्ति पदार्थ व्याप्य कवछाता है, अधिए 
स्थूछ कयन है। यह एक सम्बन्ध विशेष है। जैसे वृक्ष और | 
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अथः--सामान्यमात्र विषय होनेसे शुद्धता समझी जाती है और वस्तुकी विशेषतामें 
अशुद्धता समझी जाती है| सद्वस्तुका बोध करनेवाले सम्यर्हष्टियोको वस्तुका सामान्य- 
रूपसे स्वाद माता है। 


भावाथ!--सम्यरदृष्टि पुरुष, वस्तुका स्वरूप जैसा है वैसा ही सामान्य रीतिसे जानते 
हैं किन्तु मिथ्याहृष्टिपुएण कर्मोदयसे उसी वस्तुका विशेषरीतिसे (स्वरूपविहीन, और 
सगरज्ञित ) -स्वाद लेते है। इसलिये एक वस्तु होनेपर भी शुद्ध तथा बशुद्ध ये दो भेद 
हो जाते हैं । 


मिथ्यादष्टिका वस्तु स्वाद 
स्रदते न परेषां तथरडिशेपेप्यनीदशम | 
तेषामलब्धबुद्धिलाद दृष्टंटडमोहदोषतः ||२२२॥| 
अर्थ:---वस्तुकी विशेषतामें भी जिसप्रकार सम्यग्ह्टी स्वाद लेता है वैसा 
मिथ्याहृष्टियोंको कभी नही श्राता । वे दूसरी तरहका ही वस्तुका विशेष स्वाद लेते है 
और उसमे भी दर्शनमोहनीय कमंके दोषसे होनेवाली उत्तकी अज्ञानता ही कारण है । 
भावार्थ--मिथ्याहृष्टि मिथ्यादर्शनके उदयसे वस्तुका विपरीत-विशेष ही ग्रहण 
करता है । 
और भी 
यहा विशेषरूपेण स्वदते तत्कुदष्टिनाम । 
अर्थात्‌ सा चेतना नून॑ कर्मकाय5थ कर्मणि ॥२२३॥ 
अर्थः:--मिथ्याहृष्टियोको वस्तुका विलक्षणरीतिसे ही स्वाद श्राता है अर्थात्‌ उनकी 
चेतना (बोध) निश्चयसे कर्मफलमे अथवा कर्ममे ही लगी रहती है । 
भावाथें--उन्हे ज्ञान चेतना जोकि वन्वका हेतु नही है कभी नही होती । 
भिथ्यादृष्टियोंके स्वादुका दृष्टान्त 
दृष्टान्तः सन्धव॑ खिल्ये व्यज्ञनेषु विमिश्रितम | 
व्यज्जनं क्षारमज्ञानां स्वदते तह्चिमोहिनाम्‌ |२२४॥ 
अथे।--हृष्टान्त--नमकका टुकडा (डली) जिस भोजन सामग्रीमे मिला दिया 
जाता है उस भोजनको यदि अज्ञानी जीमता है, तो वह समझता है कि भोजन ही 
खारा है । 
भावाथः--आटेमे लमक मिलानेसे अज्ञानी समभता है कि यह खारापन आटदेका 
श्र 
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अथ!--सामान्यमात्र विषय होनेसे शुद्धत समझी जाती है और वस्तुकी विशेषतामें 
ग्रशुद्धता समझी जाती है। सद्वस्तुका बोध करनेवाले सम्यग्हृष्टियोंको वस्तुका सामान्य- 
रूपसे स्वाद आता है । 


भावार्थ:--स म्यगर्दृष्टि पुरुष, वस्तुका स्वरूप जैसा है वैसा ही सामान्य रीतिसे जानते 
हैं किन्तु मिथ्याहृष्टिपुएष कर्मोदयसे उसी वस्तुका विशेषरीतिसे (स्वरूपविहीन, और 
“रागरज्ञित) स्वाद लेते हैं। इसलिये एक वस्तु होनेपर भी शुद्ध तथा अशुद्ध ये दो भेद 
हो जाते हैं । 

हु मिथ्याहष्टिका वत्तु स्वाद 
सखदते न परेषां तश्रढिशेपेप्यनीदशम । 
तेपामरूब्धबुद्धित्वाद दृष्टेंडमोहदीषतः ॥२२२॥| 
- अथे।--बस्तुकी विशेषतामें भी जिसप्रकार सम्यग्हष्टी स्वाद लेता है वैसा 

मिथ्याहृष्टियोंकी कभी नही श्राता । वे दूसरी तरहका ही वस्तुका विशेष स्वाद लेते है 
और उसमें भी दर्शनमोहनीय कर्मके दोषसे होनेवाली उनकी अज्ञानता ही कारण है । 

भावार्था--मिथ्यादृष्टि मिथ्याद्शनके उदयसे वस्तुका विपरीत-विशेष ही ग्रहण 


करता है । 
और भी 


यद्दा विशेषरूपेण स्वदते तत्कुदश्टिनाम्‌ । 
अर्थावसा ये. नूत॑ . उथ कमंणि रिश्शे। - 
अर्थ:---मिथ्याहृष्टियोको वस्तुका विलक्षणरीतिसे ही स्वाद श्राता है श्रर्थात्‌ उनकी 
चेतना (बोध) निमश्चयसे कर्मफलमे अथवा कर्ममें ही लगी रहती है । 
भावाथ:--उन्हे ज्ञान चेतना जोकि बन्धका हेतु नही है कभी नहीं होती । 
मिथ्यादृष्टियोंके स्वादका इृष्टान्त 
दृष्टान्तः सन्धव॑ खिल्य॑ व्यज्ञनेष विमिश्रितम्र | 
व्यञ्जनं क्षाम' स्वदते तद्विमोहिनाम्‌ २२४॥| 
अथ--हष्टान्त--नमकका टुकडा (डली) जिस भोजन सामग्रीमे मिला दिया 
जाता है उस भोजनको यदि अ्रज्ञानी जीमता है, तो वह समभता है कि भोजन ही 
खारा है । 


भावाथ;--श्राटेमें नमक मिलानेसे अज्ञानी समझता है कि यह खारापन आटेका 
घर 


“रैहे० ) ' ““पश्चीध्ययी [ दूसरा 
'ही है उसे नमकका नही समझता । इसीप्रकार मिंथ्याहष्टी पुरुष वसस्‍्तुकी यथार्थताको 
-नही जानता । 

सम्यग्दष्टियोंके स्वादका दृष्टाम्त 


प्षारं खिल्यं तदेवेक मिश्रितं व्यज्जनेपु वा | 
न मिश्रितं तदेवेक खदते ज्ञानवेदिनाम ।।२२१५॥) 


अथः--चाहे नमक भोजनमें मिला हो चाहे न मिला हो ज्ञानीपुरुष खारापत 
तमकका ही समभते है । 


भावाथ/--आटेसे तमक मिलनेसे जो खारापनका स्वाद आता है उसे ज्ञानी पुरुष 
आठेका नहीं समझते, किन्तु नमकका ही समभते हैं। इसीप्रकार सम्यग्हष्टी पुरुष 
वस्तुकी यथार्थताको भलीभाँति जानता है। इसलिये यह वात श्रच्छी तरह सिद्ध हो 
गई कि वस्तुके एक होनेपर भी स्वादकेद होता है और उसमे व्यज्ञक मिथ्यादर्शनका 
उदय अनुदय ही है । ४ 
सारांश 
इति सिद्धं कुद्ट्टीनामेकैताज्ानचे ।। 
सर्वेर्भावेस्तदज्ञाननातैस्तैरनतिक्रमात्‌ ॥२२६॥ 
+--इसलिये यह बात सिद्ध हो घुकी है कि मिथ्याहष्टियोके एक ही प्रशाव 
चेतना है क्योकि ।नसे होनेवाले सभी भावोका उनमें समावेश (सत्ता) है । 
रे दूसरा सारांश 
सिद्धमेतावता यांवच्छुद्वोपलब्धिरात्मनः 
... सम्पक्त तावदेवारित वावती ज्ञानवे. ॥२२७॥ 
--उपर्युक्त कथनसे यह बात भी सिद्ध हो चुकी कि जब तक भ्रात्माकी शुद्ध 
उपलब्धि है तभी तक सम्यकत्व है भौर तभी तक ज्ञानचेतना भी है । 
भावाथ;--सम्यग्दर्शनके अभावमे न शुद्धोपलब्धि है, भर न ज्ञानचेतना ही है। 
सम्यग्दशेनके होनेपर हो दोनो हो सकती है। 
ज्ञानी और अज्ञानी 
। सम्यस्दग्रात्माउसो केवल वानिद्द । 
वे मिथ्याइथशथ। नित्य ।निनो मता। ॥२२4॥ 
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अथेः--इस ससारमें केवल एक ही सम्यग्हही ज्ञानवान्‌ (सम्यज्ञानी) है । बाकी 
सभी मिथ्याहृष्टी जीव सदा अज्ञानी (मिथ्याज्ञानी) कहे गये है । 
ज्ञानी और अज्ञानीका क्रियाफल 
क्रिया साधारणी वृत्तिज्ञानिनो उज्ञानिनस्तथा । 
भज्ञानिनः क्रिया, वन्धहेतुर्न ज्ञानिनः क्रचित्‌ ॥२२९॥। 
अर्थः--ज्ञानी और भज्ञानी (सम्यग्हही और मसिथ्याहृष्टी) दोनो ही की क्रिया 
यद्यपि समान है, तथापि अज्ञानीकी क्रिया बन्धका कारण है परन्तु ज्ञानीकी क्रिया कही 
भी बन्धका कारण नही है । 
के ज्ञानीकी क्रियाका और भी विशेष फल। 
आस्तां न बन्धहेतुः स्याज्ज्ञानिनां कमंजा क्रिया | 
चित्र यत्पूषबद्धानां निजंराये च कर्मणाम ।[२३०।। 
अथे)--ज्ञानियोके कर्मसे होनेवाली क्रिया बन्धका हेतु नहीं है, यह तो है ही 


परन्तु भ्राश्नयं तो इस-बातका है कि वह क्रिया केवल पूर्व बँधें हुए कर्मोकी भिर्जेराका 
कऋ रण है ।7 


थी क््य 
क्र 


भावाथ)-+सम्यग्हष्टी और-मिथ्याहष्टीकी क्रियामें बडा भारी श्रन्तर है। मिथ्याहंटी की 
क्रिया तो बन्धका कारण है भर सम्यग्दष्टीकी क्रिया, बन्धका कारण तो दूर रहो, उलटी 
पूर्व बंधे हुए कर्मोकी निर्जेराका कारण है । 
ऐसा होनेमे हेतु ह 
, ; यस्प्राज्जानमया भावा ज्ञानिनां ज्ञाननिव्वता) । 
अज्ञानमयभावानां नावकाशः सुदृष्टिस ॥२३१॥ 
अर्थ:--सम्यकज्ञानियोके ज्ञानसे होनेवाले ज्ञानस्वरूप भाव ही सदा होते हैं तथा 
सम्यर्हृष्टियोमे अज्ञानसे होने वाले अज्ञानमय भावोंका स्थान नही है । 
र्थ:--बन्धके कारण अज्ञानमय भाव हैं । वे सम्यग्दष्टियोके होते नही हैं, इस 


'लिये सम्यग्हृष्टीकी क्रिया -बन्धका हेतु नही है किन्तु शुद्ध ज्ञानकी मात्रा होनेसे निर्जराका 
हेतु है । ' '' 
£ ज्ञानीका चिह; , | 
: चैराग्यं परमोपेक्षाज्ञानं स्वानुभवः खयमू,।। - - 
तदूद्॒यं ज्ञानिनों लक्ष्म जीवन्युक्तः स एवं/च ॥२३२॥| 


श्श्र ] घ्यायी [ दूसरी 


अथे।--सम्यर्शञानी, वैराग्य परम उदासीनतारूप ज्ञान तथा अपनी श्रात्माका 
अनुभव स्वयं करता रहता है । वैराग्य परम उदासीनता भ्रौर स्वानुभव ये ही दो चिह्न 
पम्यश्शानीके है भौर वही ज्ञानी नियमसे जीवन्मुक्त है । 
शानीका स्वरूप 
नी ज्ानेकपात्रत्वात्‌ पश्यत्यात्मानमात्मवित्‌ | 
बद्धस्पष्टादिभावानामस्वरूपादनास्पदस ॥२३३॥ 
3--ज्ञानी, ज्ञानका ही भ्रद्वितीय पात्र है। वही भ्रात्माको जाननेवाला है, 
इसलिये अपनी आत्माको देखता है। वही ज्ञानी, कमोसे बँधनेका तथा अन्य पदार्थोसे 
मिलनेका स्थान नहीं है। क्योंकि कर्मोसे बंधना और मिलना श्रादि भाव उसके 
स्वरूप नही है । 
ओर भी 
ततः स्वादु यथाध्यक्षं स्वमासादयति स्फूटस्‌ ! 
अविशिष्टमसंयुक्तं नियत स्वमनन्‍्यकस्‌ ॥२३४॥। 
अर्थ!--सम्यग्हष्टी पुरुष जैसा भपने प्लापको प्रत्यक्ष पाता है उसी प्रकारका स्वाद 
भी लेता है। भ्र्थात्‌ वेसा ही अनुभव करता है। वह अपनेकों सदा सबसे अमिल, 
असस्बन्धित और,विलक्षण समभता है । 
सम्यकृज्ञानीका श्वात्माबछोकन 
अथावद्धमथार . शुद्ध सिद्धपदोपमस । 
फटिकर्सकार्स निःसंगं व्योमवत्‌ सदा २३५॥ 
ईन्द्रियोपेरि नन्तज्ञानव्णवीयमूर्ति मू। 
अक्षातीतसुखानन्तस्वाभाविकगुणान्वितम ॥२३३॥ 
पश्यज्षिति निजात्मानं ज्ञानी ज्ञानेकमूर्तिमान्‌ । 
' दपरं चेच्छेदर्थात्साथ कृतार्थवत्‌ ॥२३७॥ 
अथ।--ज्ञानो सदा प्रपनी आत्माको इसप्रकार देखता है कि श्रात्मा कर्मोसे नही 
बँचा है, वह ६ शीसे नही मिला है, शुद्ध है सिद्धोकी उपमा धारण करता है, शुद्ध- 
स्फटिकक्के समान है, सदा झ्राकाशकी तरह परिग्रह रहित है, अतीन्द्रिय-अनन्त ज्ञान, 
अनन्त दर्शन, श्रनन्त वीर्यकी मृति है श्रौर अतीर्द्रिय सुख श्रादिक अनन्त स्वाभाविक 
पुुणवाला है । इसप्रकार ज्ञानकी ही अद्वितीय मृत्ति-वह ज्ञानी अपने भ्रापकों देखता है । 


अध्याय ] छुबोधिनी दीका [ ३१६३ 


प्रसदड्भधवश दूसरे पदार्थकी भले ही इच्छा करे, परन्तु वास्तवमे वह समस्त पदार्थोसे 
कृतार्थशा हो चुका है । दूसरे सांसारिक पदार्थोके विषयमें भी वह इसप्रकार चिन्तवन 
करता है--- 
सम्यमज्ञानीके विचार 
ऐहिक॑ यत्सुखं नाम सब वेषयिक स्पृतम । 
न तत्सुख॑ सुखाभासं किन्तु दुःखमसंशयम्‌ |२३८॥ 
अर्थः--सम्यग्हष्टी विचार करता है कि जो सासारिक (इस लोक सम्बन्धी) सुख 
है वह सब पड्चेन्द्रिय सम्बन्धी विषयोसे होनेवाला है। वास्तवमें वह सुख नही है, 
किन्तु सुखका आभासमात्र है, निश्चयसे वह दुख ही है । 
तस्माद्वेयं सुखामासं दुःख दुःखफल यतः | 
हेय॑ तत्कर्म यद्धेतुस्तस्यानिष्टस्य स्वतः ॥२३९॥ 
अर्थ/--इसलिये वह सुखाभास छोड़ने योग्य है। वह स्वयं दुःख स्वरूप है भ्ौर 
दुःखरूप फलको देने वाला है, उस सदा श्रत्रिष्ट करनेवाले वैषयिक सुखका कारण कर्म 
है, इसलिये उस कर्मका ही नाश करना चाहिये । 
तत्सव स्वतः कर्म पौहलिक तद॒ष्टथा । 
*+ लैल्यात्फ् तस्य स्व दुःखं विषच्यतः २४०॥ 
अथः--वह सम्पूर्ण पौदूयलिक कर्म सर्वदा आठ प्रकारका है, उसी कर्मका क$उलटा 
दिपाक होनेसे सभी फल दु.खरूप ही होता है । 
चतुर्गतिभवावर्ते नित्य. फर्मेंकहेतुके । 
नयदस्थो : बेत्‌ किन्तु कमंपदस्थितः [२४ १॥ 
अर्थ:--सदा कर्मके ही निमित्तसे होनेवाले इस चतुर्गति संसाररूप चक्रमें घूमता 


हुआ कोई भी जीव स्वस्वरूपमें स्थित नही है, किन्तु कर्म स्वरूपमें स्थित है, अर्थात्‌ 
कर्माधीन है । 


स्वस्वरूपाच्च्युतों जीव१ स्थादरव्धस्वरूपवान । 
नानादुःखसमाकीर्णे . रे पयटन्निति ॥२४२॥ 
अथः--यह जीव अनेक दु.खोंसे भरे हुए ससारमे घुमता हुआ अपने स्वरूपसे गिर 
गया है । इससे अपना स्वरूप नही पाया है । 





# कर्ममसात्र आत्माके गुणोंका विघातक है इसलिये समीका विपाक विपरीत ही है। 


] सुबोधिनी हीका [ ३१३४ 


अर्णः---उपर्युक्त कथनका-सारांश यह है कि सम्पूर्ण कर्मोका उदय एक क्षण 
मात्रमें वज़से होनेवाले श्राघात (चोट)की तरह आत्माको पीस डालता है । यह कर्म 
बड़ी कठिनतासे दूर किया जाता है । 


व्याकुलः सर्वदेशेषु जीव! कर्मोदयादुभुवस्‌ । 
वह्दियोगाद्यथा बारि तप स्प्शोवलब्धितः ||२४७॥ 


अथः--जिसप्रकार अग्निका. स्पर्श होनेसे जल तपता है (खलबल खलबल करता 
है) उसीप्रकार यह जीव भी कर्मोके उदयसे सम्पूर्ण श्रदेशोमे नियमसे व्याकुल हो रहा है। 


साता5 वोदयादुःखमास्तां स्थृुलोपलक्षणात्‌ । 
सर्गकर्मोदयाघात इवाघातशिदार + ॥२४८। 


अर्थः--साता वेदनीय भौर श्रसाता वेदनीयके उदयसे दु.ख होता है यह कथन तो 
मोदी रीतिसे है। वास्तवमें,सम्पूर्ण कर्मोका ही उदय जीवात्माको उसीप्रकार आघात 
पहुँचा रहा है जिसप्रकार कि वज्नकी चोट होती है । 
सम्यग्टष्टी भी इससे नहीं बचा है हे 
। - स्तां 5 प्रदेशेष *  पलब्धितः | 
, बातव्याधेयथाध्यक्षं पीड्यन्ते ननु सन्‍्धयः ॥२४९॥ 


अथथः--सम्यग्हदीके प्रदेशोमें भी उस करमंका श्राघात हो रहा है। जिसप्रकार वात 
व्याधि (वायु रोग) से छुटनो, कमर श्रादिकी मिली हुईं हड्डियाँ दुखती रहती है उसीप्रकार 
कमका श्राघात भी दुख पहुँचा रहा है । 
कोई कर्म सुखदायी नहीं है 


नहि कमोंदयः कश्नित्‌ जन्तोयः स्यात्सुखावहः | 
6 हु 


स्प. तत्र वेरक्षण्यात्‌ स्वरूपतः ॥|२५४०॥ 
अर्थः--कोई भी ऐसा कर्मोदय नही है जो इस जीवकों सुख पहुँचानेवाला हो, 
जीवके विषयमे तो सभी कर्मोका स्वरूप विलक्षण ही है! श्रर्थात्‌ वहाँ तो सभी कर्म 
जडता ही करते है। कंसा ही शुभ अथवा अशुभ कम क्‍यों न हो जीवके लिये तो सभी 
दु खदाई है । ४ 
तस्य मन्दोदयात्‌ केचित्‌ जीवाश समनस्काः क्वचित्‌ । 
तद्वेंगमसहमाना रमन्ते विषयेषु च |[२४१॥ 


सुबोधिनी टीका [ ३३७ 


रश्यते रतिरेतेषां सुहित मिवे तत | 
तृष्णावीजं जलौकानां दुष्शोणितकर्षणात्‌ ॥२४६॥ 
अथ+--इन्द्रियार्थ सेवियोकी विषय-रति देखनेमें भी श्राती है, वे लोग उन्हों 
पदार्थोंकी प्राप्तसिसि सुहित सा मानने लगते है । जिसप्रकार खराब रक्त (लोहू) के पीनेमें 
ही जोक (जलजन्तु ) हित समभती है श्नौर उसीसे प्रेम करती है। उसीप्रकार इन्द्रियार्थ 
सेवियोकी अवस्था समभनो चाहिये। यह उनका प्रेम तृष्णाका बीज है श्रर्थात्‌ उस 
रीतिसे तृष्णाकी वृद्धि ही होती जाती है । 
देघेन्द्र, नरेन्‍्द्रोंको भी सुख नहीं हें 
शक्रचक्रधरादीनां केवर्ल पुण्यशालिनाम्‌ | 
तृष्णावीज रविस्तेषां सुखाबाप्तिः कुवस्तनी ।।२५७॥। 
अर्थ:--केवल प्रुण्यको धारण करनेवाले जो इन्द्र और चक्रवर्ती आदिक बड़े पुरुष 
हैं उनके भी तृष्णाका बीजभूत विषय-लालसा है, इसलिये उनको भी सुखकी प्राप्ति 
कहाँ रक्‍्खी है । ४ 
भावार्थ:--ससा रमें सर्वोपरि पुण्यशाली इन्द्र और चक्रवर्ती आदिक है वे भी इस 
विषय-रतिसे दु खी है, इसलिये सच्चे सुखका स्वाद वे भी नही ले सकते । 
भन्थान्तर 
# जैसिं विसये सुरदि तेसि दुःरं च जआाण स॒व॑ं। 
' ज्दि त॑ं णत्थि सहाव॑ वावारो णत्थि विसयत्थं ॥२।। 
अथ।--जिन पुरुषोकी विषयोमे तीत्र लालसा है, उन्हें स्वाभाविक दु खी समभना 
चाहिये । क्योकि बिना उस दुख-स्वभावके विषयसेवनमे उनका व्यापार ही नहीं हो 
सकता । 
भावार्थ:--पहले पीडा उत्पन्न होती है, उसीका प्रतीकार विषयसेवन है | परन्तु 
विषयसेवन स्वय पीडाका उत्पादक है । इसलिये विषय सेवीकी दु खधारा सदा प्रकटित 
ही रहती हैं । 
साराश 
सर्ब॑तात्पयमन्रैतद॒दु/ख॑ यत्सुखसंज्ञकम्‌ । 
दु! यानात्मधमंत्वान्नामिलापः सुदृशिनाम ॥॥२५८॥ 


# यद्द क्षेपक गाया है। 
ड्ड्३ 
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बन 





अर्थ/--उपर्युक्त कथनका समग्र साराज बह निरुला 
नज्ञा है वह दु.ख ही है कौर द्‌ स आत्माका धर्म नहीं 
विपयोमे झभिलापा नहीं होती । 
सम्यस्ट प्रिद्दी विगगता 
वपयिकसुखे ने म्याद्रागमावः सुच्धिनाम । 
गगम्याज्ञानमाउत्वाव अस्ति मिथ्यादयः स्फूदम ॥२४१९॥। 


है, और अज्ञानमय भाव सम्यग्दप्टिकि होते नही, यह वात पहले ही 
इसलिये वह रागभाव मिव्याहप्टिके ही नियमसे होता 
सन्यम्दट्रिकों ममिलाषा नहीं 
सम्पन्धट्स्तु सम्यकत्वं स्थादवस्धान्तरं चितः | 
सामान्यजनवत्तस्मान्ना मिदापो 5स्य कर्मणि २६०॥ 
अथः--सम्बग्दष्टिकी आ्ात्मामे सम्यन्दर्शन गुण प्रकट हो चुका है, इससे 
श्रात्मा अवस्थान्तर रूपमे ञ्रा चुकी है । इसीलिये सामान्य मनुष्योकी तरह सम्बन्दृष्टिको 
क्रियाओोमे अभिलापा नही होती है । 
सासारिक भोगोंमें सम्यन्दृष्टिक्षी उपेद्धा हैं 
उपेक्षा स्वभोगेषु सच्शेब्टगेगवर्द । 
अवश्य तदवस्थायाम्तथाभावो निसर्गजः ॥२६१॥ 
अथेः--सम्यर्दहष्टिको प्रत्यक्षमे देखे हुए रोगकी तरह सम्पूर्ण भोगोमें उपेक्षा 
(वेराग्य) हो चुकी है और उस अवस्थामे ऐसा होना अवश्यंभावी तथा ल्वाभाविक है । 
भावाथः--सम्यर्दशन ग्रुणसे होनेवाले स्वानुभूति रूप सच्चे सुखास्वादके सामने 
सम्यग्दृष्टिको विषयसुखमे रोगकी तरह उपेक्षा होना स्वाभाविक ही है । 
हेतुबाद 
अस्तु रूढियथा ज्ञानी हेय॑ ब्ञात्वाउच मुश्वति । 
अव्रास्व्थयावस्थिकः कथ्रिद परिणामः सहेतुकाः ॥२६२॥ 
अथेः--ज्ञानी पुरुष सांसारिक पदार्थोको हेय (त्याज्य) समझकर छोड़ देता है 
यह वात प्रसिद्ध तो है ही परन्तु इस विषयमे अवस्थाजन्य कोई परिणाम हेतु भी है उसे 
ही बतलाते हैं-- 


उसकी 
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अनुमान है 
पिद्धमस्तामिलापत्व॑ कस्यचित्सवंतथ्ितः । 
देशतोप्यस्मदादीनां रागभावस्य दशनाव्‌ |२३३॥ 
अर्थ:--जब हम लोगोके भी एक देश (किन्ही अ्रशोमे) राग भावका त्याग दिखता 
है तो किसी जीवात्माके सर्वथा त्याग भी सिद्ध होता हैं । 
सम्यग्दष्टिकी अभिलाषायें शान्त हो चुकी हैं 
तथथा न मदीयं स्यादन्यदीयमिद ततः । 
परप्रकरणे कथ्रित्तप्यन्नपि न दृष्यति ॥२६४॥ 
अर्थ--हम लोगोके भी एक देश रूपसे श्रभिलाषाये नही होती हैं, इसी बातको 
बतलाते है--- 
हम लोग अपने सम्बन्धियोसे प्रेम करते है दूसरोंसे नहीं करते । जब हम यह 
जान लेते है कि यह हमारी वस्तु नही है यह तो दूसरोकी है तब झट दूसरोंकी वस्तुओके 
विषयमे सन्‍्तोष धारण कर लेते है । फिर वहाँ पर अ्रभिलाषा नही होती परन्तु अपनी 
वस्तुओमे सन्‍्तोष नही होता वहाँ तो श्रभिलाषा लगी ही रहती है । इससे सिद्ध होता 
है कि दूसरे पदार्थोके विषयमे हमारी भी अ्रभिलाषायें शान्त हैं । 
भावार्थ:--जिसप्रकार हम अपनी वस्तुको अपनी समझ कर प्रेम करते है, उसप्रकार 
सम्यर्हष्टि अपनीको भी अपनी नहीं समझता, क्योकि वास्तवमे जिसको हमने अपनी 
वस्तु समझ रकखा है वह भी तो दूसरी ही है। इसलिये उसकी अभिलाषा उस 
भश्रपनी मानी हुईं वस्तुमे भी (जैसे कि हमको होती है) नही होती । इसोसे कहा जाता 
है कि उसकी सम्पूर्ण अभिलाषाये शान्त हो चुकी हैं । 
झइष्ठान्त 
यथा कश्चित्परायचः कुर्वाणो5ज्ुचितां क्रियाम । 
, कर्ता तस्याः क्रियायाश्र न स्थादस्तामिलापबान्‌ ||२६४।। 
अथ;--जिसप्रकार कोई पराधीन पुरुष पराधीनता वश किसी अनुचित क्रिया 
(कार्य) को करता है तो भी उसका करनेवाला वह नही समभा जाता है। क्योकि उसने 
झपती अभिलाषासे उस कार्यको नही किया है किन्तु पर प्रेरणासे किया है । 
- भावाथ:--इसीप्रकार सम्यग्दष्टि किसी कार्य (वैपयथिक)को करता भी है, परन्तु 
उसकी अन्तरग प्भिलापा उस कार्यमे नही होती है । कर्मके (चारित्र मोहनीय) 
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तीव्नोदयसे हो वह श्रनुचित कार्यमे प्रवृत्त होता है । मिथ्याहष्टि उसी ऊार्यमे रतिपूर्वक 
लगता है इसलिये वह पापबन्धका भागी होता है । उसमें भी कारण मिथ्यात्व पटलसे 
होनेवाले उसके अभज्ञानमय भाव (मूच्छित-परिग्गाम) ही हैं । 
शद्ाफार 
स्वदते ननु गद्दृष्टिगिन्द्रिया्थ फम्पकम । 
तत्रे्ट गोचते तम्मे कथ मस्ता भिलापबरान ॥२१६॥ 
शर्थः--शकाकार कहता है कि सम्यर्हष्टी भी इन्द्रियजन्य विषयोका सेवन 
करता है । वहाँ पर जो उसे इष्ट प्रतीत होता है उसीसे वह्‌ रुचि भी करता है । फिर 
उसको अभिलापायें शान्त हो चुकी है, ऐसा फिसप्रकार कह सकते हैं ? 
छत्तर 
सत्यमेतादशोी यावजघन्यं पदमाथितः | 
चारित्राबरण कर्म जधन्यपठकारणम्‌ ॥२६७॥ 
अथथ३--आ्राचार्य कहते है कि यह वात ठोक है कि जबतक सम्यग्हृष्टी जघन्य 
श्रेणी (नीचे दरजे)मे है, तबतक वह पदार्थोमे इप्टानिष्ट बुद्धि करता है तथा उनसे 
रुचि भी करता है। उस जघन्य श्रेणीका कारण भी चारित्र मोहनीय कर्म है । 
भावार:--श्रन्तरात्माके तीन भेद शात्रकारोने बतलाये हैं-जो महान्रतकों धारण 
करनेवाले मुनि है वे तो उत्कृष्ट श्रन्तरात्मा हैं, देशत्रतको धारण करनेवाले प्चम 
गुणस्थान वर्ती जो श्रावक है वे मध्यम-अन्तरात्मा है, और जो ब्रत विहीन (अबव्नती) 
केवल सम्यग्द्शन धारण करनेवाले सम्यग्दष्टी पुरुष हैं वे जघन्य-अन्‍्तरात्मा हैं । 


इस जघन्यतामे कारण चारित्र मोहनीयका प्रवल उदय है। उसीकी प्रवलतासे 
प्रेरित होकर वे विषयोमे रुचि करते है और त्रस, स्थावर हिसाके भी त्यागी नही हैं । 
इतना भ्रवश्य है कि वे विषयोकी नि सारताको अच्छी तरह समझे हुए है इसीलिये उनमे 
उनकी मिथ्याहष्टियोकी त्तरह गाढता श्रौर हितरूपा बुद्धि नहीं होती है परन्तु सब 
कुछ ज्ञान रहने पर भी *श्रन्नत सम्यग्हष्टी पुरुष त्याग नहीं कर सकते । त्यागरूपा 
उनकी बुद्धि तभी हो सकती है जब कि चारित्र मोहनीयका उदय कुछ मनन्‍्द हो और 
वह मन्दता भी तभी श्रा सकती है जब कि अप्रत्याख्यानावरण कषायका उपशम होकर 
प्रत्यास्यानावरण कषायका उदय हो । बिचा श्रप्रत्याख्यानावरण कषायके उपशम हुए 
नियमसे नही कहा जा सकता है, जहाँ नियमसे त्याग है उसीका नाम देशन्नत है । 
इसलिये पचम ग्रुणस्थानवर्तीको ही एक देश त्यागी कह सकते हैं । 


] सुबोधिनी टीका [ ३४१ 


सम्परहृष्टि पुरुष सभी पदार्थोमें ग्रासक्त रहने पर भी एक सम्यर्दर्शन ग्रुणके 
कारण ही सदा स्तुत्य और निर्मेल है। उसीका बाह्यरूप-जिनोक्त पदार्थमें उसका अटल 
विश्वास है । # 
चारित्रमोहनीय ही रतिका कारण है 
तदर्थेषु रतो जीवश्वारित्रावरणोद्यात्‌ । 
तद्विना स्वतः शुद्धों बीतरागोस्ट्यतीन्द्रियः ||२६८।| 
अर्थ:---इष्ट पदार्थामि यह जीव चारित्रमोहनीयके उदयसे ही रत होता है, उस 
चारित्र मोहनीयक़े बिना स्वंदा शुद्ध है, वीतराग है और शतीन्‍्द्रिय है । 
शाबार्थ:--चारित्रमोहनीयके दूर होनेसे पहले ही पदार्थोमें राग भाव है, इन्द्रिय 
जन्य पदार्थोकी लालसा है, और उससे होनेवाली मलिनता भी है। सम्यर्ददी इसी 
चारित्रमोहनीयसे बाध्य होकर विषयोमे फँस जाता है । 
भोगोंमे प्रवृत्तिका कारण चारित्रमोहनीग्र है 
दृढ्मोहस्य क्षतेस्तस्य नून॑ भोगाननिच्छितः । 
हेतुसद्भवतो 5वश्यप्रुपभोग क्रिया बलात्‌ ।२६५९। 
अर्थ--सम्यग्दृष्टीकों द्शनमोहनीय कर्मके नाश होनेसे भोगोकी इच्छा नियमसे 
नही होती वह भोगोको नही चाहता, परन्तु हेतुकी सत्तासे अवश्य ही प्रेरित होकर उसे 
उपभोग क्रिया करनी पडती है । हेतु, वही चारित्रमोहनीय है। 
- फिर भी सम्यग्दष्टी चीत्तरागी है 
नासिद्ध तदिरागत्वं क्रियामात्रस्प दर्शनात्‌ । 
जगतोनिच्छितोप्पस्ति दारिद्रथ' मरणादि च ॥|२७०।| 
अर्थः--यद्यपि सम्यग्हृष्टि उपभोग क्रिया करता है अर्थात्‌ भोग, उपभोगका सेवन 
करता है, तथापि वह वीतराग है। क्योकि उसके भोगोपभोगकी क्रिया मात्र देखी 


# अन्नत सम्यग्हष्टिका स्॒रूप गोम्मटसारमें भी इसीप्रकार है-- 
गाया--णो इदियेपु बिरदो णो जीने थावरे ठसे बापि । 
जो सदृददि जिणुत्तसम्माइट्री अविरदो सो ॥१॥ 
इय्यः--जो इन्द्रियोंके विषयोंसे भी विरक्त नहीं है । और स्यावर अथवा घस जीवोंकी दहिंसासे भी 


विरक्त नहीं है परन्तु मिनेन्द्र मगदानक्े कहे हुए पदार्थेर्म श्रद्धान करता है वद्दी अविरत ( चतुर्थ गुणस्यान 
पर्ती ) सम्यग्टष्टि है। 
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जाती है, चाहना नही है, और चाहना नही होनेपर भी उसे ऐसा करना पडता है । 
संसारमें कोई नही चाहता कि मेरे पास दरिद्रता आजाय, अथवा मेरी मृत्यु हो जाय । 
ऐसा न चाहनेपर भी पापके उदयसे दारिद्र भ्राता ही है श्रौर आयुकी क्षीणतासे मृत्यु 
होती ही है। उसीप्रकार चारित्रमोहनीयके उदयसे सम्यग्हष्टिको सासारिक वासनाओको 
इच्छा न होनेपर भी उन्हे राग बुद्धिके लिये बाध्य होना पडता है ॥# 
इृष्टान्त 
व्यापीडितो जनः कश्ित्कुर्वाणो रुकृप्रतिक्रियाप्‌ | 
।. तदात्वे रुकृपदं नेच्छेत्‌ का कथा रुकपुनभवे |२७१॥ 

--कोई आदमी जिसको कि रोग सता रहा है रोगका प्रतीकार (नाश) 
करता है। रोगका प्रतीकार करने पर भी वह रोगी रहना नही चाहता, तो क्या वह 
कभी चाहेगा कि मेरे फिरसे रोग हो जाय । 

भावाथं:--जिस आदमीको दाद हो गया हो वह उस दादका इलाज करता है | 
इलाज करनेसे उसका दाद चला जाता है, तो क्‍या दादके चले जानेसे वह ऐसा भी 
कभी चाहेगा कि मेरे फिरसे दाद हो जावे ? कभी नही । 
दाष्टरीन्त 
करमंणा पीडितो ज्ञानी कुर्वाणः कमृजां क्रिया । 
नेच्छेत कमपदं किश्वित्‌ सामिलाप! कुतो नयात्‌ ॥२७२॥ 
अथः--इसीप्रकार सम्य्ज्ञानी भी चारित्रमोहनीय कमंसे पीडित होकर उस कर्मके 
उदयसे होनेवालो क्रियाको करता है। परन्तु उस क्रियाको करता हुआ भी वह उस 





# सूरिकल्प आशाधरजीने भी सागारधर्मासतमें कद्दा है-- 


भूरेरवादिसहकषायवशगो यो विश्वदृश्वाज्ञया, हैय वेषयिक सुख निजमुपादेय त्विति श्रद्धघत्‌ । 

चौरो मारयितु ध्वतस्तलछबरेण॑वात्मनिन्दादिमान्‌ शर्मौक्ष मजते रुजत्यपि पर नोत्तप्यते सोप्यधेः ॥१॥ 

धर्थातः--जेसे कोतवाल द्वारा पकडा हुआ चोर जानता है कि काला मुँह करना, गधेपर चढना 
आदि निन्य काम है, तथापि कोतवाठकी आज्ञानुसार उसे सब काम करने पड़ते हैं। इसीप्रकार सम्यग्दष्टी 
पुरुष जानता है कि श्नस स्थावर जीवोंको दुःख पहुँचाना, इन्द्रियोंके सुख सेवन करना निन्‍य और अयोग्य 
कार्य है. तथापि अप्रत्याख्यानावरणादि चारिश्रमोहनीय कर्मके उदयसे उसे ये सब काम फरने पड़ते हैं । 


द्रव्यदहिसा भावहिंसा भी करनी पडती है परन्तु सम्यग्दशनके प्रगट द्वो जानेसे वद्द पापोंसे अत्यन्त 
क्लेशित नहीं होता है । 
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स्थानको (उसी क्रियाको) पसन्द नही करता है। तो फिर उसके अभिलाषा (चाहना) 
है, ऐसा किस नयसे कहां जा सकता है ? 
अनिच्छा पूर्वक भी क्रिया है 
नासिद्धो 5निच्छितस्तस्यथ. तस्या55मयात्मनः । 
वेदनायाः कारों न स्याद्रोगादिहेतुक! ।२७३॥। 


- अर्थ---सम्य्हष्टीके इच्छाके बिना भी क्रिया होती है यह बात असिद्ध नही है । 
जो रोगी दै वह वेदनाका प्रतीकार करता है, परन्तु वह उसका प्रतीकार करना 
रोगादिक होनेका कारण नही है । 


भप्ार्थ/--जिसप्रकार रोगके दुर करनेका उद्योग रोगका कारण कभी नही हो 
सकता, उसीप्रकार सम्यग्हष्टीकी बिना इच्छाके होनेवाली क्रिया अभिलाषाको पैदा नहीं 
कर सकती । 
सम्यग्दष्टी भोगी नहीं है 


सम्यग्दष्टिससों भोगान्‌ सेवमानोप्यसेवकः । 
नीरागस्य न रागाय कर्मा5कामकृतं यत! ॥२७४।॥॥ 


अर्थ: --यह सम्यग्दृष्टि भोगोका सेवन भी करता है, तो भी उनका सेवक नही 
समभा जाता क्योकि राग विहीन पुरुषका इच्छाके विना किया हुआ कर्म उसके रागके 
लिये नहीं कहा जा सकता । 
सम्यग्ट्ष्टीको चेठना 


अस्ति तस्थापि सदृच्णेः कस्यचित्कर्मचेतना । 
कर्मफले 
अपि कमफले सा स्थादर्थतो प्ञानचेतना ॥२७५॥ 


अर्थ७---किसी किसी सम्यर्दृष्टीके कर्मंचेतता और कर्मफल चेतना भी होती है, 
परन्तु वास्तवमे वह ज्ञान चेतना ही है। (१) & 


७ मम्यस्टष्टिके पढ़ले ज्ञान चेतना ही बतलाई है, परन्तु यहोंपर उसऊे फमचतना और फर्मफसड 
चेतना भी यतलाई है। आगे भी फर्म और फर्मफलचेतना सन्यग्टष्रीझे दतल्ााई है । मालूम दोता टै कि 
उसके चारिश्रमोहनीयकी अपेक्षासे ये दो चेतनायें फद्दी गई हैं। बाध्तवमें तो उसे आारांध्य न होनेसे 
घानचेतना ही है। सम्यस्दष्टीफे मुग्यतास सानचेतना ही फहदी गई है और बाफीडी दोनों चेदनाओंर। 
अधिकारी मिथ्यादृष्टि फद्ठा गया है 
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घानचेतना क्‍यों है 
चेतनायाः फर्ं वन्‍्धस्तत्फले वा5थ कर्मणि । 
राग्राभावात्न बन्धोस्य तस्पाात्सा ज्ञानचेतना ॥२७६॥ 
अथथ)--चाहे कर्मचेतना हो श्रथवा कर्मेफलचेतना हो, दोनोका ही फल वन्ध है 
अर्थात्‌ दोनो ही चेतनाये बन्ध करनेवाली है। सम्यग्दृष्टीके रागका (श्रज्ञानभावका) 
श्रभाव हो चुका है, इसलिये उसके बन्ध नही होता, इसीलिये वास्तवमे उसके 
ज्ञानचेतना ही है । 


भावार्:--कोई यह शका कर सकते है कि बन्ध तो दशवे ग्रुणस्थान तक होता है 
क्योकि वहाँ भी सूक्ष्म लोभका उदय है, फिर सम्यग्दृष्टीके लिये रागके भ्रभावसे बन्धका 
अभाव क्यो बतलाया गया है ९ 


उत्तर--यद्यपि सम्यग्दृष्टीके राग होनेसे बन्ध होता है, परन्तु जिन मोहित 
अज्ञान परिणामोसे मिथ्यादृष्टीके बन्ध होता है वैसा सम्यग्दृष्टीके नहीं होता। 
सम्यर्दृष्टीका राग, मिथ्यात्वमिश्रित नही है. इसीलिये उसके उसका अ्रभाव बतलाया 
गया है । 
प्राह्य और अप्राह्म 
अस्ति ज्ञानं यथा सौख्यमैन्द्रियं चाप्यतीन्द्रियम्‌ । 
आधदय॑ दृयमनादेयं समादेयं परं॑ दृयम्‌ ॥२७७॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार इन्द्रियजन्य सुख ,और श्रतीन्द्रिय सुख होता है, उसीप्रकार 
इन्द्रियजन्य ज्ञान और श्रतीन्द्रिय ज्ञान भी होता है। इन दोनो ही प्रकारोमे आदिके दो 
ग्र्थात्‌ इन्द्रियजन्य सुख और ज्ञान अहण करने योग्य नही है और पीछेके दो श्र्थात्‌ 
भ्रतीन्द्रिय सुख और अतीन्द्रिय ज्ञान भ्रच्छी तरह ग्रहण करने योग्य हैं । इन्द्रियजन्य सुखके 
विषयमे तो पहले कह चुके है, श्रब इन्द्रियजन्य ज्ञानमे दोष बतलाते है--- 
इन्द्रियज ज्ञान 
नून॑ यत्परतो ज्ञानं प्रत्यर्थ परिणामि यत्‌ । 
व्याकु्ल मोहसंपृक्तमर्थादुःखमनर्थवत्‌ ॥२७८॥ 
(इन्द्रिय भ्ौर मन)की सहायतासे होता है वह एक एक 
है। इसीलिये वह निम्चयसे व्याकुल है, मोहसे मिला 
” करनेवाला है । 
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गा 


भावार्थ:--इन्द्रियजन्य ज्ञान द्वारा पदार्थका ग्रहण पूरी तौरसे नही होता है किन्तु 
एक एक पदार्थका, सो भी स्थूलतासे पदार्थंके एक देशांशका होता है । वाकी अंश और 
पदार्थान्तरोके जाननेके लिये वह सदा व्याकुल (चच्चल) रहता है । साथमें वह मोहनीय 
कर्मके साथ मिला हुआ है इसलिये पदार्थका यथार्थ स्वरूप नहों जान सकता, इसलिये 
बह अनर्थकारी है। वास्तवमे वह दुख देनेवाला ही है -इससे दुःख स्वरूप हैँ। उस 
ज्ञानसे भ्रात्मा सन्तुष्ट (सुखी) नहीं होता । 
दुखरूप क्यों है? .._ 
सिद्ध दुःखत्वमस्योच्चेवर्याकुलवोपलब्धितः । 
ज्ञातशेपार्थसड्भावे तदृवुभ॒त्सादिदर्शनातव्‌ ॥२७९॥ न 
4---जो पदार्थ ज्ञानका विषय नही होता है अथवा एक ही पदार्थका जो श्रंश 

नही जाना जाता है उसी सबके जाननेके लिये वह ज्ञान उत्कण्ठित, तथा अघीर रहता 
है, इसलिये वह व्याकुलता पूर्ण है। व्याकुलता होनेसे ही वह ज्ञान (इन्द्रियज ) दुःखरूप है। 
आस्तां शेपा्थ जिज्ञासोरज्ञानाद्‌ व्याकुर्ल मनः 
उपयोगि सद्थेषु ज्ञानं वाप्यसुखावहस ।|२८०॥ वि 

--शेष पदार्थोके जाननेकी इच्छा रखनेवाला मन (इन्द्रियाँ भी) अज्ञानतासे 
व्याकुल है, यह तो है ही, परन्तु जिन यथार्थ पदार्थोमे वह उपयुक्त (लगा हुआ) है 
उनके विषयमें भी वह दुःखप्नद ही है । किसप्रकार ? सो ही वतलाते हैं-- 

प्रमच॑ मोहयुक्तत्वानिक्ृ्ट हेतुगौरवात्‌ । 
व्युच्छिन्न क्रमवर्तिखात कच्छे चेहायपक्रमात्‌ |२८ १॥ 

-“ उञ्द्रिय और मनसे होनेवाला ज्ञान, मोह सहित है इसलिये प्रमादी है. 
बिना हेतु वगेरहके होता नही इसलिये हेतु गौरव होनेसे निकृष्ट है, क्रम ऋरमसे होता है 
इसलिये वीच वीचमे रुक जाता है, और पहले दर्शन होता है, फिर अ्रवग्रह होता है, 
फिर ईहा फिर श्रवाय, फिर धारणा, इसतरह वहुतसे ज्ञान होनेपर तब कही पूरा ज्ञान 
हो पाता है इसलिये कठिन साध्य है । 

ओर मी दोप 
परोक्ष तत्परायचादाक्ष्यमक्षसम्र॒झवाद | 
सदोप॑ संशयादीनां दोपाणां तत्र संमवात्‌ ॥२८२॥ 


( ०, 
अयेः--वह पराधीन होता है इसलिये परोक्ष है, इन्द्रियोंसे होता है. इसलिये 
१.६ ॥ 
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इन्क्रियडन्य (एक देश) ज्ञान कहलाता है फिर भी उसमे संशय विपर्यवादिक अनेक 


विरुद्ध बन्धदेतुत्वाहन्धकायाव कर्मनम | 
अश्रव्गउत्ात्मघमंतलाव कालुष्यादशुचि। स्वतः ॥२८३॥ 
अर्थ/--इन्द्रियज जान वन्‍्चका कारण है इसलिये वह विस्द्ध है, वह वन्वका कार्य 
भी हैं इसलिये वह ज्ञान आत्मीय नहीं कहलाता, किन्तु कर्से होनेवाला है, वह आत्माका 
धर्म नहीं है इसलिये आत्माको हानिकारक है जौर वह मलिन हैं इसलिये वह स्वयं 
अपवित्र है 
ओर भी दोय 
मृछित॑ यदपस्मारवेगवद्धध मानतः | 
तण वा हायमानलाद क्षण याबददशनाद ॥२८४॥ 


दीखता इसलिये वह मूदछित है । 

ओर भी दोष 
अन्ना प्रत्यवीकस्प शक्षणं झान्तस्व कमंणः । 
जीवदवस्थातो अश्यमेप्यतः सवरसंस्थितेः [२८५॥| 


अथ--जो कर्म बात्माका-गइु है, और जो क्षणमात्रके लिये शान्त भी हो जाता 





है, परन्तु अपनी सत्ता रखनेके कारण श्रवम्य ही अपने रसको देनेवाला है, ऐसे कर्मकी 
जीती हुई अवस्थासे वह जान रा नहीं कर सकता । 
इन्द्रियल ज्ञानछी मजता -- 
दिद्वमात्र पटुमु द्रब्येत्र मूतस्येत्रोपलस्मकाद । 
सर हल. (पे छा सी. पे 
तत्र इक्ष्मपु नेत्र स्थादस्ति स्वृलेबु कंयचिद ॥२८६॥ 
अर्थ इन्द्रिवजन्य ज्ञान छह द्रव्योंमें केवल मूर्त (पुदुगल) द्रव्यकों हीं 

दिल्ू मात्र (थोड़ासा) जानता है। उस पुद्यल द्व्यमें भी चुल्म पदायोकों तो जानता 
हो नहीं, किन्तु स्थ॒लोंकों जानता है, सो भी सवबोक्े नहीं, किन्तु किन्हीं किन्हीं पदार्योको 
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सत्म॒ ग्राह्मेपु तत्रापि नाग्राह्मुपु कदाचन। 
तत्रापि विधमानेषु नातीतानागतेषु च ||२८७॥ 


अर्थ:---उन किन्ही किन्ही स्थूल पदार्थोमें भी जो ग्राह्म है श्रर्थात्‌ इन्द्रियढ्ारा 
ग्रहण करने योग्य हैं उन्‍्हीको जानता है, जी भश्रग्राह्म है उन्हें नही जानता। ग्राह्म 
पदांथॉमि भी जो सामने मौजूद है उन्हीको जानता है, जो हो चुके है श्रथवा जो 
होनेवाले हैं उन्हे वह नही जानता । 
तत्रापि सन्निधानत्वे सन्निकपंप्‌ सत्सु च | 
तत्राप्यवग्रहेहादो ज्ञानस्यास्तिक्यदशनात्‌ ॥२८८।। 
अर्थ:--जो सामने मौजूद पदार्थ है उनमें भी जिन परदार्थोका इन्द्रियोंके साथ 
सन्निघान (अत्यन्त निकटता) और सन्निकर्ष (संयोग) है उन्हीका ज्ञान होता है, उनमें 
भी अवग्रह, ईहा आदिकके होनेपर ही ज्ञान होता है अ्रन्यथा नही । 
समस्तेषु न व्यस्तेषु हेतुभूतेषु सत्स्रपि ! 
कदाचिज्ञायते ज्ञानमुपरयुपरि शुद्धितः ॥२८९॥। 

“उपर्युक्त कारणोके मिलने पर भी समस्त पदार्थोका ज्ञान नही होता, कि्तु 
भिन्न भिन्न पदार्थोका होता है, वह भी तभी होता है जब कि ऊपर ऊपर कुछ शुद्धि 
बढती जाता है, सो भी सदा नही होता किन्तु कभी कभी होता है। 

ज्ञानोंमें शुद्धिका विचार 
तद्यथा मतिज्ञानस्थ श्रुतज्ञानस्य वा सतः | 
आलापाः सन्त्यसंख्यातासंतत्रानन्ताथ शक्तय+ ॥२९०।॥। 
अर्थ:--अपर ऊपर ज्ञानमे शुद्धता किसप्रकार आता है ? इसी बातको बतलाते 
हैं। मतिज्ञान भ्रथवा श्रुतज्ञानके श्रसख्यात भेद हैं और उन भेदोमें भी अ्रमन्‍्त शक्तियाँ 
भरी हुई हैं । न 
इतने भेदोंका कारण 
तेषपामावरणान्युच्चेरालापाच्छक्तितोथवा । 
प्रत्येक सन्ति तावन्ति सन्तानस्यानतिक्रमात्‌ ॥२५९१॥ 
अथ३--जितने मतिज्ञान और श्रुतज्ञानके भेद हैं उतने ही उनके आवरण करनेवाले 
कर्मोके भेद हैं उन शआ्रावरण करनेवाले कर्मोकी भी सनन्‍्तान वरावर चलती 


रहती है | 
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भावार्थ:--इन्द्रियावरण कर्म और नौ इन्द्रियावरण कमेका क्षयोपशम उपयोगात्मक 
शान होनेमे कारण है | 


पच्चेनिद्रिय ओर मानस कर्मेका उदय होना चाहिये 

दवाचद्वन्धमायाति कथश्वित्कस्पचित्कचित्‌ । 

अस्ति तस्योदयस्तावन्न स्यात्संक्रमणादि चेत ॥२९४॥। 
अर्थः---उपर्युक्त दोनों प्रकारका कर्म (पडञ्चेन्द्रिय,, मानस) देव योगसे कही 


किसीके किसीप्रकार बंधता है श्रौर बन्ध होनेपर भी उसका उदय तभी होता है जब कि 
सक्रमणादिक न हों । है 


भावाथः--कर्म बंघधनेपर भी यह नियम नहीं है कि उसका उदय हो ही, हे 

क्योकि कर्मोमे फेरफार भी हुआ करते हैं। कोई कर्म भिन्न भिन्न भावोके अनुसार 
बदलता भी रहता है । एक कर्म दूसरे रूप हो जाता है । जैसे कि प्रनन्तानुबन्धिकषाय 
द्वितीयोपशम सम्यक्त्ववालेके बदलकर भ्रप्रत्याख्यानावरण, प्रत्याख्यानावरण, संज्वलन, 
इनमेसे किसी रूप हो जाती है। फिर जो उसका उदय होगा वह इन्ही तीनोमेसे किसी 
रूप होगा । अ्नन्तानुबन्धि रूपसे नही हो सकता । इसीप्रकार यहाँ बतलाते है कि जिस 
पुरुषके पड्चेन्द्रिय कर्म और मानस कर्म बंध भी जाँय, फिर भी वे अपने रूपमें तभी: 
उदय होगे जब कि उनमे किसीप्रकार परिवतंव न होगा । परिवर्तेनका नाम ही सक्तरमणः 
है । सकमणके भी श्रनेक भेद है। कोई पूर्ण प्रकृतिका परिवर्तत करता-है, कोई कुछ 
अशोका । इसीके अचुसार उसके उद्वेलन, सक्रमण, श्रध.प्रवृत्त, विध्यात आदि नाम भी 
है । यदि इसका खुलासा जानना हो तो गोम्मटसार कर्मंकाण्डको देखिये । 

पर्याप्त नाम कमंंका भी उदय होना चाहिये 

अथ तस्योदये हेतुरस्ति हेत्वन्तरं यथा । ॥॒ 

प्र्याप॑ नामेति स्यादवश्यं सहोदयात्‌ ॥२९६॥ 

अर्थ:--आगे उस पचेन्द्रिय और मानस कर्मके उदयमे दूसरा कारण भी बतलाते 
हैं। उपर्युक्त दोनों कमोके साथ पर्याप्त नाम कर्मका भी उदय होना अत्यावश्यक है । 
बिना पर्याप्तियोके हुए शरीरादिक पूरे भी नही हो पाते, बीचमे ही मृत्यु हो जाती है । 
इसलिये पर्याप्त कमंका उदय भी अ्रवश्य होना चाहिये । 
इन्द्रिय और मनकी रचना 
सति वोदये सिद्धाः स्वतो नोकर्मबर्गणाः । 
गी देहेन्द्रियाकारं जायते तन्रिमिचतः ॥२९७॥ 
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अर्थ।--पर्याप्त कर्मके उदय होनेपर नोकम वर्गणाये भी झरने लगती है यह बात 
स्वत.सिद्ध है उन नोकमम वर्गणाओके निमित्तसे मन और शरीरमे इन्द्रियोंका आकार 
बनता है । 
उपयोग र्म द्रव्येन्द्रियाँ भी कारण हैं 
तेषां परिसमाप्तिश्वेज्ायते देवयोगतः । 
लब्घेः स्वार्थोषयोगेषु वाह्य॑ हेतुजंडेन्द्रियम्‌ ।२९८॥ 


अर्थ:---उन इन्द्रियादिकोकी रचना की भी देवयोगसे समाप्ति हो जावे । फिर 
कही कर्मकि क्षयोपशम होनेसे स्वपर पदार्थका उपयोग हो। उसमें भी बाह्य हेतु 
द्रव्येन्द्रियाँ हैं जो जड़ है । 


डपयोगमें अन्यकारणकछाप 


अस्ति तत्रापि हेतुर्वा प्रकाशो रविदीपयोः | 
अन्यदेशस्थसंस्कारः पारं पर्यावदोकनम्‌ ॥२९९॥ 


बर्थ:--इतना सव कुछ होने पर भी यदि सूर्य और दीपकका प्रकाश न हो तो भी 
उपयोगात्मक ज्ञान नही हो सकता है । इसलिये प्रकाशका होना श्रावश्यक है । श्रौर 
भी-पहले किसी स्थानमे किये हुए ज्ञानके सस्कार भी कारण हैं। फिर भी परम्परासे 
श्रवलोकन (प्रत्यक्ष) होता है । 
देतुकी द्वीनतामे ज्ञान भी नहीं हो सकता हैं 
एतेषु हेतुभतेषु सत्सु सदड्भावसंभवात । न्‍ 
रूपेणेकेन हीनेपु ज्ञानं नार्थोपयोगि तत्‌ ।।३० ०॥। 
अरथः---इन ऊपर कहे हुए पचेन्द्रियकर्म, मानस कर्म, पर्याप्तकर्मं, इन्द्रियादिककी 
रचना, सूर्यादिकका प्रकाश, अन्य देशस्थ सस्कार आदि समग्र हेतुओके होने पर ही 
वस्तुका ठीक २ भान (ज्ञान-प्रत्यक्ष) होना संभव है । यदि इन कारणोमेसे कोई भी 
कम हो तो पदार्थका ज्ञान नही हो सकता । 
अस्ति तत्र विशेषोय विना बाह्येन हेतुना। 
ज्ञान नाथोपयोगीति लब्धिज्ञानस्य दर्शनातव्‌ |३० १॥ 


अर्थ:--यहाँ पर इतना विशेष समभ लेना चाहिये कि क्षयोपशम (लब्बि) ज्ञानके 
होने पर भी विना वाह्मय कारणके मिले पदार्थोका ज्ञान (उपयोग रूप) नही हो सकता है । 
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क्षयोपशमका स्वरूप 
देशतः सर्वतो घातिस्पर्धकानामिहोदयात्‌ । 
/-. - क्षायोपशमिकावस्था न चेज्ज्ञानं न लब्धिमत्‌ ।।३०२॥। 
अर्थ/--देशघातिस्पर्धकोका उदय होने पर सर्वघातिस्पर्धकोका उदयक्षय (उर्दया- 
भावी क्षय) होने पर क्षयोपशम होता है । ऐसी क्षयोपशम-अवस्था यदि न हो तो वह 
लब्धिरूप ज्ञान भी नहीं,हो सकता । 
भावार्थ:--सर्वार्थसिद्धि, राजवातिक आदिकमें क्षयोपशमका खुलासा लक्षर 
इसप्रकार है--“सर्वधातिस्पर्धंकानामुदयक्षयात्‌ तेषामेव सदुपशमातु . देशघातिस्पर्धकाना- 
मुदयात्‌ क्षायोपशमिक जायते” जो. कर्म भ्रात्माके सम्पूर्ण रीतिसे गुंणोंको रोके उन्हे 
सर्वेधातिक कहते हैं, और जो गुणोको- एक देशसें घाते उन्हे देशधातिक कहते है। 
जहाँपर सर्वधाति स्पर्धकों (सर्वधार्ति परमासुओं )का उदयाभावी क्षय (जो कर्म उदयमें 
श्राकर बिना फल दिये खिर जाँय उसे उदयाभांवी क्षय कहते है) हो जाता है। 
तथा उन्ही सर्वधाति स्पर्धकोका सत्तामे उपशम होता है और देशघाति -स्पर्धकोंका उदय 
होता है वहाँ क्षयोपशम कहलाता है। ऐसी श्रवस्थामें जो आात्मविशुद्धि होती है उसीका 
नाम लब्धि है। इसीका सक्षिप्त उपर्यक्त श्लोकमे कहा गया है । 
प्रकताथ 
त॒तः प्रकृताथमेयैतदिड्ठमात्र ज्ञ॒ न्द्रियम्‌ । 
तदर्थाथस्य सवस्य देशमात्रस्य ,दशनात्‌ ॥३० ३॥ 
अथथः--ऊपर कही हुई समस्त बातोका प्रकरणमे यही प्रयोजन है कि इन्द्रियजन्य 
ज्ञान दिह मात्र होता है। पूरे पदार्थके एक देश मात्रका इन्द्रियोंद्ारा-प्रत्यक्ष होता है । 
१ । वद्द ज्ञान खर्डित है 
खण् ” खण स्तेषामेकेकाथस्य कषणाव । 
प्रत्येके नियताथस्य व्यस्तमात्रे सति क्रमात्‌ ॥३०४॥। है 
._ +--उन सम्पूर्ण पदा्थोमेंस एक एक पदार्थके खण्ड खण्ड (अंशमात्र)को 
जानता है इसलिये वह इन्द्रियजन्य ज्ञान खण्डित-अच्वरा भी है, तथा वह भिन्न भिन्न 
होता है, किसी नियमित वस्तुको भिन्न भिन्न अवस्थामे ऋमसे जानता है । 
बह ज्ञान दुःलविशिष्ट भी है 
अ॒पमित्यादि दोषाणां सन्निपातास्पदं पदस । 
ऐन्द्रियं ज्ञानमप्यस्ति प्रदेशवलनात्मकम्‌ ॥३०४॥ 
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निष्क्रियस्यात्मकः काचिद्यावदौदयिकी क्रिया । 
अपि देशपरिस्पन्दों नोदयोपाधिना बिना || ३०६॥ 
अर्थ/--इन्द्रियजन्य ज्ञान उपर्युक्त अनेक दोषोंके समावेशका स्थान तो है ही, 
साथमें वह आत्मप्रदेशोक्ती कपता- (चलपना)को लिये हुए है। और 'इस क्रियाविहीन 
श्रात्माकी जब तक कोई औदयिकी (कर्मोके उदयसे! होने वाली) क्रिया रहती है तभी* 
तक श्रात्मप्रदेशोका हलन चलन होता है। कमोके उदयके बिना हलनचलन नही हो 
सकता ।# छ ह 
- भावार्थ:--इन्द्रियजन्य ज्ञान कर्मोदय-उपाधिको लिये हुए है श्रौर कर्मोदय-उपाधि 
दु.खरूप है तथा, कर्मबन्धर्का कारण है इसलिये यह ज्ञान दुःखावह ही है। हे 
कं कर्मोदिय-उपाधि दुःखरूप है 
- मासिद्धमुदयोपाधे हँ'ख़त्व॑ क्मणः फलात | 
कर्मणो यत्फल दुःख॑ प्रसिद्ध परमागमात्‌ ॥३०७॥। 
अर्थ:--3दयोपाधि दु.खरूप है, यह बात असिद्ध नही है। क्योकि वह कंमके' 
ही फेल स्वरूप है ।- जो कर्मोंका फल होता है वह दुख रूप होता ही है; यह बात 
परमागमसे प्रसिद्ध है । ' ४ की 


आत्मा महा दुखी है 

_ घृद्धिपू्वकहु/खेपू 'दृषटान्ताः सन्ति केचन । 
. ' : नाबुद्धिपूवके दु)खे ज्ञानमात्रेकगोचरे |३०८॥ ह 

अथ३--दु ख दो प्रकारका होता है-एक बुद्धिपूर्वक, दूसरा श्रबुद्धिपुवंक । जो दुःख 
प्रत्यक्षेमें ही मात्रुम होता है वह दुख बुद्धिपर्वक कहलाता है। ऐसे दु खके अनेक 
दृष्टान्त है । जैसे फोडेकी तकलीफ होना, किसीका किसीको मारना, बीमारी होता 
श्रादि, परन्तु श्रवृद्धि पूर्वक दुख ज्ञान मात्रके ही गोचर है, उसके हृष्टान्त भी 
नही मिलते । 


भावार्थ:--अवुद्धिपूर्वक दु ख ऐसा दु ख नही है जैसा कि प्रत्यक्षमे दीखता है, वह 
एक या गहरी चोट है जिसका विवेचन भी नही ,किया जा सकता । वह 
ऐसा ही है जैसे कि किसी रोगीको वेहोशीकी दवा सुँधा कर तकलींफ पहुँचाना । 


"कई ० चीदद्दवें गुणस्यानफो अस्तमें मोक्षस्थानमें जाते हुए कर्म रद्दित शुद्धात्मामें भी चलनात्मक क्रिया 
तीईै। 
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बेहोश किये हुए रोगीको तकलीफ तो अवश्य है, परन्तु उसका ज्ञान उसे स्वयं भी नहीं 
४ | इसीलिये इस शभ्रबुद्धिपुवक दु खके सभी संसारी जीव दृष्टान्त होनेपर भी व्यक्तताका 
अभाव होनेसे दृष्टान्वाभाव ही बतलाया है । दोनों द खोके विषयमें आचार्य नीचे 
कहते है-- 
बुद्धिपृषक दुःख 
अस्त्यात्मनो महादुःख गाढह बद्धस्य मिः | 
मन पूर्व कदाचिद्ने शश्वत्सवप्रदेशनम्‌ ।|३०९।। 
पूर्ण प्रदेशोमें होनेवाला मन 
पूर्वक दुख कभी होता है। परन्तु कर्मोकी परतन्त्रतासे इस श्रात्माको महादु ख ससारी 
अवस्थामे सदा ही रहा करता है । न 
बुद्धिपूवेक ठु खको रि. करनेकी आवश्यकता नहीं दै 
' अस्ति स्वस्यानुमेयत्वाद्‌ बुद्धिजं दुःखमात्मनः । 
सिद्धत्वात्साथनि* बर्जनीयों इथा श्रमः ॥३१०।॥ 
अर्थ:--भ्रात्माका, जो दु ख बुद्धिपूवंक होता है वह तो अपने आप ही अनुमान 
किया जा सकता है। इसलिये वह सिद्ध ही है, उसके सिद्ध करनेके लिये हेतु देनेकी 
श्रावश्यकता नही है क्योकि जो बात सुखिद्ध है उसमे परिश्रम करनेकी कोई ग्रावश्यकता 
नही है । 











अबुद्धि धूेक दु'ख द्वी साध्य है 
साध्यं तन्निहितं दुःखं नाम यावददुद्धिजम्‌ | 
कार्यातुमानतो हेतुर्वाच्यो वा परमागमात्‌ ।। ३ ११॥। 
अर्थः--जो छिपा हुआा-अबुद्धिपूवक दु ख है वही सिद्ध करने योग्य है । उसकी 
सिद्धि दो ही प्रकारसे हो सकती है, या तो कार्यको देखकर हेतु कहना चाहिये, श्रथवा 
परमागमसे ,उसकी सिद्धि माननी चाहिये । 


भावार्थ:--किसी श्रप्रत्यक्ष वस्तुके जाननेके लिये दो 'ही उपाय हैं । या तो उसका 
कार्य देखकर उसका अनुमान करना, अथवा आगमप्रमाणसे उसे मानना । 
अनुसानमें दृष्टान्त 
अस्ति कार्योनुमानाहँ कारणानुमितिः क्वचित्‌ ! 


दशनान्नदपूरस्प देवो ब्रष्टो यथोपरि ॥३११॥ 
श्र 


इश्छ ] - पद्चाघ्यायी [दूसरा 


अथ+--कही पर कार्यको देखकर कारणका अनुमान हो जाता है | जिसमप्रकार 
किसी नाले (छोटी नदी)के बढे हुए प्रवाहको देखकर यह अनुमान कर लिया जाता है 
कि ऊपरकी ओर मेघ वर्षा है। विना मेघके वरसे नदका प्रवाह नहीं चल सकता | 
इसीप्रकार कार्यसे उसके कारणका अनुमान कर लिया जाता है । 
अवुद्धिपृ्वक दुख सिद्धिका अनुमान 
अस्त्यात्मनो गुणः सौख्य॑ स्वृतःसिद्धमनश्वरस | 
धातिकर्माभिधातत्वादसद्ा 5दश्यतां गतम |३१३॥ 
सुखस्थाद्शन कार्यलिज्न लिझ्लमिवात्र तद। 
कारणं तद्विपक्षस्य दःखस्थानुमिति! सतः [३१४॥ - - 
अर्थ--भआत्माका सुख ग्रुण स्वाभाविक है, वह स्वतः सिद्ध है और नित्य है, परन्तु 
घातिया कर्मेके घातसे नष्टसा हो गया है अर्थात्‌ अहश्य हो गया है। वही सुखका 
प्रदर्शन (भ्रभाव) कार्य रूप हेतु है । वह हेतु सुखके विपक्षी दु.खका (जो कि आत्मामे 
मांजूद है) अचुमान कराता है । 


भावरार्थ:--आत्मामें क्मोंके निमित्तसे सुख गुणका भ्रभाव दीखता है। उस सुख 
गुणके अभावसे ही अनुमान कर लिया जाता है कि श्रात्मामें दुःख है । क्योंकि सुखका 
विपक्षी दुख है । जब सुख नहीं है तव दु खकी सत्ताका अचुमान कर लिया जाता है । 
यदि गआात्मामे दु ख न होता तो आत्मीक सुख प्रकट हो जाता | वह नही दीखता इसलिये 
दु खका सद्भाव सिद्ध होता है बस यही कार्य-कारणभाव है। सुखका अदर्शन कार्य है उससे 
दु.खरूप कारणका बोब होता है 
उसीका खुलासा वाक्य 
सर्वसंसारिजीवानामस्ति दुःखमदुद्धिजम । 
हंतोनेंसर्गिकस्यात्र सुखस्यामावदर्शनाद ।३ि१५॥ 
अर्थ:--सम्पूर्ण संसारी जीवोंके अवुद्धिपूर्वक दु.ख है । क्योंकि सुखका अदर्शनरूप 
स्वाभाविक हेतु दीखता है। हे 
इंतुकी सिद्धता 
नामों हेतुग्सिद्रोस्ति सिद्धसंद्शिदर्शनाव । 
व्याप्तें:ः सड़ावतों ननमन्यथानुपपतचितः ॥३१६॥ 
अर्ः--बह उपर हेतु अखिद्ध नहीं है। इस विपयमे बहुतसे प्रसिद्ध दृष्टान्त 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ श्र 


मौजुद हैं। सुखका जहाँ अभाव है वहाँ दुःख अवश्य है ऐसा फलितार्थ निकालनेमें 
व्यतिरेक व्याप्तिका सद्भाव है । जहाँपर दुःख नही है वहाँ सुखका भी अदर्शन नहीं है 
जैसे कि अनन्तचतुष्टय धारी अहँब्‌ सर्वज्ष । श्ररहन्त देवके दु.ख नही है इसलिये अनन्त 
सुखकी उनके उद्भूति होगई है। यदि ऐसा कार्य-कारण भाव न माना जावे तो 
व्याप्ति भी नही बन सकती । 

व्याप्तिमं दृष्टान्त 


व्याप्तियथा विचेष्टस्य मूर्धितस्पेव . यचित्‌ । 
अदृश्यमपि मद्यादिपानमस्त्यत्र रणम् ॥३१७॥ 
+--व्याप्ति इसप्रकार है-जैसे किसी मूछितकी तरह चेष्टा विहीन पुरुषको 
देखकर यह अनुमान कर लिया जाता है कि इसने मदिरापान किया है। यद्यपि मदिरा- 
पान प्रत्यक्ष नही है तो भी उसका कार्य बेहोशी देखकर उस मदिरापान-कारणका 
झनुमान कर लिया जाता है । उसीप्रकार प्रकृतमे जानता । 
व्याप्तिका फलछ 
अस्ति संसारिजीवस्य नून॑ दुःखमजुद्धि जस | 
सुखस्यादशन स्वस्थ सर्वतः कथमन्यथा |।३ १८॥ 
अर्थ:--ससारी जींवके निश्चयसे अबुद्धि पूर्वक ढु ख है । यदि दुख नही होता तो 
उसके (आत्मीक) सुखका सर्वथा अदर्शन कंसे हो जाता । 
ततोतुमीयते दुःखमस्ति नूनमवुद्धिजम्‌ । 
अवश्य कर्मबद्धस्य नेरन्वर्योद्यादितः ॥३१९॥ 
अथ:--इस कमंसे बँधे हुए आत्माके निरन्तर कर्मोका उदय, उदीरणा भादि 
होनेसे निश्चय पूर्वक श्रबुद्धि पूर्वक दु ख है ऐसा अनुमान होता है । 
अचुद्धि पूर्वक दुःख अवाच्य नहीं है 
ना5वाच्यता यथोक्तर्य दुःखजातस्य साधन । 
अर्थादबुद्धिमात्रस्य हेतोरोदयिकत्वतः ।३२०॥ 


अर्थ/---ऊपर जो अवुद्धिसे होनेवाला दु खसमूह वतलाया गया है, उसके सिद्ध 
करनेमे अवाच्यता नही है अर्थात्‌ ऐसा नही है कि वह किसीप्रकार कहा ही व जा सके । 


अवुद्धिपूर्वक दुःखका हेतु कर्मोका उदय होना ही है । कर्मोका उदय ही वतलाता है कि 
इस आत्मामे दुख है । 


इश६ ] “बद्चाध्यायी [ दूसरा 
शकाकार 
तद्यथा कथ्रिदत्राह नास्ति वद्धस्य तत्सुखम । 
यत्सुखं स्वात्मनस्तत्त्व॑ मूर्छितं कममिवेलाद ॥३२१॥ 
अस्त्यनिष्टाथसंयोगाच्छारीर॑ दुःखमात्मनः । 
ऐन्द्रियं चुद्धिज नाम प्रसिद्ध जगति स्फुटम्‌ ॥३२२॥ 
मनोदेहेन्द्रियादिभ्यः पृथग दुःखं न बुद्धिजस्‌ | 
यद्ग्राहकप्रमाणस्य शूल्यत्वाद्‌ व्योमपृष्यवद ।३२३॥। 
साध्ये वा5बुद्धिजे दुःखे साधन तत्सुखक्षति) । 
हेत्वाभास) स व्याप्यत्वासिद्धों व्याप्तेरसंभवात्‌ ।३२४॥ 
अथोः--कोई शंकाकार कहता है कि जो सुख आात्मीक तत्त्व है वह सुख कर्मसे 
बंधे हुए झ्रात्मामे नही है । क्मोने बलपूर्वक उसे मृच्छित किया है और अनिष्ट पदार्थोका 
संयोग होनेसे आत्माको शारीरिक दु ख होता है | तथा इन्द्रियजन्य भी दु ख होता है । 
बस शारीरिक श्र ऐन्द्रियिक ये ही बुद्धिपूर्वक दुख जगतमे प्रसिद्ध हैं। मन, देह, 
इन्द्रिय इससे भिन्न और कोई बुद्धिपूर्वक दु.ख नही है। इस विषयमें कोई प्रमाण नही है 
कि और भी दुख है । जैसे आकाशके पुष्प नही है वैसे ही अ्रष्य दुख नही हैं । आपने 
जो अवुद्धिपू्वंक दुख सिद्ध करनेके लिये सुखाभाव हेतु दिया है, वह यथार्थ हेतु नही है 
किन्तु हेत्वाभास है। (हेत्वाभास भूठे हेतुको कहते हैं जो साध्यको सिद्ध नही कर 
सके) यहाँपर व्याप्यत्वासिद्ध नामका हेत्वाभास है। क्योकि सुखाभावकी भ्रवुद्धिपूर्वक 
दु खके साथ व्याप्ति नही है। साध्य साधनमे व्याप्य व्यापक हुआ करता है। जिस 
हेतुमे साध्यकी व्याप्यता न होवे उसीका नाम व्याप्यत्वासिद्ध है । ऐसा हेतु साध्यको 
सिद्ध नही कर सकता है ? ह 
उत्तर 
नेंवं यचहिपक्षस्थ व्याप्तिदं/:खस्य साधने । 
कर्मणस्वह्विपक्षत्व॑ सिद्ध न्‍्यायारकुतोन्यथा ॥३२४॥। 
अर्थ---शकाकारका उपर्युक्त कहना ठोक नही है। क्योकि दु खके सिद्ध करनेमे 
सुखके विपक्षकी व्याप्ति है । जो सुखका विपक्षी है वही दु खका साधक है और सुखका 
विपक्ष कर्म है । यह बात न्यायसे भलीभाँति सिद्ध है । 


वध्याय ] सुवोधिनी टीका [ रेशक 
पिरुद्धधर्मयोरेव वैपक्ष्य॑ नाउविरुद्ययो! । 
शीतोष्णधमयोबैरं न तत्क्षारद्रवत्वयों; ॥३२६।॥ 


अर्थः--जिनका विरोधी धर्म है उन्हीको विपक्षता होती है, जो अविरोधी धर्मवाले 
है उनकी विपक्षता नही होती । शीत और उष्ण धर्मेवालों (जल और अग्नि) का हो 
वेर है। खारापन और पतलापन, इनका परस्पर कोई वर नही है । (क्योकि समुद्रमें 
दोनो चीजे मौजूद है । ) 
सुखगुण क्या बस्तु है| 


निराइुल सुख जीवशक्तिद्रेंव्योपजीबिनी । 
हिरुद्वाकुलत्, च्ै [कप ५ 
तह्िरुद्वाकुलत्व वे शक्तिस्तद्घातिकमंणः ।३२७॥| 


अर्थः--आकुलता रहित जीवकी एक शक्तिका नाम सुख है वह सुख नामकी 
पक्ति द्रव्योपजीवी है। उसीकी विरोधिनी आकुलता है, भौर वह आकुलता घातिया 
फर्मोकी शक्ति है । 


भावार्थ:--कोई कोई ऐसा भी समझे हुए हैं कि सुख और कोई चीज नही है, 
घातिया कर्मोके अभावसे होनेवाली जो निराकुलता है वही सुख है किन्तु ऐसा नहो है । 
निराकुलता तो आ्राकुलताके भ्रभावको कहते है। अभाव कोई वस्तु नही है परन्तु सुख 
गुण आ्रात्माकी एक भाव रूप शक्ति है। वह ऐसी ही है जेसी कि ज्ञानशक्ति, दर्शनशक्ति 
आदि शक्तियाँ हैं। भावरूप शक्तिका नाम ही द्रव्योपजीविनी शक्ति है और अभावरूप 
धर्मको प्रतिजीवी गुण कहते हैं। सुख ग्रुणके प्रगट होनेपर आकुलता नही रहती है, 
परन्तु श्राकुलताका न होना ही सुख ग्रुण नही है। वह एंक स्वतन्त्र भुण है। उस गरुणका 
घातक कोई खास कर्म नही है। किन्तु चारो ही घातिया कर्म मिलकर उसका घात 
करते है। इसीलिये तेरहवे ग्रुणस्थानके प्रारम्भमे अथवा वारहवें गुणस्थानके अ्रन्तमें 
जहाँ पर घातिया कर्मोका सर्वथा नाश हो जाता है वही झचन्त सुखग्रुण अनन्त चनुष्टयधारी 
श्री श्ररहन्त देवके प्रगट हो जाता है । इस कथनसे यह वात भो सिद्ध हो जाती है कि 
जिन जिन ग्ुणस्थानोमे उन घातिया कर्मोका जितना २ क्षय होता जाता है उन उन 
गुणस्थानोम उतना उतना ही सुख ग्रुणका अ्रग प्रकट होता जाता है। अतएव चौथे 
गुणस्थानमें भी किचिन्मानत्न उस दिव्य-अलौकिक-परमस्वादु-प्रनुपस सख्र्क 


| लक 
मिल जाती है। 


श्श्ष ] “क्ंब्वाध्योयी दूसरा 
घातिकमकी शक्ति 
असिद्धा न तथा शक्ति; कर्मणः फलद्शनाद ! 
अन्यथा 5 उत्मतया शक्ते वाधक॑. तत्कथम्‌ ||३२८॥ 
अर्थ:--सुख गरुणके अभावमे होनेवाली जो आकुलता है, वह घातिया कर्मोंकी शक्ति 
है, यह वात असिद्ध नही है, क्योकि कर्मोका फल दीखता हैं । यदि वह कर्म-शक्ति नही 
है तो आत्माकी शक्तिका बाधक कर्म कँसे होता है ? 
सारण 
त्सिद्धं ततो दुःख सर्वदेशप्रकम्पवत्‌ । 
आत्मनः कमबद्धस्य यावत्कमरसोदयाद (३२९॥| 
अर्थः--इसलिये यह वात न्यायसे सिद्ध हो चुकी है कि कर्मसे बेचे हुए भात्माके 
जब तक कर्मोका उदय हो रहा है तव तक उसके सम्पूर्ण प्रदेशोमें कम्प (कंपानेवाला ) 
करनेवाला दुख है। 
दृष्टान्त 
देशतोस्त्यत्र दृष्टान्तो वारिधिवायुना हतः | 
व्याकुलो 5व्याकुलः स्वस्थः स्वाधिकारप्रमचवान्‌ ॥|३३०॥। 
गर्थः--यहाँपर एक देश दृष्टान्त भी है-वायुसे ताडित (प्रेरित) समुद्र व्याकुल 
होता है । जव वायुसे रहित स्वाधिकारी समुद्र है तब व्याकुलता रहित है, स्वस्थ है । 
यहाँपर 'स्वाधिकारप्रमत्तवात'! यह समुद्रका विशेषण तीन प्रकारसे लगाया जा 
सकता हैँ । जिससमय समुद्रस्वाधिकारमें प्रमादी हैं उससमय वह व्याकुल है। ऐसा भी 
तर्थ हो सकता है। दूसरा ऐसा भी श्र हो सकता है कि स्वाधिकार अ्रवस्थामे वह 
भ्रव्याकुल हूँ भ्रीर प्रमत्त अवस्थामे व्याकुल है । तीसरा-स्वाधिकारमे ही जिससमय 
लीन हैं तव वह अव्याकुल हैं । त्तात्पयं सब तरह स्पष्ट है । 
शक्षाकार 
न च वाच्यं सुर शश्वद्विधमाननिवास्ति | 
वद्धस्याथाप्यवद्धस्य हेतोस्तच्छक्तिमात्रतः ||३३ !।। 
अर्थ/:--बयदि कोई यह कहें कि सुख सदा विद्यमान ही रहता हैं। चाहे प्रात्मा 
_कर्मोसि बेंवा हो, चाहे न वेंधा हो । क्योकि सख आत्माकी शक्तिका नाम है। शक्ति 


च्ठ 


'4 रहनेवाला पदार्थ हैं। इसलिये सुर्त मौजदकी तरह ही समभना चाहिये ”? 
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शंकाकारका ऐसा कहना ठीक नहीं है इसमें श्रतेक दोष आते हैं, वे नीचे दिखाये 
जाते है- 
अत्र दो तारस्य युक्ति: प्रागेद दर्शि । 
यथा स्वस्थस्य जीवस्य व्याकुलत्व॑ कुतोर्थतः ॥३३२॥॥ 
अर्थः--यदि सुख गुण सदा विद्यमान ही माना जावे तो अ्रवश्य दोष आते है । 
जो दोष आते हैं उनकी युक्ति पहले हो कही जा चुकी है। जो स्वस्थ जीव है उसके 
वास्तवमें व्याकुलता कहाँ हो सकतो है ? और संसारी जीवके व्योकुलता है, इसलिये 
जाना जाता है कि सुखका'ः अभाव है। 
5 उसीकी दूसरी श्ढा 
नचेकतः सुखव्यक्तिरेकतो दुःखमस्ति तत्‌ । 
एक पढे सिद्धमित्यनेकान्तवादिनाम ।३३३॥ 
अर्थः--प्रनेकान्तवादी (जैन) एक पदार्थमे एक ही स्थानमे दो धर्म मान लेते है, 
इसलिये एक आत्मामें ही सुख व्यक्ति और उसीमें दु ख व्यक्ति मान लेना चाहिये अर्थात्‌ 
एक ही आत्मामे एक समयमे सुख और दु ख दोनों मानना चाहिये। ऐसा माननेसे 
जैनियोका अनेकान्तवाद भी घट जाता है ? सो यह कहता भी असमभझकका है | 
अनेकान्तका स्वरूप ह 
अनेकान्तः प्रमाणं स्यादर्थादेकत्र वस्तुनि । 
गुणपर्याययोद्वेताद गुणमुरूयव्यवस्थया ॥३३४॥। 
अर्थ:--एक वस्तुमें होनेवाला जो श्रनेकान्त है वह प्रमाण अवश्य है, परन्तु सब 
जगह नही । जहाँपर गुणा, पर्यायके कथनमे एकको मुख्य कर दिया जाता है ओर दूसरेको 
उससमय गौण कर दिया जाता है, वही पर अनेकान्त प्रमाण है श्रौर वही पर द्वैत 
घटता है। 7 
अमिव्यक्तिस्तु पर्यायरूपा स्यात्सुखदुःखयोः । 
तदात्वे तन्न तद्द्वेतं देत॑ चेदुद्रन्यतः क्यचित्‌ ॥३३५॥ 
अथः--परन्‍न्तु सुख, दु खकी व्यक्ति (प्रगटता) तो पर्याय स्वरूप है। ऐसी 
भ्रवस्थामे देत नही घट सकता । द्वत यदि कही पर होगा तो द्रव्यकी उपेक्षासे ही होगा। 
भावार्थ:--ऊपर दो प्रकारकी शदझ्लायें उठाई गई हैं, उनमे पहली तो यह थी कि 
युस सदा ही रहता है ? इसका यह उत्तर दे दिया गया कि यदि सुख्य सदा ही रहता है 
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तो जीव व्याकुल क्यों होता है ? सुख गुणकी प्रगट्टतामें व्याकुलता नही रह सकती । 
इसलिये सुख सदा प्रगट नही रहता । न 


दूसरी शका इसप्रकार थी कि-एक आत्मामे सुख और दुःख थोडा २ दोनो ही 
साथ मानो ? श्रौर यही भ्रनेकान्त है ? इसका यह उत्तर है कि एक पदार्थमे दो धर्म 
ऐक साथ अवश्य रहते है। परन्तु रहते वे ही हैं जिनमे एकके कथनमे मुख्यता पाई ह 
जाती है ,भौर दूसरेकेमे गौणता। तथा यह बात वही घट सकती है जहाँकि एक ही 
द्रव्येमे गुण और पर्यायोका कथन किया जाता है। सुख दुख दोनों एक साथ कभी 
नही रह सकते । क्योकि इनकी प्रगटता पर्यायकी अपेक्षासे है। एक़ समयमें एक ही 
पर्याय हो सकती है दो नही | ये दोनो ही एक (सुख) गुणकी पर्याये है । दु ख वैभाविक 
पर्याय है श्रौर सुख स्वाभाविक है। स्वाभाविक भौर वैभाविक पर्याये ऋमसे ही होती 
हैं । इसलिये एक समयमे सुख और दु ख बतलाना ठीक नही है । 
साराश । < 
बहु प्रलपनेनाल साध्यं सिद्ध प्रमाणतः | 
सिद्ध जेनागमाद्यापि. ; सिद्धो! यथागमः ॥३३६॥ 
अर्थ---अब अ्रधिक कहनेसे कया प्रयोजन ! हमारा साध्य “कर्मबद्ध श्रात्मा दुखी 
है” अनुमान प्रमाणसे सिद्ध हो चुका, भौर जैनागमसे भी आत्मामे ढु खकी सत्ता सिद्ध 
हो घुकी। तथा शआ्ागममे श्रन्य प्रमाणोकी श्रावश्यकता नहीं है, आगम स्वय 
प्रमाणरूप है | 
आागमकथन 
एतत्सवज्ञवचनमाज्ञामात्रं तदागमः । 
यावत्कमेफल दुःखं. पच्यमान रसोन्युखम्‌ ॥३३७॥ 
अथ+--सर्वज्ञदेवके वचनोको श्राज्ञाकूप समभना चाहिये, बस उसीका नाम श्रागम 
है । सर्वेज्ञके ये वचन हैं कि पके हुए कर्मोका उदयावस्थापन्न जो फल है वही ढु.ख हैं, 
अर्थात्‌ जितना भी कर्मफल है वह सभी दु ख है। , ' 
इृष्ठान्त 
अभिन्वानं यदजैतजीवाः कार्मणका ॥8। 
आ एकाक्षादापब्चाक्षा अप्यन्ये दुःखिनोमताः ॥३३८॥ 


अर्थ:--जितने भी एकेन्द्रिससे आदि लेकर पचेन्द्रिय तक जीव है वे सब कार्माण 
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काय वाले हैं श्रर्थात्‌ सभी कर्मवाले हैं। इसलिये सभी दुःखी माने गये हैं तथा और भी 
जो (विग्नह गतिमें रहनेवाले) कर्म बद्ध है वे सब दुःशी माने गये है । 
दुःख कारण 
तत्राभिव्यज्जको भाषों वाच्यं दुःखमनीहितम्‌ । 
धातिकर्मोद्याघाताजीवदेशवधात्मकम्‌ [३३९॥| 


अर्थः--घधातिया कर्मोके उदयके भ्राधातसे आत्माके प्रदेशोंका घात करनेवाला जो 
कर्म है वही दु खका सूचक है, श्रर्थात्‌ घाति कर्मका उदय ही दु.खावह है । 


अन्यथा न गतिः साध्वी दोपाणां सन्निषाततः । 
क हल, १4 मेरे ] ] संह्नि प्रिति 
संजिनां दुःखमेव क॑ दुःखं ना5संज्ञिनामिति ||३४०॥ 


अथः--यदि कर्मोको दुःखका कारण न माना जाय तो दु खोके कारणोका और 
कोई उपाय ही नही है क्योकि कर्मोको दुःखका कारण न माननेसे श्रतेक दोष आते हैं, यदि 
केवल सज्ञी जीवोके ही दुःख होता है, असंज्ञी जीवोके नही ऐसा कहा जाय ? 
और भी 
महच्चेत्संज्ञिनां दुःखं स्वल्पं चाउसंज्ञिनां न वा । 
यतो नीचपदादुच्चेः पद श्रेयस्तथामतम्‌ ॥३४ १॥ 


अर्थः:--प्रथवा यह कहा जाय कि बहुत भारी दुख संज्ियोके ही होता है भौर 
थोडा भ्रसज्ञियोके होता है ? तो भी यह सब कथन ठीक नही है | क्योकि नीच स्थानसे 
उच्चस्थान सदा अच्छा माना गया है । 


मावार्थ:--सज्ञी और असज्ञी जीवोमे सन्नियोका दर्जा कई ग्रुणा उत्तम है । इसलिये 
एक प्रकारसे नीचे ही दुख अधिक होना चाहिये । और प्रत्यक्ष भी देखते हैं कि 
एकेन्द्रिय जीवोमे ज्ञानकी कितनी हीनता है, उनको अपनी सत्ताका पता भी नहों हो 
पाता । क्‍या उन्हें अ्ज्ञताजन्य कम दुख है ? वही उनको अनन्तकालतक भटकानेवाले 
कर्मबन्धका कारण है । 
यदि यह फट्दा ज्ञाय 
न च वाच्यं शरीरं च म्प्णनादीन्द्रियाणि च । 
सन्ति पक्ष्मेपु त्ीवेपु तत्कल दृशसमद्धिनाम ॥३०२॥ 
अर्ध:-यदि यह कहा जाय कि एकेन्द्रियादित सृक्म जोवोके भी शरीर शोर 
श्६ 
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स्पशंनादिक इन्द्रियाँ हैं । इसलिये उनको भी शारीरिक श्रौर एन्द्रियिक दुःख ही उगना 
पडता है ? सो यह कहना भी ठीक नही है । क्योकि-- , 
दोषापत्ति 
अध्याप्तिः कामंणावस्थावस्थितेष॒तथा सति | 
देहेन्द्रियादिनोकमंशून्यस्य तस्य दशनाव ॥३४३॥ 
अथ--यदि शारीरिक शौर इन्द्रियजन्य ही दुख माना जावे, और कोई दुख 
(कर्मजन्य) न माना जावे तो जो जीव विग्रहगतिमे हैं, जहाँ केवल कार्माण अवस्था है; 
शरीर, इन्द्रियादि (के कारण) नो कर्म नही है, वहाँ दुख है या नही ? 
भावार्ः--विग्नह गतिमें ससारावस्था होनेसे दु.ख तो है परन्तु शरीर, इन्द्रियादिक 
नही है। जो लोग केवल शारीरिक और ऐन्द्रियिक (मांनसिक) दुख ही मानते है 
उनके कथमनमें श्रव्याप्ति दोष दिया गया है । - 
यदि यह कहद्दा जाय 
अस्ति चेत्कामंणों देहरतत्र कर्मकदम्बंकः । 
दुःखं तद्वेतुरित्यस्तु सिद्ध दुःखमनीदितम्‌ ॥३४४॥ 
अथेः--यदि यह कहा जाय कि विग्रहयतिमे भी कमेका समूह रूप कार्माण शरीर 
है। इसलिये शरीरजन्य दुख वहाँ भी है ? तो इस कथनसे कर्मजन्य दु ख ही सिद्ध 
हुआ । इसलिये कर्म ही दु ख देनेवाला है यह बात भलीभाँति सिद्ध हो गई । 
वास्तविक सुख कट्टॉपर है 
अपि सिद्ध सुखं नाम यदनाकुललक्षणम । 
मिद्धत्वादपि नोकम विश्रमुक्तों चिदात्मनः ॥३४४॥ 
अथः--तथा यह बात भी सिद्ध हो चुकी कि सुख वही है जो प्रनाकुल लक्षणवाला 
है, और वह निराकुल सुख इस जीवात्माके कर्म और नोकमंके छूट जानेपर 
(सिद्धावस्थामे ) होता है । (यहांपर नो-कर्म शब्दसे कर्म और मोकर्म दोनोका ग्रहण 
दे ' ) शकाकार 
ननु देहेन्द्रियाभावः प्रसिद्धः परमात्मनि । 
तदभावे छुर्ख ज्ञानं सिद्धिमुन्नीयत कथम्‌ ॥३४६॥ 
अथः--शंकाकार कहता है कि परमात्मामे शरीर और इन्द्रियोका अभाव है, यह 


वात प्रसिद्ध है । परन्तु बिना इन्द्रिय और णरीरके सुख और ज्ञान किसप्रकार भलीभाँति 
सिद्धिको प्राप्त होते हैं ९ 
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*--शंकाकारका अभिप्राय शारीरिक भ्रौर ऐन्द्रियिक सुख, ज्ञानसे है। 
उसकी दृष्टिमें शरीर और इन्द्रियोंकेप्बिना सुख और ज्ञान होते ही नही । 


उत्तर 
न यद्यतः ण॑ स्यात साधने ज्ञान सौख्ययो) । 
अत्यक्षस्पाशरीरस्प हेतो! सिद्धस्थ साधनम्‌ ३४७ 


“--शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है क्योकि ज्ञान और सुखके सिद्ध 


करनेमे इन्द्रिय और शरीर प्रमाण नही है किन्तु प्रसिद्ध अतीन्द्रिय और श्रशरीर हेतु 
ही उनकी सिद्धिमे साधन है । 


सिद्धि प्रयोग 
अस्ति ' सुख॑ ज्ञानं सबतः यचिद्रथा । 
देशतोप्यस्मदादीनां स्वाहुमात्रं चत दयो! ॥३४८।॥। 
अर्थ---शुद्ध ज्ञान और शुद्ध सुख (आत्मीक)का थोड़ासा स्वाद हमलोगोंमें भी 
किसी किसीके पाया जाता है, इससे जाना जाता है कि किसीके शुद्ध ज्ञान भौर सुख 
सम्पूर्णतासे भी है । 
ज्ञान ओर आनन्द आत्माके गुण हैं 
शानानन्दो चितो धर्मों नित्यों दृ्योपजीबिनो । 
देहेन्द्रियाद्रभावेषि नामावस्तद्द्योरिति ॥३४९॥ 
अर्थ:--ज्ञान भर आनन्द (सुख) ये दोनो ही आत्माके धर्म है, वे नित्य है शोर 
द्रव्योपजीवी (भावात्मक) ग्रुण हैं। इसलिये शरीर और इन्द्रियोके ग्रभावमे भी उतका 
श्रभाव नही हो सकता (प्रत्युत वृद्धि होती है) । 
गुणपनेकी सिद्धि 
सिद्ध धर्मत्वमानन्दज्ञानयोगुणलक्षणात्‌ | 
यतस्तत्राप्यवस्थायां किश्विद्हेन्द्रियं विना ॥३४०॥ 
अथ+--जशञान और आनन्द आत्माके धर्म हैं, यह बात सिद्ध है, क्योकि ग्रुणका 
लक्षण इनमे मौजूद है, तथा शरीर श्रौर इन्द्रियोके बिना भी ये पाये जाते है । 
भावाथे+--ग्रुणका लक्षर यही है कि अनुवर्तिनो गुणा ,जो सदा साथ रहे वे 


गुण है । शान ओर प्ानन्द दोनों ही शरीर, इन्द्रिय रहित अ्रवस्थामे भी आ्रात्माके साथ 
पाग्रे जाते है । इसलिये ये ग्रात्माके ही धर्म है । 





रह ] पद्चाध्यायीं [ दूसरा 
- 'ज्ञानादिका उपादान आत्मा, दी है 


मतिज्ञानादिवेलायामात्मोपादीनर्करिणम्‌ । 
देहेन्द्रियास्तदर्थाथ बाद्यं हेतुरहेतुवत्‌ !।३४ १॥ 
शर्थ:--मतिज्ञान आदिके समय जो शरीर, इन्द्रियाँ और उनके विषयभूत-पदार्थे 
कारण हैं वे केवल बाह्य हेतु हैं, इसलिये अहेतुके ही समान है । ज्ञानादिकमे श्रन्तरंग- 
उपादान हेतु तो आत्मा हो है, इसलिये भ्रात्माके हो ज्ञान, सुख ध्मे हैं । 
आत्मा स्वय ज्ञानादि स्वरूप है 
संसारे वा विय्ुक्तो वा जीवो ज्ञानादिल १। 
स्वयमात्मा भवत्येष ज्ञानं वा सौज्यमेव वा ॥३४५२॥ 
थर्थ;--भ्रात्मा चाहे ससारमें हो, चाहे मुक्तिमें हो, कही भी क्‍यों न हो, सदा 
ज्ञान, सुख, दर्शन, वीय आदि लक्षणोंवाला है। स्वय आत्मा ही ज्ञानहूप हो जाता है 
धोर स्वयं ही सुखमय हो जाता है । 
स्पर्शा दिक केवल निमित्त मात्र हैं 
स्पर्शादीन्‌ प्राप्प जीवश स्वयं ज्ञानं सुखं च तत्‌ । 
अर्था: स्पर्शादयर्तन्र कि करिष्पन्ति ते जडाः ॥३५१॥ 
अथ--स्पर्शादि विषयोको प्राप्त होकर यह जीव ही स्वय ज्ञान और सुखमय हो 
जाता है। उस ज्ञान और सुखके विषयमें ये स्पर्शादिक पदार्थ-जड विचारे क्या कर 
सकते है । 
जड पदार्थ ज्ञानके उत्पादक नहीं हैं 
अर्था: स्पर्शादयः स्वर ज्ञानमुत्पादयन्ति चेत्‌ । 
घटादो ज्ञानशुन्ये च तत्कि नोत्पादयन्ति ते ।॥३५४॥ 
अर्थ:--पअदि स्पर्शादिक भ्रचेतन पदार्थ हो स्वय ज्ञानको पैदा कर देवें तो ज्ञानशुन्य 
घटादिक पदार्थेमि क्यो नही उत्पन्न करते ? अर्थात्‌ आ्रात्मामे ही ज्ञान क्यो होता है ? # 
अथ चेच्चेतने द्वव्ये ज्ञानस्योत्पादका: क्वचित्‌ । 
चेतनत्वात्स्रयं तस्य छि तत्रोत्पादयन्ति वा |३४५॥। 


# वोद्ध सिद्धान्त ज्ञानोपत्तिमें पदार्थको ही कारण मानता है, उसीका खण्डन इस श्छोक द्वारा ' 
किया गया है। कोई कोई तो जड पदार्थछो द्वी ज्ानोत्पादक मानते हैं उनका भी खण्डन समभना चाहिये 


बच्याथ ] सुवोधिनी डीका | इंह३ 


अर्थः--यदि यह कहा जावे कि स्पर्शादिक ज्ञानको पैदा करते हैं, परन्तु चेतन 


द्रव्यमें ही पैदा करते हैं ? तो चेतन द्रव्य तो स्वयं ज्ञान रूप है, वहाँ उन्होने पैदा क्या 
किया ? 


सारांश 
ततः सिद्ध शरीरस्य पंचाक्षाणां तदर्थसाद । 
अस्त्यकिंचित्करत्व॑ तब्चितो ज्ञानं सुखम्प्रति |३४ ६॥| 
अर्थ---इसलिये यह बात सिद्ध हो गई कि शरीर और पाँचों ही इन्द्रियाँ आत्माके 
ज्ञान और सुखके प्रति सर्वथा भ्रकिचित्कर है, अर्थात्‌ कुछ नही कर सकते । 
पुनः शंकाकार 
नल देहेन्द्रियार्थषु सत्सु ज्ञानं सुख नृणास्‌ । 
हे असत्सु न सुर्ख ज्ञानं तदर्किचित्करं कथम्‌ ॥३५७॥ 
अर्थ---शंकाकार कहता है कि मनुष्योके शरीर इन्द्रिय भर पदार्थके रहते हुए 
ही ज्ञान भौर सुख होता है। विता शरीरादिकके ज्ञान भशौर सुख नही होता । फिर 


शरीर, इन्द्रिय और पदार्थ, ज्ञान श्रौर सुखके प्रति श्रकिचित्कर (कुछ भी नही करनेवाले ) 
क्यो है? 


डच्तर 
नें यतोन्वयापेत्षे व्यंजके हेतुदर्शनात्‌ । 
कार्या भिव्यंजकः कोपि साधने न विनान्वयम्‌ |३४८॥ 
अर्थ--शकाकारका उपर्युक्त कहना ठीक नही है । क्योकि शरीरादिकको जो 
ज्ञानादिकके प्रति हेतु बतलाया जाता है वह अन्वयकी भ्रपेक्षा रखनेवाले व्यंजककोी 
अपेक्षासे हैं । कार्यका जतलानेवाला कोई भी साधन बिना अन्वयके नही हो सकता । 
भावार्थ:--शरी रादिक ज्ञानसुखको जतलाते है इसलिये वे ज्ञान सुखके प्रति व्यजक 
हेतु हैं। परन्तु वे तमी जतला सकते हैं जब कि मूलमे आत्माका अन्वय (सम्बन्ध) हो । 
बिना आत्माके वे शरीरादिक ज्ञान सुखको कही घट पटमे तो जतलावें ? उसलिये 
शरोरादिक आत्मामे ही ज्ञान सुखको जतला सकते है क्योकि ज्ञान सुश्ष आत्माके ही 
गुण है । जिसप्रकार दीपक पदार्थोका व्यंजक है परन्तु वह पदायोकी तभी जतना 
सकता है जब कि पदार्थ मौजूद हो, बिना पदार्थकि रहते हुए कोर्ट भी दोपक पदार्थोको 
नही दिखा सकता । इसलिये कार्यकों बतलानेवाला कोई भी व्यजक साधन बिना मूलके 
कूछ नही कर सकता । 


१६६ ] - पद्तनाध्य : [दू । 
दरश्शन्त | 
हि गो5गुरु गन्धस्य व्यंजकः पावको भवेत्‌ । 
न स्यादिना5गुरुद्रव्यं गन्धस्तत्पाव ये सः ॥३४९॥ 


अर्थ--हृशशन्तके लिये अग्नि है-अग्नि श्रगुरु आदि सुगन्धित पदार्थोकी व्यंजक 
(विदित करानेवाली) है। परन्तु वह सुगन्धित गन्ध, बिना अगुरु द्वव्यके श्रग्तिकी नही 
हो सकती । भ्रग्रुरु द्रव्यके रहते हुए ही श्रग्नि उसकी सुगन्धिको विदित करा देती है । 
दाष्ट्रीन्त 
तथा देहेन्द्रियं चार्था) सन्त्यभिव्यंन : क्वचित्‌ | 
ज्ञानस्य तथा सौख्यस्य न स्वयं चित्सुखात्म + ॥३६०॥ 
अर्धः--इसीप्रकार (आत्माके रहते हुए ही) देह, इन्द्रिय और पदार्थ कही ज्ञान 
श्रौर सुख़के व्यंजक (विदित करानेवाले) है। परन्तु देहादिक स्वय ज्ञान, सुख स्वरूप 
नही है । ऐसा तो एक आत्मा ही है । 
उपादानके अभावमे व्यंजक कुंछ नहीं कर सकता 
नाप्युपादानशूल्येपि स्पादभिव्यंजकात्सुखम । 
ज्ञानं वा तत्र सत्र हेतुशल्यानुपज्ञतः ॥३३६१॥ 
अथै;--उपादान शून्यतामे व्यजक मात्रसे सुख श्रथवा ज्ञान नही हो सकते । यदि 
बिना उपादानके भी सुख अ्रथव्रा ज्ञान हो जाँय तो सर्वत्र हेतुशुन्यताका प्रसद्ध होगा 
भ्र्थात्‌ फिर हेतुके बिना भी कार्य होने लगेगा। बिना दीपकके पदार्थोका प्रकाश 
हो सकता है क्या ? इसलिये उपादान कारण-प्रात्माके रहते हुए ही ज्ञान, सुख हो 
सकते हैं । 
निष्कर्ष 
ततः सिद्ध गुणो ज्ञानं सौरूयं जीवस्य वा पुनः । 
संसारे वा प्रमुक्ती वा गुणानामनतिक्रमाव ।३६२॥ 
अथ;--इसलिये यह वात सिद्ध हुई कि ज्ञान भ्रौर सुख जीवके ही गुण हैं । चाहे 
वह जीव ससारमे हो, चाहे मुक्तिमे हो, ग्रणोका उललघन कही नही होता | 
न्ञानसुखकी पृणुता मुक्तिमें है 
किंच साधारणं ज्ञानं सुख संमारपयंये । 
तन्निगरणं मुक्तो ज्ञानं वा सुखमात्मनः ॥३६३॥ 


गंग्याय सुबोधिनी हीका [ ३१६७ 


अर्थ/--संसार पर्यायमें आत्माके साधारण ज्ञान और सुख होते हैं और मुक्ति होने 
पर उसी आत्माके निरावरण सुख और ज्ञान होते है । 
कर्मोका नाश होनेसे गुण निर्मल दवोते हैं 
'णाँ पिश्रमुक्तौ तु नून॑ नात्मगुणक्षतिः ।, 
प्रत्युतातीव नेमल्यं पह्लापाये जलादिवत्‌ ।।३१६४।। 
अर्थ:--कर्मोके नाश होने पर निश्चयसे श्रात्माके गरुणोंकी क्षति (हानि) नही है । 
उल्टी निर्मेलता भ्राती ढै। जिसप्रकार कीचडके दूर होने पर जल आादिकमे निर्मलंता 
आ जाती है। (कर्म आत्मामे कीचडकी तरह समभने चाहिये) । 
'के नाञ दोनेसे विकार भी दूर द्वो जाता है 
अस्ति कममलापाये विकारभ्षतिरात्मनः । 
विकार! जो भावः कादाचित्कः सपययः ।।३६५॥। 
अरथः---कर्म रूपी मलके नाश होने पर आत्मामे होनेवाले विकारका नाश हो 
जाता है। क्योकि विकार कर्मसे होनेवाला परिणाम है। वह सदा नही रहता कदाचित्‌ 
होता है इसलिये वह ग्रुण नही है पर्याय है। 
गुणका नाश कभी नहीं होता 
नष्ट चाशुद्धपर्याये मा भुृम्द्रान्तिगुंणव्यये | 
ज्ञानानन्दत्वमस्योच्चेर्नित्यत्वात्परमात्मनि ३६६॥। 
अथ+--आत्माकी अशुद्ध पर्यायके नाश होने पर उसके नाशका श्रम नहीं करना 
चाहिये क्योकि ज्ञान और सुख इस आत्माके नित्य गुण हैं, वे परमात्माम पूर्णंतासे 
रहते है । 
च्ष्टान्द 
च्पदादिमलापाये यथा पावकयोगतः | 
पीतत्वादिगुणाभावो न स्यात्कातस्वरोस्ति चेत ॥३६७॥ 


अर्थः--यदि वास्तवमे सोना है तो अग्निके निमित्तसे पापाण (किट्टिकालिमा) 
आदि मलके दूर होनेपर सोनेके पीतत्वादि गुणोका नाण कभी नही होता ॥ 


भावाथ;--सोनेका पीला गुण नित्य है उसका नाश कभी नही होता । परन्तु उस 
सोनेमे जो मल है वह उसका निजी गुण नही है एसलिये वह परिन द्वारा दूर किया 


इ६८ ] यायी [ दूसरा 


जाता है। इसी ।र आत्माके ज्ञान, सुख गुण है। वे नित्य हैं, परन्तु कर्म मल उसके निजी 
नही हैं उनका नाश हो जाता है। 


नेयायिक मतके अह्लुसार सोक्षका स्वरूप 
एंकविंशतिदुःखानां मोक्षो निर्मोक्षकृक्षण! । 
इत्येके तद विगुणानां शूल्यसाधनाव ।।३६८॥ 
अर्थ:--“एकविंशतिदु खध्वसो मोक्ष ” इस गौतमसूत्रके श्रनुसार तैयायिक लोग 
कहते हैं कि ज्ञान, सुख, दु ख, इच्छा, द्वेष, प्रयत्न आदि इकीस दु'खोका नाश होना ही 


मोक्ष है। यह उनका कहना ठीक नही है कि ऐसे कथनसे जीवके ग्रुणोंकी शुन्यता सिद्ध 
होती है। । 

भावार्थ/--नैयायिक दर्शनवाले मुक्तात्माको ज्ञान, सूखादिकसे रहित जडबत्‌ मानते 
हैं ऐसा उनका सिद्धान्त सर्वथा मिथ्या है। मोक्ष सुखका स्थान है या श्रात्माकी 
ज्ञानादिक निजी सम्पत्तिका अभाव होनेसे महा दु खका स्थान है ? जब मोक्षमें सुख 
गुण ही नष्ट हो जाता है तो फिर ऐसे मोक्षका प्रयत्न क्यो किया जाता है? इससे तो 
संसार ही अच्छा, जहांपर दुख भले ही हो परन्तु निज ग्रुणका नाश तो नही होता । 
इसलिये नैयायिक सिद्धान्त सर्वथा मिथ्या है। कही प्रात्माके गुणोका भी नाश होता 
है? वह वास्तवमे नैयायिक (न्याय जाननेवाला) ही नही है। क्योकि वह स्वय अपने 
दर्शनमे यह बात मानता है कि “समवाय सम्बन्ध गुण गुणीमे होता है श्रौर वह नित्य 
होता है ।” जब वह नित्य है तब मोक्षमें गुण नाश कैसा ? क्या नैयायिक दर्शन ऐसे 
सस्‍्थलमे स्वागम बाधित नही होता १ इसलिये मोक्षका लक्षण जैनसिद्धान्तानुसार 
“कर्मोके सर्वेथा नाशसे आ्रात्मीक ग्रुखोका प्रकट होना ही मोक्ष है” यही ठीक है । 

निजगुणका विकाश दु खका कारण नहीं है 
न स्यान्निजगुणव्यक्तिरात्मनो दुःसाधनम्‌ । 
सुखस्य मूलतो नाशादतिदुःखानुपज्ञतः ॥३९९॥ 

अथेः--आत्मामे निज गुणोका प्रकट होना दु खका साधन कभी नही हों सकता । 
जहांपर सुखका जड मूलसे नाश माना जाता है, वहाँ भ्रति दु खका प्रसग अवश्य होगा | 

भावार:--सुख शौर दुख दोनो प्रतिपक्षी है। एक समयमे सुख और दु.खमेसे 
एक कोई आत्मामे भ्रवश्य रहेगा । जब मोक्षमे सुखका नाश हो जाता है तो दु खका 


हे अवश्यंभावी है। ऐसी अवस्थामे नैयाय्रिकको मानी हुईं मोक्ष दु खोत्पादक ही 
होगी । 


हल ] सुवोधिनी टीका [ ३६६ 
सारांश 
निश्चितं ज्ञान य सुखरूपस्य था पुनः | 
देहेन्द्रियेबिनापि स्तो ज्ञानानन्दौ परात्मनः ॥३७०॥ 
अर्थ;+---ज्ञान स्वरूप और सुखस्वरूप परमात्मा है उसके शरीर और इन्द्रियोंके 
बिना भी ज्ञान भर सुख है यह बात निश्चित हो चुकी । अथवा निश्चयसे परमात्माके 
ज्ञान भ्रौर सुख दोनों है । 
सम्यन्टष्टिका स्वरूप 
इत्येवे._तत्त्योसौ सम्यम्दष्टिनिजाटर _। 
वेषयिके सुखे ज्ञाने रागह्देपी परित्यजेत्‌ ॥३७१॥ 
अथ४--इसप्रकार वस्तु स्वरूपको जाननेवाला यह सम्यरहष्टि अपनी आत्माका 
स्वरूप देखता हुआ विषयोसे होनेवाले सुख और ज्ञानमे राग ढेष नही करता है । 
मावार्थ:--वह वैषयिक सुख और ज्ञानसे उदासीन हो जाता है । 


भ्रश्न 
ननल्‍लेखः किमेतावान अस्ति किंवा परोप्यतः । 
लक्ष्यते येन सद्दृष्टिलक्षणेनाओिचचितः पुमान्‌ |३७२।। 
अर्धः--क्‍्या सम्यग्हष्टिकि विषयमे इतना ही कथन है, या और भी है ? ऐसा 
कोई लक्षण है जिससे कि सम्यर्हष्टि जाना जा सके ३ 
उच्तर 
अपराण्यपि लक्ष्माणि सम्ति सम्यम्दगात्मनः | 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतैयें संलक्ष्यते सुदक्‌ ॥३७३॥ 
अर्थः---सम्यरदृष्टिक और भी बहुतसे लक्षण हैं, जो कि सम्यग्दशेतके अविनाभावी 
हैं। उनन्‍्हीसे सम्यग्दृष्टि जाना जाता है। (जो लक्षण सम्यग्दशेनके बिना नही ही सकते 
बे सम्यग्दशेनके अविनाभावी हैं । 
सम्यग्दृष्टीका स्वरूप 
उक्तमाक्ष्य सुख ज्ञानमनादेयं दगात्मनः । 
नादेयं कर्म च तहृद दृष्टोपलब्धितः ॥३७४॥ 
अथः--ऊपर जितना भी इन्द्रियजन्य सुख शौर ज्ञान बतलाया गया है, सम्यग्दृष्टिके 


लिये वह सभी हेय (त्याज्य) है तथा उसीप्रकार सम्पूर्ण कर्म भी त्याज्य हैं यह बात 
प्रत्यक्ष है । 
७७ 


इछूछ ] -- दश्चाध्यायी - [ दूसरा 
सम्यग्दशेनका स्वरूप 
सम्यक्त्वे वस्तुतः सक्ष्मं केवलज्ञानगेचरस | 
गोचरं ख्ावधिरवान्तपर्ययज्ञानयोइयोः ॥२७५॥ 
अथीा--सम्यग्दशन वास्तवमे झात्माका अति सूक्ष्म गुण है बह केवलज्ञानका 
चिषय है। तथा परमावधि, सर्वावधि और मनःपर्यय ज्ञानका भी विषय है अर्थात्‌ 
इन्ही तीनो ज्ञानोसे जाना जा सकता है । 
। किन्तु 
न गोचरं मतिज्ञानश्रुतज्ञानइयोभनाक्‌ । 
नापि देशावधेस्तत्र विषयो 5न्ञुपलब्धित। ॥३७६॥ 
अर्थ:-- मतिज्ञान और श्रुतज्ञानका किच्चित्‌ भी वह विषय नहीं हैं प्ौर न 
देशावधिका ही विषय है। इनके द्वारा उसका बोध नही होता है । 
सम्यक्त्वमं विपरीतता 
अस्त्यात्मनो गुणः कथ्ित्‌ सम्यक्त्व॑ निर्विकल्पकस्‌ ! 
तद्र॒इमोहोदयान्मिथ्यास्वादुरूपमनादितः ॥३७७॥ 
अर्थ:--आत्माका एक विलक्षण निविकल्पक गुण सम्यकत्व है। वह सम्यग्दशैन 
दर्शेनमोहनीय कर्मके उद्यसे भ्रनादिकालसे मिथ्या-स्वादुरूप हो रहा है । 
भावार्थ--मोहनीय कहते ही उसे है जो मूच्छित करदे । जिसप्रकार कड॒वी 
तूंबीमे डाला हुआ मीठा दूध उस तृम्बीके निमित्तसे कडवा हो जाता है, उसीफप्रकार 
दर्शनमोहनीयके निमित्तसे वह सम्यक्त्व भी अपने स्वरूपको छोडकर विपरोत स्वादवाला 
(मिथ्यात्व) हो जाता है। यह अवस्था उसकी अनादिकालसे हो रही है । 
सम्यक्त्वकी प्राप्तिका उपाय 
देवात्कालादिसंलब्धी प्रत्यासन्ने भवार्णवे | 
सव्यभावविषाकाद्ा जीव) सम्यक्त्वमश्नुते ॥३७८। 
अर्थ:--दैवयोगसे (विशेष पुण्योदयसे ) कालादि लब्धियोके प्राप्त होनेपर तथा 
ससारसमुद्र निकट (थोडा) रह जाने पर और भव्य भावका विपाक होनेसे यह जीव 
सम्यन्त्वको प्राप्त होता है । 
भावाथ:--खयुवसम विसोही देसणपाउग्ग करण लद्धीए । चत्तारिवि सामण्णा करण 
पृण होदि सम्मत्ते”/ । इस गोम्मटसारकी गाथाके अनुसार सम्यग्दर्शनकी प्राप्तिके लिये 


३७२ ] ”. धध्यायी [ दूसर। 


भव्यत्व गुणकी मलिन पर्यायका नाश हो जाता है। उसकी निममल पर्याय सिद्धोंमें सदा 
रहती है । पर्याय नाशकी भ्रपेक्षासे ही उक्त सूत्र कहा गया है। 


प्रयस्नमन्तरेणापि दृढ़मोहोपशमो' भवेत्‌ । 
अन्तपुहू्तमात्र च गुणश्रेण्पनतिक्रमात्‌ ॥३१७९॥ 
अर्थ:--फिर अन्तर्मुहतमें ही बिना किसी प्रयत्नके दर्शनमोहनीयका उपशम हो 
जाता है। उस अवस्थामे भी गुणश्रेणीके क्रका उलद्ठन नही होता । 


अस्त्युपशमसम्यक्त्॑ दृढमोहोपशमाद्यथा । 
पुंसोवस्थान्तराकारं नाकारं चिह्ठिकल्पके ॥३८०॥ 
अर्थ:--दर्शनमोहनीय कर्मके उपशम होनेसे उपशम सम्यक्‍त्व होता है। वह 
मिथ्यात्व अवस्थासे पुरुषकी दूसरी अ्रवस्थाविशेष है। सम्यग्दशंन आत्माका निविकल्पक 
गुण है उसीका स्पष्ट कथन नीचे किया जाता है-- ह 


सामान्याद्वा विशेषाद्ा सम्यकत्व॑ निर्विकल्पकम । 
सचारूप च परिणामि प्रदेशेषु परं चितः ॥३८१॥ 
अर्थ/--सामान्य रीतिसे श्रथवा विशेष रीतिसे सम्यक्त्व निविकल्पक है, सत्वरूप़ 
है भौर भ्रात्माके प्रदेशोमे परिणमन करनेवाला है । 
उल्लेख 
तत्रोल्लेखस्तमोनाशे तमो5रेरिव रश्मिमिः । 
दिश्ः प्रसत्तिमासेदु; सबंतो बिमलाशयाः ॥|३८२॥ 
अर्थ:---सम्यक्त्व आत्मामे किसप्रकार निर्मेलता पैदा करता है, इस विषयमे सूर्येका 
उल्लेख है कि जिसप्रकार सूर्यकी किरणोसे अन्धकारका नाश होनेपर सब जगह विशायें 
निर्मलता धारण करती हुई प्रसन्नताको प्राप्त होती है । 
उसीभप्रकार 
इृडमोहोपशमे सम्यग्दश्ेरुल्लेख एवं सः | 
शुद्धत्व॑ सर्वदेश्षेषु ब्रिधा बन्धापद्दारि यत्‌ ।३८३॥ 
अर्थ--दर्शनमोहनीय कर्मके उपशम होनेपर सम्य्हष्टिका भी वही उल्लेख है 
अर्थात्‌ उसका श्रात्मा निर्मलता धारण करता हुआ्ना प्रसन्नताको प्राप्त हो जाता है। उस 
श्रात्माके सम्पूर्ण प्रदेशोमे शुद्धना हो जाती है, श्ौर वह सम्यक्‍त्व तीन प्रकार (भांवकर्म, 
द्रव्यकर्म, नोकमं ) से होनेवाले बन्चका नाश करनेवाला है । 


] सुवोधिनो दीका [ देछईे 
दूसरा उल्लेख 
यथा वा मद्यधत्तुरपाकस्पास्तंगतस्प वे । 
उल्लेखो मू्िछितो जन्तुरुन्नाघः स्यादमूच्छितः ॥३८४॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार कोई श्रादमी मदिरा या धतूरा पी लेता है तो उसे सूर्छा आ 
जाती है, परन्तु कुछ काल बाद उसका नशा उतर जाता है तब वह मूछित श्रादमी मूर्छा 
रहित नीरोग हो जाता है । 
उसीप्रकार 
इड्भोहस्पोदयान्यूदा वेचित्यं वा तथा भ्रम: । 
प्रशान्ते त्वस्थ मूद्योया नाशाजीवो निरामयः ॥|३८५४॥ 
अथे१--दर्शनमोहतोय कर्मके उदयसे जीचको भूर्छा रहा करती है, तथा इसका 
चित्त ठिकाने नही रहता है और हरएक पदार्थमे भ्रम रहता है, परन्तु उस मोहनीयके 
शान्त (उपशमित) होनेपर मूर्छाका नाश होनेसे यह जीव नीरोग हो जाता है। 
सम्यग्द्शनके छक्षणोंपर विचार 
श्रद्धानादिुणा बाह्य॑ लक्ष्म सम्पस्दगात्मनः । 
न सम्यक्त्व॑ तदेदेति सन्ति ज्ञानस्थ पर्ययाः ॥३८१॥ 


अग्र--सस्यग्हटिके जो श्रद्धाच, आदि गुण बतलाये है वे सब बाह्य लक्षण हैं, 
क्योकि श्रद्धानादिक सम्यक्त्वरूप नही हैं, किन्तु वे सब ज्ञानकी पर्याय है । 


भावार्थ:--“तस्वार्थश्रद्धान सम्यग्दशेन” इस सूत्रमे सम्पर्दर्शनका लक्षण जीवादि, 
तत्त्वोका श्रद्धान बतलाया है । परन्तु वास्तवमें ज्ञान भी यही है कि जैसेका तैसा जानना 
और सम्यर्वत्व भी यही है कि जैसेका तैसा श्रद्धान करना । इसलिये उपर्युक्त लक्षण 
ज्ञानरूप ही पडता है। इसीप्रकार समन्तभद्रस्वामीने जो “श्रद्धान परमार्थानामाप्तागम- 
तपोभूताम्‌ | नििमूढ़ापोढ्मष्टाज़ सम्यस्दर्शनमस्मयम” इस शोक द्वारा देव शास्र गुरुका 
यथार्थ श्रद्धान करना सम्यक्त्व बतलाया है वह भी ज्ञान ही की पर्याय है। इसलिये ये 
सब बाह्य लक्षण हैं । 
और भी 
अपि चित्सानुभूतिस्तु ज्ञानं ज्ञानस्य पययात्‌ । 
अथाव्‌ ज्ञानं न सम्यक्त्वमस्ति चेद्वाह्मलक्षणम्‌ ।[३८७॥ 


अथ;:---और भी समयसारकारने सम्यक्त्वका लक्षण आत्मालुभूतिको बतलाया है। 


-श४४ ] ध्यायी ' [ दूंसरा 


वह लक्षण ज्ञानरूप ही पड़ता है क्योकि भ्रात्माका भ्रतुभव (प्रत्यक्ष) ज्ञानकी ही पर्याय 
विशेष है। इसलिये ज्ञानरूप होनेसे यह भी सम्यक्त्वका लक्षण नही हो सकता, यदि 
माना जाय तो केवली इसे बाह्य लक्षण ही कह सकते है ।४ 
। सम्यक्त्वकी दुलेक्ष्यतामें दृष्टान्त 
यथोज्लाघो हि दुलइयो लक्ष्यते स्पूललक्षणेः । 
वा मनःकायचेशनामुत्साहादिगुणात्मके! ॥३८८॥ 
अ्थः--जिसप्रकार किसी रोगीकी नीरोगताका जानना बहुत कठिन है, परन्तु मन 
श्रौर शरीरकी चेष्टाओके उत्साहादिक स्थूल लक्षणोसे उसकी नीरोगताका ज्ञान कर लिया 
जाता है, उसीप्रकार सम्यग्द्शन एक निविकल्पक सूक्ष्म गुण है। तथापि उपर्युक्त बाह्य 
लक्षणोसे उसका ज्ञान कर लिया जाता है । 
शकाकार 
नन्वात्मानुभवः साक्षात्‌ सम्यक्त्व॑ बस्तुतः स्वयस्‌ । 
स्वतः सवंकाले5स्य मिथ्यास्ष्टेरसंभवात्‌ ॥|३८९॥। 
अर्थः--शकाकार कहता है कि वास्तवमे श्रात्मानुभव ही साक्षात्‌ सम्यक्त्व है 
क्योकि श्रात्मानुभव मिथ्याहृष्टिके कभी कही भी नहीं हो सकता । मिथ्याहष्टिके भ्रात्मानु- 
भवका होना असम्भव है इसलिये आ्रात्मानुभव ही स्वयं सम्यक्‍त्व है ९ 
उत्तर 
नें यतो 5नभिज्ञोसि सत्सामान्यविश्येषयोः । 
अप्यनाकारसाकारलिंगयोस्तद्रथोच्यते ३९०॥ 





० नौटः--यदॉपर यह कट्द देना आवश्यक है कि उपयुक्त सम्यक्त्वके लक्षण भिन्न सिन्न आधार्यो 
द्वारा भिन्न २ रीतिसे फहे गये हैं । इस विपयमें कोई २ मद्दाशय सन्देष्ठ करेंगे कि भाचार्योके फथनमें यद्द 
विरोध फैसा ९ किसका लक्षण ठीक माना जावे और किसका अशुद्ध सममका जाबे १ तथा पद्चाध्यायीकारने 
सभीके लक्षणोंको ज्ञानकी ही पर्याय बतला दिया है. फिर सम्यक्‍त्वका स्वरूप केसे जाना जा सकता है 
ऐसे सम्देह करनेवाले सज्जन आगेका कथन पढते जॉय, उन्हें अपने आप ही मालूम हो जायगा फि न तो 
पिसी आचायका कथन मिथ्या है, और न किसीके कयनमें परस्पर विरूद्धता है तथा वास्तवमें भिन्नता भी 
नहीं है। यह जा आपको विराधसा दीसता है वह फेवछ कथन शी है, अपेक्षाका ध्यान रसनेपर सभी 
प्थन अबिरोधी हो जाता हैं। जितना भी भिन्न ९ कथन है. बद्द अपेक्षा कृत भेदकों लिये हुए है वढ्ध 
अपेक्षा कौनसी है और सम्यक्त्त कस जाना जा सऊता हैं, इन सब बातोंका विवेचन रवय आगे चढछफर 
खुठ जायगा। 
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अर्थः--शका कारसे आचार्य कहते हैं कि तुम्हारा कहना ठीक नही है, तुम सामान्य 
और विशेषमें कुछ भेद ही नही समझते, और न अ्रनाकार, साकारका ही तुम्हें ज्ञान है 
इसलिये तुम सुनो हम कहते हैं । 
ज्ञानका रक्षश 
आकारोथबिकल्पः स्यादर्थः स्रपरगोचरः । 
सोपयोगो विकल्पो वा ज्ञानस्येतद्धि लक्षणम्‌ ॥३९१॥ 
अथः--आकार कहते हैं प्र्थ विकल्पको । श्रर्थ नाम है स्वपर पदार्थका | विकल्प 
नाम है उपयोगावस्थाका । यह ज्ञानका लक्षण है । 


भावा्थ:--आत्सा और इतर पदार्थोका उपयोगात्मक भेद विज्ञान होना ही आकार 
कहलाता है। यही आकार ज्ञातका लक्षण है। पदा्थोके भेदाभेदको लिये हुए 
निश्चयात्मक बोधको ही आकार कहते हैं श्रर्थात्‌ पदार्थोका जानना ही आकार कहलाता 
है | यह ज्ञावका ही स्वरूप है । 
अनाकारता 
नाकारः स्यादनाकारो वस्तुतों निर्विकल्पता | 
शेपानन्तगुणानां तल्लक्षणं ज्ञानमन्तरा ३९२॥। 
अथं।--भाकारका स्वरूप ऊपर कह चुके हैं। उस आकारका व होना ही भ्रनाकार 
कहलाता है। उसीका नाम वास्तवमें निविकल्पता है। वह निविकल्पता अथवा 
अनाकारता ज्ञानको छोड़कर बाकी सभी अनन्तग्रुणोका लक्षण है । 


भावार्थ:--जिसके द्वारा पदार्थेका विचार हो सके, स्वरूप विज्ञान हो सके वह 
विकल्पात्मक कहलाता है। ऐसा ज्ञान ही है बाकोीके सभी ग्रुण न तो कथनमे ही श्रा सकते 
हैं, और न स्पष्टतासे स्वरूप ही उनका कहा जा सकता है । इसलिये वे निविकल्पक हैं । 
ज्ञान स्वपरस्वरूप निश्चायक है इसलिये वह विकल्पात्मक हैं और बाकीके गुण इससे 
उल्दे है, निविकल्प हैं । 
शकाकार 
नन्‍्वस्ति वास्तव सर्व सत्सामान्य विशेषत्त्‌ । 
तत्कि किखविदनाकारं किखित्साकारमेव तत्‌ ॥३९३॥ 


मर्थ:---सत्सामान्य और सत्‌ विशेष दोनो हो वास्तविक हैं तो फिर कोई अनाकार 
है और कोई साकार है ऐसा क्यो ९ 
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सत्यं सामान्यवज्ज्ञानमर्थाचास्ति विशेषत्ञत्‌ । 
यत्सामान्यमन रं साकार यदििशेष _ ॥३९४॥ 


अर्थीः--यह बात ठोक है कि ज्ञान दोनो ही प्रकारका होता है । सामान्य रीतिसे 
और विशेष रीतिसे । उन दोनोंमे जो सामान्य है वह भ्रनाकार है और जो विशेष है 
वह साकार है । 


भावार्थ:--सबसे पहले इन्द्रिय भौर पदार्थंा सयोग होनेपर जो वस्तुका सत्तामात्र 
बोध होता है उसीका नाम दर्शत है। उसमे वस्तुका निर्णय नही हो पाता । दशेन 
शञानके पूर्व होता है उसके पीछे जो वस्तुका ज्ञान होता है कि यह श्रमुक वस्तु है इसीका 
नाम अवश्नहात्मक ज्ञान है। फिर उत्तरोत्तर विशेष बोध होता है उसको क्रमसे ईहा, 
अवाय, धारणा कहते है। जिसप्रकार दर्पणका स्वभाव है कि उसके भीतर पदार्थेका 
प्रतिविम्ब पडनेसे वह दर्पण पदार्थाकार हो जाता है उसीप्रकार ज्ञानका स्वभाव है कि 
वह भी जिस पदार्थों विषय करता है उसी पदार्थके आकार हो जाता है | पदार्थाकार 
होते ही उस वस्तुका बोध कहलाता है । इसलिये ज्ञान साकार है श्रौर दशेन निराकार 
है। दूसरी बात यह भी है कि ज्ञानमें वस्तुके विशेषण, विशेष्य सम्बन्धका निर्णय होता 
है इसलिये वह साकार है और इतर गुण निराकार है। तथा ज्ञान श्रपने स्वरूपका भी 
ज्ञान कराता है इसलिये साकार है, इतर गुण श्रपना भी स्वरूप नही प्रगट कर सकते 
इसलिये निराकार है । 


यहाँपर दर्शन (यह दर्शन सम्यर्दशशनसे सर्वथा भिन्न है)का एक हृशन्त मात्र दे 
दिया है । वास्‍्तवमे ज्ञानकों छोडकर सभी ग्रुण अनाकार है । 
ज्ञानको छोडकर सभी गुण निराकार हैं 
शानादिना गुणाः सर्वे प्रोक्ताः सन्नक्षणाद्विताः । 
सामान्याद्वा तिेपाद्या सत्यं नाकारमात्रकाः |३९५॥ 
अर्थ:--ज्ञानकों छोडकर वाकीके सभी गुण सन्मात्र हैं। चाहे वे सामान्य गुण 
हो, चाहे विशेष गुण हो सभी आकार रहित हैं भ्रर्थात्‌ निविकल्पक हैं । 


भावारथ:--ज्ञानके सिवा सभी गुण श्रपनी सत्ता मात्र रखते हैं, ज्ञान ही एक ऐसा 
है जो अपनी सत्तासे श्रपना और दुसरोका बोध कराता है इसलिये यही साकार है । 
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अनाकारताका 
ततो बस्तुमशक्यत्वात्‌ निर्षिकल्पस्य वस्तुनः । 
तदु समालेख्य ज्ञानद्वारा निरूप्यते ॥३९६॥ 
अर्थ--इसलिये जो निर्धिकल्पक वस्तु है, उसका कथन ही नहीं हो सकता है 
पह वचनके अगोचर है । इसलिये उसका उल्लेख ज्ञानद्वारा किया जाता है। 
जझानका रवरूप 
स्वापूर्वाथडयोरेव ग्राहक ज्ञानमेकशः । 
नात्र ज्ञानमपूर्वार्थों ज्ञानं ज्ञानं पर! परः ॥३९७)॥ 
अर्थ:--निज और अ्रनिश्चित पदार्थे, दोनोके ही स्वरूपका ग्राहक ज्ञान है, वह 
दोनोंका ही एक समयमें निश्चय कराता है, परन्तु अनिश्चित पदा्थेका निश्चय कराते 
समय ज्ञान स्वय उस पदार्थरूप नही हो जाता है । ज्ञान ज्ञान ही रहता है श्लौर पर 
पदार्थ पर ही रहता है । 
मावारथः--जिसपप्रकार दीपक अ्रपना स्वरूप भी स्वय दिखलाता है और साथ ही 
इतर घटपटादि पदार्थोको भी दिखलाता है । उसीप्रकार ज्ञान भी श्रपने स्वरूपका भी 
बोध कराता है साथ ही पर पदार्थोका भी बोध कराता है। परल्तु पर पदार्थेका बोध 
कराते समय वह ज्ञान स्वय पर पदार्थ रूप नही है वह पदार्थाकार होते हुए भी अपने ही 
स्वरूपमें है। पदार्थाकार होना ज्ञानका निज स्वरूप है । 
स्वार्थ, पराथंमें भेद 
स्वार्थों वै ज्ञानमात्रस्य ज्ञानमेक गुणश्रितः । 
पराथस्स्वार्थसम्बन्धी गुणाः शेषे सुखादयः ।।३९८॥ 
अर्थ+--ज्ञान-स्वार्थ परार्थ दोनोका निश्चय कराता है, यहाँपर ज्ञानका स्वार्थ तो 
क्या है, और परार्थ क्‍या है ” इसे ही बतलाते है---अपने स्वरूप जो पदार्थ है वही 
स्वार्थ है । अपने स्वरूप पदाथे ज्ञानका ज्ञान ही है। श्रात्माका ज्ञानरूप जो ग्रुण है 
वही ज्ञान गुण, ज्ञानका स्वार्थ है । बाकी सब पराथ्थ है । पर स्वरूप जो पदार्थ है वह 
परार्थ है। पर स्वरूप पदार्थ ज्ञानसे पर ही होगा। परन्तु परार्थ भी स्वार्थ-ज्ञानसे 
सम्बन्ध रखनेवाला है। इसलिये आत्मामे जितने भी सुखादिक अनन्त गुण है सभी 
ज्ञानके परार्थ है, परन्तु वे सव ज्ञानसे सम्बन्ध अवश्य रखते हैं । 


भावार्थ:--ज्ञान अपने स्वरूपका निश्चायक है भौर इतर जितने भी आत्मोक ग्रुण 
ड्ट्प 
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है उनका भी निश्चायक है। इसलिये ज्ञान, स्वार्थ, परार्थ दोनोंका निम्धायक है । इतना 
विशेष है कि ज्ञान घटपटादि पर पदार्थोका भी निश्चायक है परन्तु वह घटपटादिसे 
सर्वथा भिन्न है। किन्तु सुखादि गुणोसे सर्वेथा भिन्न नही है। सुखादिकके साथ ज्ञानका 
तादात्म्य सम्बन्ध है तो भी ज्ञान गुण भिन्न है और अन्य अनन्त गुण भिन्न है। 
गुण सभी जुदे २ हैं 
तथथा सुखदुःखादिभावों जीवगुणः स्वयं । 
5 ज्ञानं तदेदक नून॑ ना्थोज्ज्ञानं सुखादिमत्‌ ॥२९९॥ 

अथे।--सुख ढु खादि भाव, जीवके हो गुण है, ज्ञात उन सबका जाननेवाला है । 

परन्तु वह सुखादि रूप स्वयं नही है। दुख ग्रुणकी विभाव पर्याय है । 


भावार्थ:--अनन्त गुणोका तादात्म्य होते हुए भी भिन्न २ कार्योकी अपेक्षासे सभी 
गुण भिन्न २ है, परन्तु इतर ग्रुणोसे ज्ञान गुण विशेष है। और ग्रुण निविकल्पक 
(स्व-पराध्वेदक) है और ज्ञान गुण सविकल्पक (स्व-परवेदक) है । 


सम्यरद्शन वचनके अगोचर है 


सम्यक्‍्त्व॑ वस्तुतः सूक्ष्ममस्ति वाचामगोचरम्‌ । 
तस्माइक्त, च श्रोतुं च नाधिकारी विधिक्रमात्‌ ॥४००॥| 
अथ।--सम्यग्दशेत वास्तवमे आत्माका सूक्ष्म गुण है, वह वचनोंके गोचर नहीं है 
श्र्थात्‌ वचनो द्वारा हम उसे नहीं कह सकते | इसलिये उसके कहने सुननेके लिये 
विधिक्रमसे कोई श्रधिकारी नही हो सकता । 
फिर सम्यक्‍त्व कैसे जाना जाय ९ 


प्रसिद्ध ज्ञानमेयेक साथनादिविधी चित! । 
स्वानुभूत्येकहेतुश्॒ तस्मात्तत्परमं पदम्‌ ॥|४० १॥ 
अर्थः---वम आत्माका एक ज्ञान गुरा ही प्रसिद्ध है जो कि हरएक पदार्थकी सिद्धि 
कराता है। सम्यग्दर्शनके जाननेके लिये स्वानुभूति ही एक हेतु है इसलिये वही सर्वोत्किष्ट 
क्स्तु है । 
सानुभूतिका स्प॒रूप 
तत्राप्यात्मानुभूतिः सा विशिष्ट ज्ञानमात्मनः | 
मम्यक्वेनाविनाभृतमन्वयाद्व्यत्तिरिकतः ॥४०२॥ 
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अथः--वह आत्मानुभूति आ्रात्माका ज्ञानविशेष है, और वह ज्ञानविशेष, 
सम्यग्दशंनके साथ अन्वय और व्यतिरेक दोनोसे श्रविनाभाव रखता है | 


भावार्थ:---जो जिसके होनेपर होता है उसे अन्वय कहते है श्रौर जो जिसके नही 
होनेपर नही होता है उसे व्यतिरेक कहते है । सम्यग्दर्शनके प्रगट होनेपर ही 
आत्मामें शुद्ध अनुभव (स्वानुभूति) होता है, बिता सम्यग्द्शनके शुद्धानुभव चही होता । 
इसलिये स्वानुभूति (शुद्ध) का सम्यग्दर्शनके साथ सर्वथा अविनाभाव (सहभाव) है । 
सम्यक्त्वके कहनेकी योग्यता 
ततो 5स्ति योग्यता वक्त्‌' व्याप्तेः सद्भावतस्तयो! । 
सम्यक्त्व॑ स्वानुभूतिः स्पात्साचेच्छुद्रनयात्मिका ।।४० ३॥ 
अर्थ!--सम्यक्त्व और स्वानुभूतिकी जब साथ २ व्याप्ति (सहभावीपना) है तो 
फिर सम्यग्दशंन भी रूपान्तरसे कहने योग्य हो जाता है। यह कहा जा सकता है कि 
स्वानृभूति ही सम्यक्त्व है, परन्तु वह स्वानुभूति शुद्ध नय स्वरूप हो तो । 


भावाथ:--जब आत्मामें शुद्ध स्वानुभूति हो जाती है तब उसके द्वारा उसके 
अविनाभावी सम्यग्दशेनकी उदुभूतिका बोध हो जाता है । इसीलिये शुद्ध स्वानुभूतिको 
ही सम्यक्त्व कह दिया गया है। 

व्याप्ति भेद 
किज्चास्ति विपमव्याप्तिः सम्यक्त्वानुभवद्वयों। । 
। नोपयोगे समव्याप्तिरस्ति लब्बिविधो तु सा ॥॥४०४॥ 

अर्थ:--विशेष इतना है कि सम्यरदर्शन और स्वासुभव इन दोनोंमे विपम व्याप्ति 
है क्योकि उपयोगावस्थामे समव्याप्ति नही हो सकती । परन्तु लब्धि रूप ज्ञानके साथ 
तो सम्यक्त्वकी समव्याप्ति है । 


भावाथ--जो व्याप्ति दोनों तरफसे होती है उसे समव्याप्ति कहते है । जैसे जहां 
जहाँ अचेतनपना है वहाँ वहाँ जडपना है। और जहाँ जहाँ जडपना है वहाँ वहाँ 
गचेतनपना है। तथा जो व्याप्ति एक तरफसे ही सम्बन्ध रखतो है वह विषमव्याप्ति 
कहलाती है । जेसे-जहाँ जहाँ घूआ होता है वहाँ वहाँ अग्नि होती है, श्रौर जहाँ जहां 
श्रग्नि होती है वहाँ वहाँ धूत्रा होता भी है, नही भी होता । जलते हुए कोयलोमे अग्नि 
तो है परन्तु धूश्रा नही है। इसलिये धूआकी व्याप्ति तो अग्निके साथ है श्रर्थात्‌ घृश्रा 
तो अग्निके बिना नही रहता। परन्तु अग्निकी धूएके साथ व्याप्ति नही है। ऐसी 
व्याप्ति इकतरफा व्याप्ति (विषम) कहलाती है । 
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प्रकृममे स्वानुभूतिकी दो अवस्थाये है एक तो क्षयोपशम ज्ञान (लब्धि) रूप 
अवस्था दूसरी उपयोगात्मक ज्ञानरूप अवस्था । उपयोगात्मक ज्ञान कभी कभी होता 
है। प्रत्येक समय उपयोग नही होता है परन्तु क्षयोपशम रूप ज्ञान सदा रहता है। 
इसलिये क्षयोपशमरूप स्वानुभवकी तो सम्यक्त्वके साथ समव्याप्ति है। सम्यक्त्वके 
होनेपर क्षयोपशमरूप स्वानुभव होता है, और क्षयोपशमरूपस्वानुभवके होनेपर सम्यक्त्व 
होता है । सम्यकत्वके होनेपर उपयोगात्मक स्वानुभव हो भी जाय और नही भी हो, 
नियम नही । हाँ उपयोगात्मक स्वानुभवकरे होते हुए भ्रवश्य ही सम्यग्दर्शनकी प्रकटता है 
इसलिये यह विषम व्याप्ति है। 

इसीका खुलासा 


तथथा स्वानुभूतो वा तत्काले वा तदात्मनि । 
अस्त्यवश्यें हि सम्यक्त्व॑ यस्मात्सा न विनापि ततू ॥|४०५॥ 
अर्थ:--जिस श्रात्मामे जिस कालमे स्वानुभूति है, उस आत्मामे उससमय अवश्य 
ही सम्यक्त्व है क्योंकि बिना सम्पक्‍त्वके स्वानुभूति हो नही सकती । 


यदि वा सति सम्यक्त्वे स स्थाद्ठा नोपयोगवान | 
शुद्धस्यानुभवस्तत्र लब्धिरुपोस्ति वस्तुतः ॥४०६॥। 
अथथ।---अभ्रथवा सम्यग्द्शनके होनेपर शुद्धात्माका उपयोगात्मक अनुभव हो भी, 
ओर नहीं भी हो। परन्तु सम्यक्त्वके होनेपर स्वानुभवाउघवरण कर्म (मतिज्ञाना- 
वरण ) का क्षयोपशम रूप (लब्वि) ज्ञान अवश्य है । 
लब्धि रूप ज्ञानका कारण 
हेतुस्तत्रापि सम्यक्त्वोत्पत्तिकालेस्ट्पवश्यतः | 
तज्ानावरणस्योच्चेरस्ट्यवस्थान्तरं स्वतः ||9 ०७॥ 
अर्थ/---सम्यक्त्वके होनेपर लब्धि रूप स्वानुभूति अवश्य हो जाती है ऐसा होनेमे 
कारण भी यही है कि जिससमय सम्यक्‍्त्वकी उत्पत्ति होती है, उसीसमय स्वानुभूत्यावरण 
कर्म (मतिज्ञानावरण विशेष ) की भ्रवस्था पलट जाती है अर्थात्‌ क्षयोपशम हो जाता है । 
छद्गाश्थफे उपयोग सदा नहीं रहता फिन्तु लब्धि रहित है 
यस्माज्जानमनित्यं स्याच्छग्रस्थस्पोषयोगव््‌ । 
नित्य ज्ञानमछगस्थे छम्स्थम्य च लब्धिमत्‌ ||४०८॥ 
अथः--छद्मस्थ (अल्प) पुरुपषका उपयोग एकसा नही रहता, कभी किसी पदार्थ 
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विषयक होता है और कभी किसी पदार्थ विषयक होता है, तथा कभी कभी निद्रादि 
अवस्थाओमें अनुपयोगी ज्ञान भी रहता है। इसलिये छद्नस्थोंका उपयोगात्मक ज्ञान 
अनित्य होता है । परन्तु सर्वेज्षका उपयोगात्मक ज्ञान सदा नित्य रहता है। छद्मस्थोंका 
क्षयोपशम (लब्धि) रूप ज्ञान नित्य रहता है । 
सारांश 
नित्य सामान्यमात्रत्वात्‌ सम्यकक्‍त्व॑ निर्विशिषतः) 
तत्सिद्धा विषमव्याप्तिः सम्यक्त्वानुभवहयों; |॥४०९॥ 


अथु।--सम्यग्दशेन भी सामान्यरीतिसे नित्य ही है इसलिये सम्यक्त्व और अनुभव 
दोनोमे विषम व्याप्ति है । 


भावाथ:--सम्यक्त्व नित्य है इसका श्राशय यही है कि उपयोगकी तरह वह 
बराबर बदलता नही है तथा लब्धिरूप अनुभव भी नित्य है। इसलिये सम्यक्त्व और 
लब्धि रूप अनुभवकी तो सम व्याप्ति है। परन्तु सम्यक्त्व और उपयोगात्मक-अ्रचुभवकी 
विषम ही व्याप्ति है क्योंकि उपयोगात्मक ज्ञान सदा नही रहता है। 
प्रतिज्ञा 
अपि सन्ति गुणाः सम्यक्‌ श्रद्धानादि विकल्पका) । 
उद्देशो लक्षणं तेषां तत्परीक्षाधुनोच्यते |४१०॥। 
अर्थ!--स्वानुभूतिके साथ साथ होनेवाले सम्यकृश्द्धान भ्रादि और भी बहुतसे ग्रुण 
है । ग्रन्थकार कहते है कि, अरब उनका उहं श्य, लक्षण, परीक्षा बतलाते है । 
उद्दश्य 
तत्रोदेशों यथा नाम श्रद्धारुचिप्रतीतयः । 
चरणं थे यथाम्नायमर्थाचल्वाथंगोचरम्‌ !॥४ १ १॥ 
अर्थ:---आम्ताय (शास्त्र-पद्धति) के अनुसार अर्थात्‌ जीवादि तत्त्वोके विषयमे श्रद्धा 
करना, रुचि करना, प्रतीति करता, श्राचरण करना, यह सब कथन उद्द श्य कहलाता है । 
लक्षण 
तत्त्वार्थाभिमुखी बुद्धिः श्रद्धा सात्म्यं रुचिस्तथा । 
प्रतीतिस्तु तथेति स्यात्स्रीकारथरणं क्रिया ॥४१२॥ 
अथे+---तत्त्वार्थ (जीवादि तत्त्व )के सन्मुख वुद्धिका होना अर्थात्‌ तत्त्वार्थके जानमेके 
लिये उद्यत वुद्धिका होना श्रद्धा कहलाती है। और तत्त्वार्थमे आत्मीक बावका होना 
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रुचि कहलाती है। “वह उसी प्रकार है” ऐसा स्वीकार करना प्रतीति कहलाती है और 
उसके अनुकूल क्रिया करना चरण-श्राचरण कहलाता है । 


भावाथः--श्रद्धा, रुचि, प्रतीति और आचरण (चारित्र) ये चारो ही कमसे 
होते हैं। “तत्त्वाथ॑श्रद्धान सम्यग्दर्शनम्‌” इस सूत्रमे जो श्रद्धानका लक्षण है, वह इस 
खक्लोकमे कही हुईं श्रद्धासे भिन्न है। परन्तु वास्तवमे भ्रपेक्षाकृत ही भेद है। तत्त्वार्थ 
श्रद्धात और प्रततीति, दोनों एक ही बात है। प्रतीतिमे तत्त्वार्थकी स्वीकारता है और 
श्रद्धात भी इसीका नाम है कि वस्तुको जान कर उसे उसी रूपसे स्वीकार करना। 
श्रद्धानकी श्रद्धा पूर्व पर्याय है | यही अपेक्षाकृत भेद है। 
श्रद्धादिके कहनेका प्रयोजन 
गर्थादायत्रिक ज्ञानं ज्ञानस्पेचात्र पर्ययात्‌ । 
चरणं वाकायचेतोभित्यापारः शुभकमंसु ।9 १३॥ 
अर्थ/--श्रद्धा, रुचि, प्रतीति, ये तीनो ही ज्ञान स्वरूप हैं क्योकि तीनो ही ज्ञानकी 
पर्याय हैं। तथा आचरण-चारित्र-मन, वचन, कायका शुभ कार्यो होनेवाला 
व्यापार है । 
श्रद्धादिक सम्यरदर्शनके बिना सी हो सकते हैं 
व्यस्ताश्चेते समस्ता वा सदृच्ऐेलक्षणं न वा | 
सपत्ते वा त्रिपक्षे वा सन्ति यद्धा न सन्ति वा ॥४१४॥। 


अर्थ+--श्रद्धा, रुचि आदि चारो ही सम्यग्दष्टिके लक्षण हो भी सकते है और नहीं 
भी हो सकते । यदि ये सम्यग्हष्टिके लक्षण हो तो भिन्न भिन्न अवस्थामे भी हो सकते हैं, 
श्रीर समुदाय अवस्थामे भी हो सकते हैं। चाहे ये सम्यग्हष्टिके सपक्षमे हो चाहे 
विपक्षम हो, श्र्थात्‌ सम्यग्दर्शनके साथ साथ हो श्रथवा मिथ्यादर्शनके साथ साथ हो 


कुछ नियम नही है। श्रथवा श्रद्धादिक सम्पग्दष्ठिके हो या न भी हो, ऐसा भी कुछ 
नियम नही है । 


भावाथ:--श्रद्धादिक सम्यग्हष्टिके भी हो सकते हैं और मिथ्याहश्के भी हो सकते 
है । भिन्न भिन्न भी हो सकते है और समस्त भी हो सकते है। सम्पग्द्शनके होनेपर 
टी भी जाबे और न भी हो, ऐसा कुछ भी नियम नहीं है। सम्यग्दर्शनके साथ श्रद्धा 
सम्पसदशेनया लक्षण एवं पर्याय है, मिथ्यादर्शनकी श्रद्धा विपरीत श्रद्धा है । 


] सुबोधिनी टीका [ इ४३ 
सम्यग्द्श नके बिना श्रद्धादिक गुण नहीं हैं 
स्वानुभूतिंसनाथाश्चेत्‌ सन्ति श्रद्धादयों गुणाः । 
स्वानुभूतिं विना5 5भासा नार्थाच्छुद्धादयों गुणा: ॥४११॥। 
अर्थ---यदि श्रद्धादिक गुण स्वानुभूतिके साथ हो तो वे ग्रुण (सम्यग्दर्शनके 
लक्षण) समझे जाते है और बिना स्वानुभूतिके गुणाभास समझे जाते है। अर्थात्‌ 
स्वानुभूतिके अभावमे श्रद्धा आादिक गुण नही समझे जाते । 


साराश 


तत्स्याच्छुद्धादयः सर्वे सम्यक्त्य॑ स्वानुभूतिमत्‌ | 
न सम्पक्त्व॑ तदाभासा मिथ्याश्रद्धादिवत््‌ स्वतः ४ १६॥ 


अर्थ:---इसलिये ऊपर कहनेका यही साराश है कि श्रद्धा आदिक चारो ही यदि 
स्वानुभूतिके साथ हों तो वे ही श्रद्धा आदिक सम्यग्दशेन समझे जाते है और यदि श्रद्धा 


आदि मभिथ्यारूप हो-मिथ्या श्रद्धा आदि हो तो सम्यक्त्व नही समभे जाते किन्तु श्रद्धाभास 
और रुच्याभास ग्रादि समझे जाते है। 


भावार्थ:--स्वानुभूति सम्यक्त्वका अविनाभाविगुण है। जिसप्रकार अविनाभावी 
होनेसे स्वानुभूतिको ही सम्यग्दर्शन कहते है, उसीप्रकार स्वानुभूतिके साथ यदि श्रद्धा 
आदिक हो तो उन्हे भी सम्यग्दर्शन कहना चाहिये परन्तु यदि श्रद्धा आदिक मिथ्यात्वके 
साथ हो तो उन्हें सम्पग्द्शेन नही कहना चाहिये किन्तु श्रद्धाभास रुच्याभास एवं 
सम्यक्त्वाभास समभना चाहिये । 
सामान्य श्रद्धादिक भी सम्यकत्थके गुण नहीं हैं 
सम्यड्मिथ्याविशेषान्यां विना अ्रद्धादिमात्रकाः | 
क्षवह्विप्तेपि इत्तित्वादृष्यभिचारिणः ४ १७॥ 
अर्थ:--जो श्रद्धा आदि न तो सम्यक्‌ विशेषण रखते हों, और न मिथ्या विशेषण 
ही रखते हो तो वे सपक्षकी तरह विपक्षमे भी रह सकते हैं, इसलिये व्यभिचारी है। 


भावार्थ:--सामान्य श्रद्धा आदिकको न तो सम्यग्दर्शन सहित ही कह सकते हैं 


और न मिथ्यादर्शन सहित हो कह सकते है। ऐसी सन्दिग्ध भ्रवस्थामे वे सम्यक्‌ मिथ्या 
विशेषण रहित सामान्य श्रद्धांदिक भी सदोषी है । 


शे८४ ] पत्चाथ्यायी [ दूसरे 


इसीका रपष्ट कथन 
अर्थाच्छुद्धादयः सम्यग्दष्टिः श्रद्धादयों यतः | 
मिथ्या श्रद्धादयों मिथ्या नार्थाच्छुद्धादयो यतः [8 १८॥ 
अर्थ/--अर्थात्‌ श्रद्धादिक यदि सम्यक (यथार्थ) हो तव तो वे श्रद्धांदिक कहलाते 
है परन्तु यदि श्रद्धादिक मिथ्या (अयथार्थ) हो तब वे श्रद्धादिक नही कहे जाते किन्तु 
मिथ्या सममे जाते हैं । 


भावाथा--श्रद्धादिक कहनेसे सम्यक्‌ श्रद्धा श्रादिका हो बोध होता है । यदि सम्यक्‌ 
न हो तो उन्हे श्रद्धांदिक न कहकर मिथ्या श्रद्धादि कहदना चाहिये । 
शंकाकार 
ननु तत्तरुचिः श्रद्धा श्रद्धामात्रेकलक्षणात्‌ । 
सम्यदू मिथ्याविश्रेपाम्यां सा डिधा तत्कुतोथंतः ।9७ १९॥ 
अर्थ:--शकाकार कहता है कि तत्वरुचिका नाम ही श्रद्धा है क्योंकि श्रद्धाका 
नक्षण श्रद्धामात्र ही है। फिर वह श्रद्धा, सम्पक्‌ श्रद्धा श्रीर मिथ्या श्रद्धा ऐसे दो भेद 
बाली वास्तवमे कँसे हो जाती है ? 
उत्तर 
नैंवं यतः ममव्याप्ति) श्रद्धा स्वानु भवहयोः | 
नं नानुपलब्धेर्थ श्रद्धा खरविपाणवत्‌ ॥४२०॥ 
अर्थः--शकाकारका उक्त कथन ठीक नही है, क्योकि श्रद्धा श्रौर स्वानुभूति, इन 
दोनोमे समव्याप्ति है। अर्थात्‌ दोनो ही साथ होनेवाली है इसलिये अनुपलब्ब पदार्थमे 
गधेके सीगकी तरह श्रद्धा निश्चयसे नही हो सकती । 
पिना स्वार्थानुभृतिं तु या श्रद्धा श्रुतमात्रतः | 
तच्वार्थानुगताप्यर्थाच्छुद्धा नानुपलब्घितः ।४२१॥॥ 
बर्थः--विना स्वार्थानुभवके जो श्रद्धा केवल सुननेसे श्रथवा शाल्रजानसे ही है वह 
तत्त्वाथके अ्रनुकूल होने पर भी पदार्थकी उपलब्धि न होनेसे श्रद्धा नही कहलाती । 
भात्रार्थ--बिना स्वार्थानुभूतिके होनेवाली श्रद्धा, वास्तवमे श्रद्धा नही है औ्रौर व 
उसे सम्यग्दर्गन ही कह सकते क्योंकि उसमे श्रात्मतत्त्व विपय नही पडता है । 
लब्धिः म्यादविश्नेपाद्या सदसतोदुन्मचबत्‌ | 
नोपलब्धिगिदार्थात्सा तच्छेपानपलन्धिवत ||२२२॥॥ 


अव्याय ] सुबोधिनी टीका [ ३६१५ 


अरथ।--उन्मत्त पुरुषकी तरह सत्‌ पदार्थ और असत्‌ पदार्थ (यथाथे अयथार्थ) में 
सामान्य रीतिसे होनेवाली लब्धि वास्तवमें उपलब्धि ( प्राप्ति ) नही है। किन्तु 
अनुपलब्धिकी तरह (ठीक पदार्थों विषय न करनेसे) वह भी अवुपलब्धि ही है। 
निष्कर्ष 
ततो 5स्ति यौगिकी रूढिः श्रद्धा सम्यक्वल .म्‌। 
अर्थादष्य विरुद्ध स्पात्प॒क स्वात्मानुभूतिवत्‌ ॥४२३॥ 
अर्ध:--इसलिये यौगिक रीतिसे भी श्रद्धा सम्यक्त्वका लक्षण हैं भौर रूढिसे भी 
सम्यक्त्वका लक्षण है। पहलेका यह कथन कि जो स्वाचुभूति सहित है वही श्रद्धा 
कहलाती है, सर्वथा ठीक भ्रौर भविरोधी है । 
सम्यग्दष्टिके और भी गुण 
गुणाश्ान्ये प्रसिद्धा ये सद्दष्टेः प्रशमादयः । 
बहिदंश्या यथास्वं ते सन्ति सम्यक्त्वलक्षणा; ॥|9२४।॥| 
अर्थः--और भी प्रशमादिक जो सम्यग्हष्टिके प्रसिद्ध गुण हैं, वे सब बाह्य दृश्टिसे 
ही सम्यक्त्वके लक्षण है । यदि वे सम्यग्द्शनके अविनाभावी है तो लक्षण है, श्रन्यथा 
नही । 
सम्यम्टृष्टिके गुणोंके नाम 
तत्राद्यः प्रशमों नाम संवेगध गुणक्रमात्‌ | 
अनुकम्पा तथास्तिक्यं वक्ष्ये. क्षणं यथा ॥४२१५॥ 
अर्थी--सम्पःहष्टिका पहला गुण प्रशम है दूसरा सवेग है, तीसरा श्रचुकस्पा है 
झभौर चौथा आस्तिक्य है। इन चारोका ऋमसे लक्षण कहते है । 
प्रशमका रूक्षण 
प्रशमो विषयेषृच्चेमविक्रोधादिकेष च। 
लोकासंख्यातमात्रेषु खरूपाच्छिथिले मनः ॥8२३६॥ 
अर्थ।--पवेन्द्रिय सम्बन्धी विषयोमे और असख्यात लोक प्रमाण रेधादिक भावोमे 
स्वभावसे ही मनकी शिथिलताका होना प्रशम (शान्ति) कहलाता है । 


भावार्थ:---विषय ऋषधादिकमे मनकी प्रद्ृत्तिका न होना ही प्रशम है । 
६ 


अध्याय ] सुबोधिनो दीका 


[ रेघ७ा 
ग्रथवा न धर्मियोमे अचुराग करना अथवा पाँचों परमेष्ठियोमे प्रेम करना भी संवेग 
कहलाता है। 

धर्म और घर्मका फल 
धर्मः सम्यक्त्वमात्रात्मा श॒ुद्धस्यानुभवो 5 ॥। 
तत्फले सुखमत्यक्षमक्षय॑ क्षायिक च यत्‌ ॥9३२॥ 
--सम्यक्त्वस्वरूप-आत्मा ही धर्म कहलाता है अथवा शुद्धात्माका अनुभव 
होता ही धर्म है और अतीन्द्रिय, श्रविनाशी क्षायिक सुख ही धर्मका फल कहलाता है । 
समान धर्मियोंमें अनुराग 
इतरत्र पुना रागस्तदूगुणेष्बनचुरागतः । 
नातहुणे उच्चुरागोपि तत्फलस्याप्यलिप्मया |9३३॥ 
अर्थ:--समान धर्मियोमे जो प्रेम बतलाया है वह केवल उनके गुणोमे अलुराग- 


बुद्धिसि होना चाहिये । जिनमे गृण नही है, उनमे फलकी इच्छा रखते हुए भी अ्रतुराग 
नही होना चाहिये । ४ 


अनुरागका शब्दार्थ 
अन्नानुरागशब्देन नामिलाषों निरुच्यते । 
किन्तु शेषमधर्माद्वा निम्नत्तिस्तत्फलादपि ॥|४३४॥ 
अर्थः--यहाँ पर अनुराग शब्दसे अभिलाषा श्रर्थ नही लेना चाहिये किन्तु दूसरा 
ही अर्थ लेना चाहिये अर्थात्‌ गुणप्रेम अनुराग शब्दका अर्थ है अथवा अधम और अधर्मके 
फलसे निवृत्ति होना भी अश्रनुराग शब्दका श्रर्थ है । 
और भी 
अथानुरागशब्दस्य विधिवाच्यों यदार्थतः | 
प्राप्तिः स्पादुपलब्धियाँ शब्दाश्चेकार्थवाचकाः ॥9३४॥ 
अर्थ:---जिससमय अनुराग शब्दका विधिरूप अर्थ करना हो, तव प्राप्ति, उपलब्धि 
ये सब शब्द एक ही अर्थके वाचक होते है । 
भावार्थ:--विधिरूप अर्थ करने पर अ्नुरागका श्रर्थ, गुणोकी प्राप्ति और गुणोकी 
उपलब्धि समभना चाहिये। 
आशा 
नचा5णट्टूयं निपिद्धः स्पादमिलापो भोगेप्वलम । 
शुद्धोपलग्धिमात्रेपि हि यो भोगामिलापवान ॥०३६॥ 


श्ेघथ ] पश्चाध्यायी [ दूसरा 


, ” अर्थ/--ऐसी श्राशका नही करना चाहिये कि श्रभिलापाका निपेध केवल भोगोके 
विषयमे ही कहा गया है। शुद्धोपलब्धि होने पर भी जो भोगोमे श्रभिलाषा रखता हो 
उसकी अ्रभिलाषाका भी निषेध किया गया है । 

अभिलाषामात्र निषिद्ध है 
अर्थात्सवोंमिलापः स्यादश्ञानं दगृविष्ययात्‌ । 
न्यायादलब्धतत्त्वार्थों लब्धुं कामी न लग्धिमान्‌ ॥४३२७॥ ः 
अथः--सभी अभिलाषाये अज्ञानरूप (बुरी) है क्योकि सभी मिथ्यात्वसे होती 
हैं। न्यायसे यह बात सिद्ध है कि जिसने तत्त्वार्थकों नहीं जाना है उसे चाहनेकी इच्छा 


होने पर भी पदार्थ नही मिलता है । 
४ और भी 


मिथ्या सर्वोभिलापः स्यान्मिथ्याकर्मोद्यात्परम्‌ । 
स्वार्थसाथकक्रियासिद्धो नाल प्रत्यक्षतो यतः ॥४ ३८॥ 
अर्थ:--सम्पूर्ण अभिलाषायें मिथ्या है। क्योंकि सभी मिथ्यात्वकर्मके उदयसे 
होनेवाली हैं। तथा कोई भी अभिलाषा अपने अ्रभीष्ट क्रियाकी सिद्धि करानेमे समर्थ 
नही है क्योकि यह बात प्रत्यक्ष है । 
ह अभिलाषाम अभीष्टकी सिद्धिका अभाव 
कचित्तस्पापि सद्भावे नेश्रसिद्धिरहेतुतः | 
अभिलाषस्याप्यसड्भावे स्वेश्टसिद्धिज्च हेतुतः ॥४ ३९॥। 
अर्थः--कही पर श्रभिलाषाके होने पर भी बिना कारण इृष्ट सिद्धि नहीं होतो 
है। और कही पर अ्भिलाषाके न होने पर भी, कारण मिलने पर अपने अ्रभीष्टकी सिद्धि 
हो जाती है। हु 
इष्टान्त 
यशःश्रीसुतमित्रादि सर्व कामयते जगत्‌ । -« 
नास्य लाभो 5भिलाषेपि बिना पुण्योदयात्सतः ॥४४०॥। 
अथ+--यश, लक्ष्मी, पुत्र, मित्र आदिकको सभी जगत्‌ चाहता है परन्तु उसकी 
झ्रभिलाषा होने पर भी बिना पुण्योदयके पक सु नही मिल सकती ॥ 
आर भें 


। जरामृत्युद्रिद्रादि नहि कामयते जगत । 
तत्संयोगो बलाद्रित सतस्तत्रा 5शुमोदयात्‌ ॥४४ १॥ 


- ै खुबोधिनी दीका ( ३८६- 


अर्थः--बुढ़ापा, भ्रृत्यु, दरिद्रता आदिको कोई भी आदमी नहीं चाहता है परन्तु 
विना चाहने पर भो अशुभ कमेके उदयसे बुढापा आदिका संयोग अवश्य हो ही जाता है। 
हु विधि और निषेध न 
संवेगो विधिरूपः स्यान्निपेषथ् निषेधनात । 
स्पाहिवक्षाबशादद्वेतं नार्थादर्थान्‍तरं तयोः ||४४२॥ 


अथः--सवेग कही विधिरूप भी होता है और निपेध करनेंसे निषेधरूप भी होता 
है। जैसी विवक्षा (वक्ताके कहनेकी इच्छा) होती है, वैसा ही विधि या निपेधरूप श्रथें 
ले लिया जाता है। विधि और निषेध, दोनोमें भेद नही है, दोनोका प्रयोजन एक ही है । 
सवेगका रक्षण 
त्यागः सर्वामिलापस्य निवंदों लक्षणाचथा । जज 
स॒ संबेगोथवा धर्म: सामिलाषो न धर्मवान्‌ ॥४४३॥ 


बर्थ/--सम्पूर्ण अभिलाषाओका त्याग करता अथवा वैराग्य (संसारसे) धारण 


करना सवेग है और उसीका नाम धम है । क्योकि जिसके अभिलाषा पाई जाती है वह 
धर्मघारी कभी नहीं हो सकता । 


किन्तु 
4 ः ( ७ ऐ ७. 2 
नापि धर्म! क्रियामात्र मिथ्याव्टरिहाथतः । 
नित्य रागादिसद्भावात्‌ प्रत्युता 5धर्म एव सः ।॥|४४४॥ 
अर्थ:--क्रियामात्रको धर्म नही कहते है। मिथ्यादृष्टि पुरुषके सदा रागादिभावोंका 
सद्भाव होनेसे उसकी क्रियाकों वास्तवमे अ्रधर्म ही कहना चाहिये । 
रागी और बेरागी 
नित्यं रामी कृदृष्टिः स्पान्न स्पात्क्चिदरागवान्‌ | 
अस्तरागो 5स्ति सद्टिनित्यं वा स्थान्न रागवान्‌ ॥४४५॥ 
अर्थ+--मिथ्याहृष्टि पुरुष सदा रागी है, वह कही भी राग रहित नही होता परन्तु 
सम्परहृष्टिका राग नष्ट हो जाता है। वह रागी नही है, किन्तु वैरागी है। 
अनुकम्पाका लक्षण 
अनुकम्पा क्रिया जेया सबंसत्त्ेप्वनुग्रहः । 
च, | बह, 
मेत्रीभावो 5थ माध्यस्थं नैःशल्यं पेरयजनात्‌ ॥9४६॥ 


३६० ] पच्नाध्यायी [ दूसरा 


अथा--सम्पूर्ण प्राणियोंमें उपकार बुद्धि रखना पअ्नुकम्पा (दया) कहलाती है 
श्रथवा सम्पूर्ण जीवोमे मैत्री भाव रखना भी अरनुकम्पा है। अथवा हेषबुद्धिको छोडकर 
मध्यमवृत्ति धारण करना भी अ्नुकम्पा है। श्रथवा शत्रुता छोड देनेसे सम्पूर्ण जीवोमे 
शल्य रहित (निष्कषाय) हो जाना भी भ्रनुकम्पा है । 
अनुकम्पाके द्दोनेका कारण 
दृड्मोहानुदयस्तत्र हेतुर्वाच्यो 5रित केबरलम्‌ । 
मिथ्याज्ञानं बिना न स्थाहरभावः क्वचिद्यतः ॥४४७॥ 
अर्थ:--सम्पूर्ण जीवोमे दयारूप परिणाम होनेमे कारण केवल दर्शनमोहनीय करमके 
उदयका न होना ही है। क्योकि मिथ्या ज्ञानको छोड़कर कही भी वैरभाव नही हो 
सकता है । 


भावार्थ:--ज्ञान, दर्शनका अविनाभावी है। जैसा दर्शन होता है, वैसा ही ज्ञान हो 
जाता है । दशंनमे सम्यक विशेषण लगनेसे ज्ञान भी सम्यग्ज्ञान हो जाता है, और दर्शनमे 
मिथ्या विशेषण लगनेसे ज्ञान भी मिथ्या ज्ञान हो जाता है | दर्शनमोहनीय, सम्यग्दर्शनको 
नष्ट कर मिथ्यादर्शन बना देता है। उससमय ज्ञान भी उल्टा ही विषय करने लगता 
है। जिससमय आत्मामे मिथ्या ज्ञान होता है, उसीसमय जीवोमे वैरभाव होने लगता है, 
ऐसा वैरभाव मिथ्याहृष्टिमे ही पाया जाता है । 
मिथ्या ज्ञान 
मिथ्या यत्परतः स्वस्थ स्वस्माद्दा परजन्मिनाम्‌ | 
इच्छेचत्सुखद्‌ःखादि म्ृ॒त्यु्वाँ जीवितं मनाकू ।8४८॥ 
अथ--दूसरे जीवोमे सुखदु खादिक श्रथवा जीना मरना देखकर, उनसे अपनेमे 
उन बातोकी चाहना करना अथवा अपनेमे इन बातोको होती हुई देखकर, अ्रपनेसे पर 
पुरुषोके लिये इच्छा करना, यह सब मिथ्या है । 


भावाथ:--इस श्लोकका ऐसा भी आशय है कि जब दूसरोसे अपनेमें श्रौर अपनेसे 
दुसरोमे सुख दु खादि होनेकी इच्छा करता है तब अपनेमें दु खादिकके होने १९, उनके 
होनेमे परको कारण समभता है, इसलिये उससे वैरभाव करने लगता है। इसी कारण 
शत्रु मित्रकी कल्पना भी श्रन्य जीवोसे करने लगता है परन्तु यह इसकी अज्ञता है! 
ससारमे कोई किसीका शत्रु मित्र नही है । यदि वास्तवमे कोई जीवका शत्रु है तो कर्म 
है, मित्र है तो धर्म है। अन्य सब कल्पना मात्र है। 


अध्याय ] छुवीधिनी दीका | रे६१- 
मिथ्यादृष्टिके विचार 
अरित यस्येतदज्ञानं मिथ्यादष्टि: स शल्यवान्‌ । 
अन्नानाडन्तुकामोपि क्षमों हन्तुं न चाउपरम ॥४४९॥ 
अर्थ:---जिस पुरुषके ऊपर कहा हुआ भज्ञान है, वहो मिथ्यादहृष्टि है-और वही 
शल्यवाला है । अज्ञानसे वह दूसरेको मारना चाहता है, परन्तु वह उसे मारनेमें समर्थ 
नही है । 
अनुकम्पाके भेद 
समता सर्वभूतेपु यालुकम्पा परत्र .। 
अर्थतः स्वानुकम्पा स्थाच्छल्यवच्छल्य वजनात्‌ ॥४४०॥ 
अथ/--अ्रनुकम्पा दो प्रकारकी है । एक परा5नुकम्पा, दूसरी स्वानुकम्पा । समग्र 
जीवोमे समताभाव धारण करना परमे अनुकम्पा कहलाती है और काँठेकी तरह 


चुभनेवाली शल्यका त्याग कर देना स्वाइनुकपा कहलाती है। वास्तवमें स्वानुकपा ही 
प्रधान है । परानुकपा भी स्वानुकपा है। 


प्रधानताम कारण 
रामायशुद्धभावानां सद्भावे बन्ध एवं हि । 
न वन्‍्धस्तदसड्भावे तद्विधेया कृपा5 उत्मनि ॥४५ १॥ 
भर्थ:---रागादिक श्रशुद्ध भावोके रहते हुए बन्च ही निश्चयसे होता है और उनके 
नही होने पर बन्ध नही होता । इसलिये (जिससे वैर भावका कारण वन्ध ही न होवे ) 
ऐसी हा श्रात्मामे ग्रवश्य करनी चाहिये । हु 
आरितक्यका लक्षण 
आस्तिक्य॑ तत्त्यसद्भावे स्वतः सिद्धे विनिश्वितिः | 
धर्म हेतें। च धमस्थ फले चा55त्मादि धर्ंवत्‌ ॥४४२॥ 
अरथः--स्वत.सिद्ध (श्रपने आप सिद्ध) तत्त्वोके सद्भावमे, धर्ममे, धर्मके कारणमे, 
धर्मके फलमे, निश्चयबवुद्धि विश्वासबुद्धि रखना, इसीका नाम आस्तिक्य है। जिसप्रकार 
आत्मा आदि पदार्थके धर्म है उसीप्रकार उनमे यथार्थ विश्वस्तबुद्धि रखना ही 
आस्तिवय है । 


३६२ ] पद्नाध्यायी [ दूसरा 
जीवमे आस्तिक्य 


अस्त्यात्मा जीवसंशों यः स्वतः सिद्धोप्यमूर्तिमान्‌ | 
चेतनः स्थादजीवस्तु यावानप्यस्त्यचेतनः ।।४४३॥ 


४..जिसकी जीव सज्ञा है वही आत्मा है, भरात्मा स्वत.सिद्ध है अमृत है और 
चेतन है तथा जितना भी श्रजीव है वह सब अचेतन है । 
आत्मा ही कत्ती, भोक्ता और सोक्षाधिकारी है 
अस्त्यात्मा 5नादितो बद्ध४ कर्ममिः कार्मणात्मकी । 
कर्ता भोक्ता च तेषां हि तत्क्षयान्मोक्षभाग्मवेत्‌ ॥9४४॥ 
अथ+--कार्माणवर्गणासे बने हुए कमोसि यह आत्मा अनादिकालसे वँधा हुआ है और 


उन्ही कर्मोका कर्ता है तथा उन्हीका भोक्ता है और उन्ही कमोकिे क्षय होनेसे मोक्षका 
श्रधिकारी हो जाता है । 


अस्ति पुण्य च पाप॑ं च तद्वेतुस्तत्फल च वे । 
आख़वाद्यास्तथा सन्ति तस्य संसारिणो 5निशम्‌ ॥४४ १॥। 


--डस ससारी जीवके उन कर्मोके निमित्तसे निरन्तर पुण्य और पाप तथा 
उनका फल होता रहता है । उद्चीप्रकार आजख्रव, बन्ध, भी होते है । 


अप्येवं पययादेशाहुन्धो मोक्षश्र तत्फलम्‌ । 
अथ शुद्धनयादेशाच्छुद्धः सबोषि सर्वदा ४४ ६॥ 
अर्थ:---यह भात्मा पर्यायहृष्टिसे बँधा हुआ है और उसी पर्यादृष्टिसे मुक्त भी होता 
है, तथा उनके फलोका भोक्ता भी है, परन्तु शुद्ध द्रव्याथिक दृष्टिसे सभी आात्माएँ सदा 
शुद्ध हैं अर्थात्‌ न बन्ध है और न मोक्ष है। 
जीबका स्वरूप 
य॑ जीवसंज्ञो यः स्वसंवेध्श्रिदात्मकः । 
सोहमन्ये तु रामादा हेया। पौद्दलिका अमी ।।४४७॥ 


अर्थ:---जो यह जीवसंज्ञाधारी आत्मा है वह स्वसवेद्य (अपने आपको आप ही 
जाननेवाला ) है, ज्ञानवान है और वही “सोह” है अर्थात्‌ उसी ज्ञानधारी जीवात्मामे 


० मैं हैं” ऐसी बुद्धि होती हैं । बाकी जितने भी रागादिक पुदुगल हैं वे सभी त्यागने 
योग्य है । 


_धष्याय ] छुबोधिन्ती टीका [ ३६३ 


साराश 
इत्यायनादिजीवादि बस्तुजातं यतो 5खिलम | 
निश्रयव्यवहाराभ्यां आस्तिक्यं ततथामतिः ||४४८॥ 


अर्थः--इसप्रकार अनादि कालसे चला आया जितना भी जीवादिक वस्तु समूह 
है, सभी निश्चय और व्यवहारसे भिन्न भिन्न स्वरूपको लिये हुए है । उसमें वैसी ही बुद्धि 
रखना जैसा कि वह है, इरूटेका नाम आआास्तिक्य है । 
सम्यक्‌ और मिथ्या आस्तिक्य 
सम्यक्त्वेनाविनाभूतस्वानुभूत्येकलक्षणम्‌ । 
आस्तिक्य नाम सम्यक्त्व॑ मिथ्यास्तिक्यं ततोउन्‍्यथा ।।४५९॥| 
अर्थः---सम्यग्दर्शनकी अविनाभाविनी स्वाचुभूतिके साथ होनेवाला जो श्रास्तिक्य 
है वही सम्यक्‌ श्रास्तिक्य है अथवा सम्यकत्व है। उससे विपरीत (स्वानुभृतिके श्रभावमें 
होनेवाला) जो आस्तिक्य है वह मिथ्या-आस्तिक्य है श्रथवा मिथ्यात्त्व है । 
शद्शाकार 
ननु वे केवलज्ञानमेक प्रत्यक्षमथतः । 
न ॒प्रत्यक्ष॑ कदाचिचच्छेषज्ञानचतुष्टयम्‌ ।|४६०॥ 
यदि वा देशतो 5ध्यक्षमाक्ष्यं स्वास्मसुखादिवत्‌ । 
स्वसंवेदनम्रत्यक्षमास्तिक्य॑ तत्कुतोर्थतः ॥४६१॥ 


अर्थ:--शंकाकार कहता है कि वास्तवमे एक केवलज्ञान ही प्रत्यक्ष है बाकीके 
चारो ही ज्ञान प्रत्यक्ष नही है। वे सदा परोक्ष ही रहते है ? श्रथवा इन्द्रियजन्य ज्ञान 
भी यदि एक देश प्रत्यक्ष है, जिसप्रकार कि सुखका मानसिक प्रत्यक्ष होता है । तो 
वास्तवमे आस्तिक्य स्वसवेदन प्रत्यक्ष केसे हो सकता है ? 
उत्तर 
सत्यमायद्यं ज्ञानं परोक्ष परसंविदि | 
प्रत्यक्ष॑ खानुभूती तु दहमोहोपशमादितः ॥४६२॥॥ 
अर्थ:--यह बात ठीक है कि आदिके दोनो ज्ञान (मति-श्रुत) परोक्ष है परन्तु 
वे पर-पदार्थंका ज्ञान करनेमे ही परोक्ष हैं, स्वात्मानुभव करनेमे वे भी प्रत्यक्ष हैं। क्योकि 
स्वात्मानुभव दर्शनमोहनीय कर्मके उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे होता है। दर्शनमोहनीय 


कर्म हो स्वानूभूतिके प्रत्यक्ष होनेमे वाधक है श्लौर उसका अभाव ही साधक है । 
नल 


इ६8 |] पद्चाध्यायी [ दूसरा 
स्वानुभव रूप आर्तिक्य परम गुण है 


स्वास्मानुभूतिमाज्र॑ स्यादास्तिक्यं परमो गुणः । 
भवेन्मा वा परद्रव्ये ज्ञानमात्रं परत्वतः ॥४६३॥ 


अर्थ:--स्वात्मानु भव स्वरूप जो आस्तिक्य है वही परम ग्रुण है । वह प्रास्तिक्य 
पर द्रव्यमें हो, चाहे न हो । पर पदार्थ, पर है, इसलिये उसका प्रत्यक्ष न होकर केवल, 
ज्ञानमात्र ही होता है । 
अपि तत्र परोक्षत्वे जीवादों परवस्तुनि । 
गा प्रतीतिरस्या 5स्ति यथा सम्यग्दगरात्मबः ।|४६४॥।। 
अथ;--यद्यापि स्वानुभव-आ[स्तिक्यवाले पुरुषके जीवादिक पर पदार्थ परोक्ष हैं। 
तथापि उसके उन पदार्थो्में गाढ प्रतीति है। जिसप्रकार-सम्यग्हृष्टिकी श्रपनी आत्मामें 
गाढ़ प्रतीति है, उसीप्रकार अन्य परोक्ष पदार्थोंमे भी गाढ प्रतीति है । 
परन्तु 
न तथास्त प्रतीतिवां चास्ति मिथ्यादशः स्फूटस । 
इृडभोहस्योदयाचत्र भ्रान्तेदेडमोहतो उनिशम्‌ ।।४६५॥। 
अर्थ---परन्तु वैसी प्रतीति मिथ्याहृष्टिके कभी नहीं होती। क्योकि उसके 
दर्शनमोहनीयका उदय है। दर्शनमोहनीयके निमित्तसे निरन्तर मिथ्याहृष्टिको पदार्थमि 
अम बुद्धि रहा करती है । 
निष्कर्ष 
ततः सिद्धमिदं सम्यक्‌ युक्तिस्वानुभवागमात्‌ । 
सम्यक्त्वेना 5विनाभूतमस्त्यास्तिक्यं गुणी महान्‌ ॥४६९६।। 
अथ/--इसलिये यह बात-युक्ति, स्वानुभव और झागमसे भलीभाँति सिद्ध हो चुकी 
कि सम्यग्दर्शनके साथ होनेवाला जो श्रास्तिक्य है वही महान गुण है । 
ग्रन्थान्तरमे सम्यवत्वके श्राठ गुण भी बतलाये है। वे नीचे लिखे जाते है-- 
प्रन्थान्तर 
#संवेओो णिव्वेओ णिंदणगरुह्द य उवसमी भत्ती । 
वच्छन्न॑ अणुकंपा अट्ठगुणा हुंति सम्मत्ते ॥४६७॥ 


# यह गाया पन्चाध्यायीमें क्षेपफ रूपसे आई है । 


] छुबोधिनी टीका [ श्र 


अथा--संवेग, निर्वेग, निन्‍दा, गा, उपशम, भक्ति, वात्सल्य, श्रनुकम्पा ये जाठ 
गुण सम्यक्त्व होनेपर होते हैं । 
ये उपलक्षण हैं 
उक्तगाथाय॑ब्नज्रेपि प्रशमादिचतुष्टयम्‌ | 
नातिरिक्त यतोस्त्यत्र लक्षणस्योपलक्षणम्‌ ।|४९७।| 
अर्थ:---उपर कहे हुए गाथा-सूत्रमे भी प्रशम, सवेगादिक चारो ही आ गये हैं । 
ये सभी प्चाध्यायीमे कहे हुए प्रणमादिक चारोसे भिन्न नही हैं। किन्तु कोई लक्षण 
रूपसे कहे गये हैं, और कोई उपलक्षण ( लक्षणका लक्षण ) रूपसे कहे गये हैं अर्थात्‌ 
ग्रन्थान्तरमे और इस कथनमे कोई भेद नही है । दोनो एक ही बातको कहनेवाने है । 
उपलछक्षणका लक्षण 
अस्ट्युपलक्षणं यचल्लक्षणस्यापि लक्षणम्‌ | 
तचथा 5स्थादिलक्ष्यस्य लक्षणं चोच्तरस्य तत्‌ ॥४६८॥ 
अर्थ:--लक्षणके लक्षणको उपलक्षण कहते है श्रर्थात्‌ किसी वस्तुका एक लक्षण 
कहा जाय, फिर उस लक्षणका लक्षण कहा जाय, इसीका नाम (जो दुबारा कहा गया 
है) उपलक्षण है। जो पहले लक्ष्य (जिसका लक्षण किया जाय उसे लक्ष्य कहते हैं)का 
लक्षण है वही भ्रागे वालेका उपलक्षण है । 
प्रक्ृत्में 
यथा सम्यक्त्वभावस्य संवेगो लक्षणं गुणः । 
सचो 5परक्ष्यते भक्तिवात्सल्येना 5थवाहताम्‌ ॥४६%। 
अर्थ:--जिसप्रकार सम्यरदर्शनका संवेग गुण लक्षण है, वही सवेगगुण अरहन्तोकी 
भक्ति अथवा वात्सल्यका उपलक्षण हो जाता है | 
भक्ति और वात्सल्यका स्वरूप 
तत्र भक्तिरनौद्धत्यं वाग्वपुश्चेततां भमात्‌ । 
वात्सल्यं तदगुणोत्कपहैतवे सोद्यतं मना ॥9७०॥ 
अर्थ---मन, वचन, कायकी शान्तिसे उद्धत्ताका नही होना ही भक्ति है। अर्थात्‌ 
किसीके प्रति मन, वचन, काय द्वारा किसी प्रकारकी उद्धत्ता प्रगट नहीं करना ही 


उसीकी भक्ति है और किसीके गुणोत्क्षकी प्राप्तिके लिये मनमे उल्लास होना ही उसके 
प्रति वात्सल्य कहलाता है । 


रैध्३ ] पश्चाध्यायी [ दूसरा 


भक्तिवाँ नाम वात्सल्यं न स्यात्संवेगमन्तरा । 
स संवेगो दशो लक्ष्म द्वावेतावुपलक्षणम्‌ ॥॥४७१॥ 


“--भक्ति अथवा वात्सल्य सवेगके बिना नही हो सकते, वह सवेग सम्यग्द्शनका 
लक्षण है भ्ौर ये दोनो (भक्ति वात्सल्य) उप लक्षण है । 
प्रशम 
दृड्मोहस्योदयाभावात्‌ प्रसिद्ध! प्रशमो गुण; । 
तत्रामिव्यक्ञक वाह्मान्िन्द्न चापि महंणम्‌ ।॥४७२॥ 


अथाः--दर्शनमोहनीय कर्मके उदयका अभाव होनेसे प्रशम गुण होता है यह प्रसिद्ध 
है। उसी प्रशम गुणका बाह्य-व्यज्ञक (बतानेवाला) निंदन है, और उसोका गहंण है 
अर्थात्‌ निन्दन और गहंणसे प्रशम गुण जाना जाता है । 
निन्दन 
निन्दनं तत्र दुर्वाररागादों दृष्कमंणि | 
पश्चातापकरो बन्धो ना 5पेक्ष्यों नाप्युपेक्षितः ||४७७३॥ 
अ्थः--कठिनतासे दूर करने योग्य जो रागादि दुष्ट कर्म है उनके विषयमे ऐ: 
विचार करना कि इनके होनेपर पश्चात्तापकारी बन्ध होता है। वह न तो अपेक्षएं 
श्रौर न उपेक्षणीय है अर्थात्‌ रागादिको बन्धका कारण सा र उनके 
रागबुद्धिको दूर कर उन्हे हटानेका प्रयत्त करना चाहिये इसी 


निन्‍्दन है 
गहँण 
५ 
गहंण तत्परित्यागः पग्थगुर्वात्मसारि : 
निष्ममादतया नून॑ शक्तितः कर्महानये 
अर्थ:--पञगुरुओकी साक्षीसे कर्मोका नाश करनेके लि क्‌ प्रमार 


होकर उस रागका त्याग करना-गहंण कहलाता है। 


अथदितिदुदयं दक्त सम्यकक्‍्त्वस्योपलक्षणय 

प्रशमस्य कषायाणामनुद्रेकाउपिशेषतः )) ६ 

अर्थ:---कषायोके अनुदरे फोनेवाले प्रशम गुण-लक्षण 

उसके ये दोनो उपलक्षण हैं । | (निन्‍्दन-गहुँण ) का; 
कहा जा चुका है ॥ 
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अन्थकारकी रूघुता 
शेषपुक्त यथाम्नायात्‌ ज्ञातव्यं प्रमागमात्‌ । 
आगमाब्ये! परं पारं मादगान्तुं क्षमः कथम्‌ ||४७६।॥ 
अथः--बाकीका जो कथन है, वह निर्दिष्ट पद्धतिके अनुसार अर्थात्‌ परम्परासे 


भ्राये हुए परमागम (शासत्र)से जानना चाहिये । आगम रूपी समुद्रका पार बहुत लम्बा 
है, इसलिये उसके पार जानेके लिये हम सरीखे कंसे तेयार हो सकते है ? 
शकाकार 
ननु॒_तदशनस्येतन्नक्ष्यस्यस्यादशेष॒तः । 
किमथास्त्यपरं किशखिल्लक्षणं तद॒दाबनः ॥9७७॥। 
अथ!--शंकाकार कहता है कि सम्यर्दर्शनका सम्पूर्ण लक्षण इतना ही है कि 
और भी कोई लक्षग है ? यदि है तो भ्राज हमसे कहिये ? 
उत्तर 
सम्यग्द्शनमष्टाड्मस्ति सिद्ध जगत्तये । 
लक्षणं च गुणथाड़' शब्दाश्चेकार्थथादकाः ॥४७८।॥। 
शर्थ:--सम्यरदर्शनके सब जगह आठ अद्ध प्रसिद्ध हैं । तथा लक्षण, ग्रुण, अद्भ ये 
सभी शब्द एक श्रर्थके ही कहने वाले है । 
भाठों अद्जोंके नाम 
निःशड्डितं यथा नाम निष्कांक्षितमतः प्रम्‌ । 
विचिकित्सावज चापि तथा द्प्टेरमूढवा ।9७९॥ 
उपबृंहणनामा च सुस्थितीकरणं तथा | 
वात्सल्यं च यथाम्नायाद गुणोप्यस्ति प्रभावना |४८०॥ 
अर्थ।--नि.शद्ित, नि काक्षित, निविचिकित्सा, अमुढ्हृष्टि, उपबृ हण, स्थितिकरण, 
वात्सल्य और प्रभावना ये आठ अज्भ क्रमसे परम्परा-आरगत है । 
निशक्नित गुणका लक्षण 
शट्टा भी। साध्वसं भीतिभयमेकासिधा अमी । 
तस्य निष्क्रान्तितो जातो भावों निःशद्धितोर्थतः ॥४८१॥ 


अर्थ: --शंका, भी, साध्वस, भीति, भय ये सभी शब्द एंक बअ्र्थके वाचफ है | उस 


रेध्द ] यो [ दूसरा 


शंका अथवा भयसे रहित जो आत्माका परिणाम है, वही वास्तवमें निःशंकित भाव 
कहलाता है । 
निःशंकित भाव 


अर्थवश्ञादत्र उत्रे शड्दा न स्पान्मनीपिणास्‌ । 
बक्ष्मान्तरितद्रार्था: स्पुस्तदास्तिक्यगोचराः ॥४८२॥ 
अर्थः--जैन सिद्धान्तमें (किसी सूत्रमें) प्रयोजन वश बुद्धिमानोकों शका नहीं 
करना चाहिये। जो पदार्थ सूक्ष्म है, जो अन्तरवाले है, श्र्थात्‌ जो बीचमें अनेक व्यवधान - 
होनेसे दृष्टिगत नही है भौर जो कालकी श्रपेक्षा बहुत दूर है, वे सब नि शड्भूरीतिसे 
भ्रास्तिक्य गोचर (हढ-बुद्धिगत) होने चाहिये । 


थै।--जो 'जो पदार्थ हमारे सामने नही है, उन पदार्थोमि अपनी अल्पनज्ञताके 
कारण हम शका करने लगते है और इसीलिये सर्वज्ञषकथित-आगममे श्रश्वद्धा कर बैठते 
हैं। परन्तु ऐसा करना नितान्‍्त भूल है । ऐसा करनेसे हम स्वय श्रात्माको ठगते हैं तथा 
दूसरोंको हानि पहुँचाते हैं। यह क्या नासमभी नहीं है कि जो पदार्थ हमारे दृष्टिगत 
नही हैं, भ्रथवा जो हमारी बुद्धिसे बाहर है वे हैं ही नही । यदि विशेष बुद्धिमान हैं 
तो हमे निर्णय करनेका प्रयत्न करना चाहिये अन्यथा श्राज्ञा प्रमाण ही अ्रहण करना 
चाहिये। यथा--- न 
सूक्ष्म॑ जिनोदित तत्त्वं देतुभिनेंव हन्यते। 
आज्ञा सिद्ध च तद्भाह्मं नान्यथाबादिनो जिना ।। 
अथः--जिनेन्द्र भगवानूसे कहा हुआ पदार्थ सूक्ष्म है उस तत्वका हेतुगों द्वारा 
खण्डन नही हो सकता, इसलिये आज्ञा प्रमाण ही उसे ग्रहण करना चाहिये । जिनेरद्र 
देव (सर्वेज्ञ वीतरागी) अन्यथावादी नहीं हैं । उपर्युक्त कथनानुसार हढप्रतीति करना ही 
सम्यग्दशनका चिह्न है। 
सूक्ष्म पदार्थ 
तत्र धर्मादयः सुक्ष्माः स्क्ष्माः कालाणवो 5णवः | 
अस्ति बक्ष्मच्तमेतेषां लिज्ञस्थाक्षेरदर्शनात्‌ ।|४८३॥ 
अर्थ--धर्म द्रव्य, श्रादिक पदार्थ सूक्ष्म हैं, कालाणु भी सूक्ष्म है और पुदुंगल- 
“* परमाणु भो सूक्ष्म हैं। इनका हेतु [जतलानेवाला कोई चिह्न (हेतु) ] इन्द्रियोसे नही 
दीखता इसलिये ये सूक्ष्म हैं । ' ' 


अध्याय | हुवोधिमी टीका ( ३६६ 


अन्तरित और दूराथे 
अन्तरिता यथा द्वीपसरिन्नाथनगाधिपाः । 
दूरार्था भाविनोतीता रामरावणचक्रिणः |४८४॥ 


अर्थ/--द्वी प, समुद्र, पर्वेत आदि पदार्थ अन्तरित है क्योकि इनके वीचमे बहुतसी 
चीजें आगई है इसलिये ये दीख नही सकते । तथा राम, रावण, चक्रवर्ती (बलभद्र 
अरचक्री चक्ती) जो हो गये हैं और जो होनेवाले है वे दूरार्थ ( दूरवर्ती पदार्थ ) 
कहलाते है । 
मिथ्यादृष्टि सदा सदिग्ध द्वी रहता है 
न स्थान्मिथ्यारशो ज्ञानमेतैपां क्याप्यसंशयस्‌ । 
संशयस्पादिहेतोवं दडमोहस्पोदयात्सतः ॥४८५॥ 
अथः--इन सूक्ष्म, अतरित और दूरवर्ती पदार्थोका सशय रहित ज्ञान मिथ्याहृष्टिको 
कभी नहीं हो सकता । क्योकि सशयका मूल कारण दर्शनमोहनीयका उदय है श्रौर वह 
उसके मौजूद है । 
आशक्झा 
नवाशइटय॑ परोक्षास्ते सदच्ट्टणोचरा। कुतः । 
तें। सह सन्निकर्पस्य साक्षकस्याप्यमंभवात्‌ 9८६॥ 
अर्थ:--वे परोक्ष पदार्थ सम्यग्दृष्टिके विषय कँसे हो सकते है १: क्योकि उनके 
साथ इन्द्रियोका सम्बन्ध ही असभव है ? ऐसी श्राशका नही करना चाहिये । 
क्योंकि 
अस्ति तन्नापि सम्पक्त्वमाहात्म्यं दश्यते महत्‌ | 
यदस्य जगतो ज्ञानमस्त्यास्तिक्यपुरस्सरम्‌ |[४८७॥। 
अथ--परोक्ष पदार्थोके वोध करनेमे भी सम्यग्दर्शनका वडा भारी माहात्म्य है । 
सम्यग्हृष्टिको इस जगतुका ज्ञान झास्तिक्य-चुद्धि पूर्वक हो जाता है । 
स्व भाच 
नासंभवमिद यस्मात्‌ स्वभावो 5तकंगोचरः | 
अतिवागतिशयः सर्वो योगिनां योगशक्तिवतद्‌ ॥४८८॥ 
बर्ध:--सम्यग्दष्टि श्रास्तिक्य वुद्धिपूर्वक्त जगतभरका ज्ञान कर लेता है, यह वात 
असभव नही है | फ्योकि सम्पग्दर्शनका स्वभाव ही ऐसा है । स्वभावमे तक्कंणा हो नहीं 
सकती, योगियोकी बोगशक्तिकी तरह यह सब अतिशय वचनोंसे बाहर है । 
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भावार:--जिसप्रकार अग्निकी उष्णतामें तकंणा करता “अग्नि गरम क्यो है 
व्यर्थ है, क्योंकि भ्रग्तिका स्वभाव ही ऐसा है। किसीके स्वभावमे क्‍या तर्क वितक की 
जाय, यह एक स्वाभाविक बात है। इसीप्रकार सम्यग्दशनका स्वभाव ही ऐसा है कि 
उसकी बुद्धिमें यथार्थ पदार्थ, भ्रास्तिक्य पुरस्सर ही स्थान पा जाते है। जिसप्रकार 
योगियोंकी योगशक्तिका दूसरोको पता नहीं चलता कि उसका कहाँ तक माहात्म्य है, 
उसीप्रकार सम्पर्दर्शनका माहात्म्य भी मिथ्यादष्टिकी समभमे नही श्रा सकता । 

सम्यग्दष्टिका अनुभव 
अश्ति चात्मपरिच्छेदि ज्ञान सम्यग्दगात्मतः । 
स्वसवेदनप्रत्यक्ष॑ शुद्ध सिद्धास्पदोपमम्‌ ॥॥४८९॥। 

अर्थ--प्रात्माका अलुभव करानेवाला ज्ञान सम्यग्हृष्टिको है। सम्यग्दृष्टिका 

स्वसवेदन प्रत्यक्ष शुद्ध है और सिद्धोकी उपमावाला है । 
अन्ुुभवकी योग्यता 
यत्रानुभूयमानेपि सर्वेराबालमात्मनि ) 
मिथ्याकर्मविपाकाड़े नानुभूतिः शरीरिणाम्‌ ॥४९०॥ 

अथ।--बालकसे लेकर सभीको उस्त शुद्धात्माका अनुभव हो सकता है। परल्तु 
मिथ्या कर्मके उदयसे जीवोको अनुभव नही होता है । 

भावारथ)--शुद्धात्मबेदन शक्ति सभी झात्माओमे-अनुभूयमान (अरचुभव होने योग्य) 
है । परन्तु मिथ्यात्वके उदयसे जीवोमे उसका अनुभव नही होता । क्योकि मिथ्यात्वका 
उदय उसका बाधक है । 

शक्तिकी अपेक्षा भेद नहीं है 
सम्यर्दश्टे! कुच्प्टेथ स्वादु्मेदोस्ति वसस्‍्तुनि । 
न तत्र वास्तवों भेदों वस्तुसीम्नी 5नतिक्रमात्‌ ॥४९१॥ 

अथः--सम्यग्ह्टी और मिथ्याहहीको उ्स्‍्तुमे स्वादृभेद होता है परल्तु दोनोमे 
वास्तविक भेद कुछ नही है । क्योकि श्रात्माये दोनोकी समान है। वस्तु सीमाका 
उल्लघन कभी नही होता । 

भावा्थ:---सम्यग्हही वस्तुका स्वरूप जानता है। परन्तु मिथ्यादृष्टि उस वस्तुको 

_ जानकर भिथ्यादर्शनके उदयसे उसमे इ४ट-अ्रनिष्ट बुद्धि रखता है । इतना ही नही किन्तु 
“ _ भिथ्यात््व वश वस्तुका उल्टा ही बोध करता है । इसप्रकार सम्यग्दृष्टी और मिथ्याहष्टीके 
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वस्तु स्वादमे भेद हैं । परन्तु वास्तवमें उन दोनोंमे कोई भेद नही । दोनोंकी आत्माये 
समान है और दोनो ही ग्रनन्त गुणोको धारण करनेवाले हैं। केवल पर-निमित्तेंसे भेद 
ही गया है। 
अन्न तात्पयमेबेतत्तत्वैकत्वेषि यो भ्रमः । 
शड्भाया! सो 5पसधो 5स्ति सातु मिथ्योपजीबिनी ॥9९२॥ 
अर्थ/--यहांपर तात्पयं इतना ही है कि तत्त्व (सम्यग्ह्टी और मिथ्याहष्टी) 
दोनोक़ी आत्माग्रोके समान होनेपर तथा विषयभूत पदार्थके भी एक होनेपर जो 
मिथ्याहृष्दीको भ्रम्न होता है वह- शंकाका अपराध है, भर वह शंका मिथ्यात्वसे 
होनेवाली है । हे 
शकाकार 
नन्ु शझ्लाकृतो दोषो यो मिथ्यानुभवो नृणाम्‌ | 
सा शह्वापि कुतो न्‍्यायादस्ति मिथ्योपजीविनी ॥४९३॥ 
अर्थः--शकाकार कहता है कि जो मनुष्योको मिथ्या अनुभव होता है वह शंकासे 
होनेवाला दोष है | वह शंका भी किस न्यायसे मिथ्यात्वसे होनेवाली है ? 
चन्तर 
अन्रो्तर कुदृष्टियं! स सप्तमिर्मयेर्यतः ।* 
नापि स्पृष्टः सुदृश्टियं: स सप्तमिभयेमनाकू ॥४९%॥ 
अर्थ:--उपर्युक्त शकाका उत्तर यह है कि जो मिथ्याहृष्टी है उसीको ही सात 
प्रकारके भय हुआ करते है। जो सम्यग्हष्टी है उसे कोई भी भय थोडासा भी नही 
पाता । 
पु भावार्थं:--मिथ्याहष्टीको ही भय लगे रहते है । इसलिये उसे ही भयोंके निर्मित्तसे 
शका पैदा होती है । इसलिये मिथ्यात्त्वसे हा शका होती है यह बात सिद्ध हुई 5 
भय कब होता है 
परतात्मानुभतेत॑ बिना भीतिः कुतस्तनी | 
भीतिः पर्यायमृढानां नात्मतत्त्वकचेतसाम्‌ ।!४९४॥ 
अर्थ:--पर पदार्थोमे झ्रात्माका अनुभव होनेसे भय होता है बिना पर पदार्थमे 
आपा समझे भय किसी प्रकार नहीं हो सकता इसलिये जो वेभाविक पर्यायमे ही मूढ 
ही रहें हैं उंन्हींको भय लगता है । जिन्‍होने आत्मतत्त्वको अच्छी तरह समझ लिया है 
कभी भय नहीं लगता । 
५१ 
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र्धः--कर्मके निमित्तते होनेवाली शारीरादिक पर्यायोंको ही जिन्होंने श्रात्म 
तत्त्व सम्रक लिया है, उत्हे ही मरने, जीने श्रादिकि अ्रनेक भय होते हैं, परन्तु जो 
आ्रात्मतत््वकी यथार्थताकों जानते है उन्हे पर-शरीरादिकमे बाधा होनेपर भी उससे 
भय नहीं होता । । 
हि ततो भीत्यानुमेयोस्ति मिथ्याभावों जिनागमात्‌ | 
सा च भीतिसवश्य॑ स्थाद्तु! स्वानुभवक्षते! ॥|४९९॥ 
अथः--इसलिये भय होनेसे ही मिथ्या-भावका अनुमान किया'जाता है । वह 
भय आत्माचुभवके क्षयका कारण है । यह बात जिनागमसे प्रसिद्ध है ।' 
भावार्थ/--बिना स्वात्मानुभवके क्षय हुए भय होता नहीं। इसलिये भयसे 
स्वात्मानुभूतिके नाशका श्रनुमान कर लिया जाता है-। जिनके स्वानुभव है उन्हें भय 
नही लगता | ' 
निष्कर्ष | 
अस्ति सिद्ध परायचों भीतः स्वानुभवच्युतः । 
स्वस्थस्य स्वाधिकारित्वान्नूनं भीतेर  ।त्‌ ॥४९७॥। 
अर्थ/--इसलिये यह ब्रात सिद्ध हुई कि जो भय सहित है और पराधीन है, वह 
प्रात्मानुभवसे गिरा हुआ है। परन्तु जो स्वस्थ है वह आत्मानुभवशील है, उसको भीति 
(भय) का होना भ्रसभव ही है । ह 
भावार्थ:--इस कथनसे यह नही समभ लेना चाहिये कि सस्यग्हष्टीकों भय लगता 
ही नही । क्या सम्यर्हृष्टी शेरसे नही डरेगा? क्या सर्पसे नही डरेगा ९ अवश्य डरेगा। 
परन्तु जिन भीतियोके कारण मिथ्याहष्टी सदा व्याकुल,रहता है, उनसे सम्यग्हृष्टी 
स्वेथा दूर है । उन भीतियोके नाम आगे श्रायेंगे । 
शंकाकार 
ननु सन्ति चतस्नरोपि संज्ञास्तस्पास्य फस्यचित्‌ । 
अर्वाकू च तत्परिच्छेदस्थानादस्तित्वसंभवाव्‌ ॥४९८।॥ 
*- शकाकार कहता है कि किसी किसी सम्यग्हष्टिके-भी चारो (आहार, भय, 


मैथुन, परिग्रह) ही सज्ञाये होती है। जहाँ पर उन संज्ञाओकी समाप्ति. लाई गई हैं 
उससे पहले २ उनका अस्तित्व होना सभव ही है? | 


न 
॥ 
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पुनः शक्लाकार 
तत्कथं न॒ निर्मीकः स्वतों दृष्टिधानपि। 
अप्यनिष्टाथंयोगादस्त्यध्यक्षे प्रयत्नवान ।|४९९॥ 
अर्थ:--शंकाकार कहता है कि जब सम्यर्हष्टिके चारों “ यें पाई जाती हैं तो 
फिर वह सम्यग्दशनका धारी होने पर भी सव्वदा निर्भीक किसप्रकार कहा जा सकता 
और अनिष्ट पदार्थोका संयोग होने पर वह उनसे बचनेके लिये प्रयत्त भी करता ॥ 
बह बात प्रत्यक्ष देखते ही है ? 
उच्तर 
सत्यं भीकोपि निर्भी त्खथामित्रा १ | 
रूपि द्रव्यं यथा चन्ु! पश्यंदपि न पश्यति ॥४००॥ 
अर्थ---यह बात ठीक है कि सम्यग्दृष्टिके चारों सज्ञायें है और वह भयभीत भी 
है। परन्तु वह उन सज्ञाश्रोंका अपनेको स्वामी नही समभता है, किन्तु उन्हे कर्मजन्य 
उपाधि समभता है। जिसप्रकार द्रव्यचक्षु ( द्रव्येन्द्रिय ) रूपी द्रव्यको देखता हुआ भी 
वास्तवमे नही देखता है । 
भावा्थ/--जिसप्रकार मिथ्यादृष्टि चारों सञजञाओंमें तन्नीन होकर अ्रपवेंको उनका 
स्वामी समभता है, श्रर्थात्‌ आहारादिको अपता ही समभता है उसप्रकार सम्यग्दृष्टि 
नही समभता, किन्तु उन्हें कर्मेंका फल समभता है। लोकमें द्रव्यचक्षु पुदूगलको 
देखनेवाला दीखता है परन्तु वास्तवमे देखनेवाली भादेन्द्रिय है । 
कमेका प्रकोप 
सन्ति संसारिजीवानां कर्माशाश्रोदयागताः । 
मुह्यन्‌ रज्यन्‌ डिपस्तत्र तत्फलेनोयुज्यते |।५० १॥ 
अर्थः:--ससारी जीवोके कर्म-परमाणु उदयमे श्राते रहते हैं। उनके फलमें मह 
जीव मोह करता है, राग करता है, हेष करता है और तल्लीन हो जाता है । 
एनेन हेतुना ज्ञानी निःशक्को स्यायद्शनात | 
देशतोप्पत्र मृच्छीया! शक्भाहेतोरसंभवात्‌ ॥४०२॥ 
अर्थ:--इसी कारण सम्यज्ञानी नि.शक है । यह बात न्यायसे सिद्ध है। सम्यग्शानीमें 
एक देश भी मूर्छा ( ममता-प्रपनापन ) नही है इसलिये शंकाका कारण ही वहाँ 
झश्म्भव है । 
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स्वात्मसंचेतनं तस्यं कीदगस्तीति चिन्त्यते । 
येन कर्मापि कुर्वाणण.._. णा नोपयुज्यते ।।४०३॥ 


, अर्थ:--उस सम्यज्ञानीकी स्वात्मचेतना (स्वात्मविचार-नज्ञानचेतना) कैसी विचित्र 
है, अब उसीका विचार किया जाता है। उसी चेतनाके कारण वह कर्म (कार्य) करता 
भी है, तो भी उश्से तल्‍लीन नही होता । 


सात भयोेंके नाम 


तत्र भीतिरिह त्र लोके वे वेदनाभयम्‌ | 

नतुर्थी मीतिरत्राणं स्पादगुए्ि तु पश्चमी |५०४॥॥ 
भीतिः स्याद्ा तथा सृत्युभीतिराकस्मिके तत8। । 
क्रमादृदेशिताश्चेति सप्ेत भीतयः स्मृता। ।१०५॥ 


अर्थी---पहला-इस लोकका भय, इसरा-परलोकका भय, तीसरा-वैदना भय, 
चोथा-अरक्षा भय, 'पाँचवा-प्रगुप्ति भय, -छठवाँ-मरण भय और सातवाँ-अ्राकस्मिक 
भय । ये ऋमसे सात-भीति बतलाई है | 
इस लोककी भीति- 
तत्रेह लोकतो भीतिः क्रन्दितं चात्र जन्मनि । 
0 न इष्टार्थस्य व्ययो माून्माभून्मे उनिष्टसंगम+ ॥५०६॥ 
अर्थ;:--उन सातों भीतियोमे “मेरे इष्ट-पदार्थका तो नाश न हो भौर मुझे पनिष्ट 
पदार्थका समागम भी न हो ऐसा इस जन्मसे विलाप करना” इस लोक सम्बन्धी पहिली 
भीति है। 
! और भी 
स्थास्यतीद॑ धन नोवा देवान्माभूदरिद्रता । 
इ्त्याध्याधिथिता दग्धुं ज्वल्तिवा5ध्गात्मन। २०७] 
अर्थ:---यह धन ठहरेगा या नही, देवयोगसे दरिद्रता कभी नही हो । इत्यादि 
व्याधिचिता मिथ्याहष्टिको जलानेके लिये जलती ही रहती है । 
2228 ' लिष्कर्ष 


'अर्थादज्ञानिनों भीतिभीतिन ज्ञानिनः फ्वचित्‌ । 
ग्े5स्ति देतुतः शेषादिशेषथा पोमेहान ॥[५०८॥ सह 


तक 
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अथ।--अर्थात्‌ अज्ञाती पुरुषको ही भय लगता है। ज्ञानी पुरुषको थोड़ा भी भय 
नहीं लगता । पारिशेषानुमानसे ( फलवतातु ) यह बात सिद्ध होती है कि ज्ञानी और 
भज्ञानीमें बड़ा भारी श्रन्तर है । इसका कारण वही मोहनीय कम है । 
अज्ञानीके विचार 
अज्ञानी नोकम माँट 'चयत्र। 
मजुते सर्वबमेवेतन्मोद्ादद्ववादवत्‌ ॥५०९॥ 
अर्थ।--अज्ञानी जीव, द्रव्यकर्म, नोकर्म और भावकर्म सभीको मोहसे अद्वेतवादकी 
वरह-प्र्थात्‌ आत्मासे अभिन्न ही समभता है। 
और भी 
विश्वाडिलोपि बिश्वं स्व कुरन्नात्मानमात्मद्दा | 
भूत्वा विश्वमयों लोके भय॑ नोज्ञ्ञति जातुचित्‌ ॥२१०॥ 
अर्थ:--आत्माका नाश करनेवाला-श्रज्ञानी जीव यद्यपि जगसे भिन्न है, तो भी 
जगत॒को अपना ही बनाता है और विश्वमय बनकर लोकमें कभी भी भयको नही छोड़ता, 
वह सदा भयभीत ही वना रहता है । 
साराश 
तात्यय सबंतो5नित्ये कर्मणः पाकसंभवात्‌ । 
' नित्यबुद्धया शरीरादौ भ्रान्तो भीतिप्र॒पैति स। ४ ११॥ 
अरथ)--उपर्युक्त-कथनका साराश इतना ही है कि -अज्ञानी पुरुष कर्मके उदय वश 
सर्वेथा भ्रनित्य शरीर-आदि पदाथंमि नित्यवुद्धि रखकर भ्रम करता हुआ भय करने 
लगता है । 
घातीके विचार 
सम्यरदष्टिः सदेकत्व॑ स॑ समातादयजन्निष । 
याव॒त्कर्मातिरिक्तत्वाच्छुद्मत्येति चिन्मयम्‌ ।|५१२॥ 
अधेः--सम्यग्हष्टी पुरुष सदा अपनेको अकेला ही समझता है और जितना भी 
कमेका विकार है, उससे अपनी आत्माको भिन्न, शुद्ध और चैतन्यस्वरूप समभता है। 
और भी 
शरीरं सुखदुःखादि पुत्रपीत्रादिक तथा । 
अनित्यं फर्मकायत्वादस्वरूपमबैंति य। ॥४१३॥ 
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अर्थः--सम्पग्हष्टी समभता है कि शरीर, सुख, दु ख आादिक पदार्थ और पुत्र, 
पौत्र आदिक पदार्थ श्रनित्य है, ये सब कर्मके निमित्तसे हुए है, और इसीलिये ये भ्रात्म 
स्वरूप नही है । 
और भी 


लोको 5य॑ में हि चिल्नोको नून॑ नित्योरित सो5र्थतः । 
ना 5परो 5लौकिको लोकस्ततो भीतिः कुतो5स्ति में ॥॥५१४॥ 
+-बह समभता है कि लोक यह है? मेरा तो निश्चयसे आ्रात्मा ही लोक है 
और वह मेरा ग्रात्मा-लोक वास्तवमे नित्य है। तथा मेरा कोई और श्ललौकिक लोक 
नही है इसलिये मुझे किससे भय हो सकता है ? 
निष्कर्ष | 
स्वात्मसंचेतनादेव॑ ज्ञानी ज्ञ तानतः । 
हद लोकभयान्युक्तो. स्तत्कमंबन्धनाव ॥५ १५॥ 
अथे।--ज्ञानमे ही तल्लीन होनेसे ज्ञान चेतना द्वारा ही सम्यग्शानी इस लोक 
सम्बन्धी भयसे रहित है श्ौर इसीलिये वह कर्म बन्धनसे भी रहित है । 
परलोकका भय 
परलोकः परत्रात्मा भाविजन्मान्तरांशमाकू | 
ततः कम्प इवब त्रासो भीतिः परलोकतो 5स्ति सा ॥४ १६॥ 
अर्थः--आगामी जन्‍्मान्तरको प्राप्त होनेवाले-परभव सम्बन्धी आत्माका नाम ही 
परलोक है। उस परलोकसे-कँपानेवाला दु.ख होता है और वही परलोक-भीति 
कहलाती है । ४. ३ 
परलछोक भय 
भद्रं चेजन्म स्वलेके माभून्मे जन्म दुर्गतौ । 
इ्याधाकुलितं चेतः साध्वसं पारलौकिकम्‌ ॥५१७॥ 
अर्थ;--यदि स्वर्ग-लोकमे जन्म हो तो भ्रच्छा है, बुरी गतिमे मेरा जन्म न हो । 
इत्यादि रीतिसे जो चित्तकी व्याकुलता है उसीका नाम पारलौकिक भय है । 
परलोक भयका स्वामी 
मिथ्याहष्टेस्तदेवास्ति मिथ्याभावैककारणात्‌ । 
तद्दिपक्षस्य सदृद्प्टेनासित ब्रव्यत्ययात्‌ ॥४१८॥ 
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अर्थ:--मिथ्याहप्टीके मिथ्या भावोंसे परलोक सम्बन्धी भय होता रहता है, परल्तु 
सम्यग्हष्टिके ऐसा भय नही होता क्योकि उसके मिथ्यात्त्व कर्मका उदय नही है.। 
कारणके अभावमे कार्य भी नही हो सकता । 
मिथ्यादृष्टि 
बहिच्ष्टिरनात्मज्ञो मिथ्यामात्रैकभूमिकः | 
स्त्रं समासादयत्यज्ञ! कम फलात्मकम्‌ ॥४१९|॥ 
अर्थः--मिथ्याहप्टी अपने आत्माको नहीं पहचानता है क्योकि मिथ्यात्त्व ही 
उसका एक क्षेत्र है । वह मूर्ख, कर्म और कमंके फल स्वरूप ही अपनेको समभता है । 
ततो नित्य भयाक्रान्तों बर्तते आन्तिमानिव । 
मनुते सगतष्णायामम्भोमारं जनः कुधी३ ॥४२०॥ 
अथः--इसलिये वह सदा भयभीत रहता है सदा भ्रान्तसा रहता है और वह 
कुचुद्धि मिथ्याहप्टी पुरुष मृगतृष्णामे (सफेद रेतीली जमीनमे) ही जल समभता है । 
सम्यग्दृष्टि 
अन्तरात्मा तु निर्मीकः पद निर्भयमाश्रितः । 
भी तिहेतो रिहावश्यं आन्तेर्राप्पसंभवात्‌ |।६२ १॥ 
अर्थ!--पन्तरात्मा (सम्यग्हप्टी) तो सदा निर्भव रहता है, क्योंकि वह निर्भय 
स्थान (आत्मतत्त्व) पर पहुँच चुका है। इसीलिये भयका कारण-पभ्राच्ति भी उसके 
श्रसभव है अर्थात्‌ सम्यग्हष्टीको अ्रमबुद्धि भी नही होती । 
सिश्यादष्टि 
मिथ्याश्रान्तियंदन्यत्र दर्शन चान्यवस्तुन! । 
यथा रजौ तमोहेतोः सर्पाध्यासाइवत्यघीः ॥५२२॥ 
अर्थ:--जो मिथ्या-भ्रम होता है और जो अयथार्थ (भ्रन्य वस्तुका) श्रद्धान होता 
है वह मिथ्याहष्टीके ही होता है। जिसग्रकार अन्धकारके कारण रस्सीमें सर्पका निम्चय 
होनेसे इर लग जाता है उसीप्रकार मिथ्याहष्टी सदा मोहान्धकारके कारण डरता ही 
रहता है । 
मिथ्यादृष्टि 
स्व॒संवेदनभत्यक्ष॑ ज्योतिर्यों वेत््यनन्यसात्‌ | 
स विभेति कुतो न्‍्यायादन्यथा 5भवनादिद ॥|५२३॥ 
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अर्थः:--जो स्वसवेदन प्रत्यक्ष रूप ज्योतिको अपनेसे अभिन्न समभता है, वह 
'(सम्यर्हृष्टी ) किस न्‍्यायसे डरेगा। उसे निश्चय है कि अन्यथा कुछ नही हो सकता, 
प्र्थात्‌ वह आत्माको सदा अविनश्वर समभता है इसलिये किसीसे नही डरता । 
वेदना-भय ॥॒ 
वेदना 5 5गन्तुका वाधा मलानां कोपतस्तनों । 
'. ' भीति प्रागेव कम्पः स्यान्पोहाद्ा परिडेवनम्‌ ॥॥३२४।। 

.” अर्थः--शरीरमे वात, पित्त, कफ, इन तीन मलोका कोप होनेसे आञनेवाली जो 
बाधों है, उसीकां नाम वेदना है। उस आनेवाली बेदनासे पहले ही कप होने लगता है 
वही वेदना-भय है अथवा मोहबुद्धिसे विलापका होना भी वेदना भय है । 

॥ उन्नाघोहं भविष्यामि माभून्मे वेदना क्यचित्‌ | 
४. - मूच्छेंव वेदनाभीतिथ्रिन्तनं वा मुहुमुहुः ॥५२४॥ 
' - अथे;--मैं नीरोग हो जाऊँ, मुझे वेदना कभी भी नहीं हो इसप्रकारं बार बार 
चितवन करना ही वेदना-भय है, भ्रथवा मूर्च्छा (मोह बुद्धि) ही वेदना भय है । 
| बेदना भयकाी स्वामी 
अस्ति नुंन॑ कुदृष्टः सा रष्टिदोपेकहेतुतः । 
नीरोगस्यात्मनो उज्ञानान्न स्पात्सा ज्ञानिनः क्वचित्‌ ।। १२६॥। 
'. “ अर्थ/---वह बेदना भय मिथ्यादर्शनके कारण नियमसे मिथ्यादष्टीके ही होता है | 
अज्ञानसे होनेवाला वह वेदला-भय सदा निरोगी ज्ञानीके कभी नही होता । 
सम्यग्टष्टिके विचार 
पुद्वलाड्लिन्नचिद्धाम्नो न में व्याधिः कुतो भयम्‌ । 
। व्याधिः सर्वा शरीरस्य ना5पूतस्थेति चिन्तनम ॥५२७॥ 
“7 - अरथः--मेरा ज्ञानमय-आत्मा ही स्थान है और वह पुद्गलसे सर्वथा भिन्न है। 
: इसलिये मुझे कोई व्याधि (रोग) नही हो सकती । फिर मुझे भय किसका ?! जितनी 
 व्योधियाँ है; सभी शरीरंको ही होती है, अमूते-आत्माको एक भी' व्यांधि नही दो 
सकती । इसप्रकार सम्यग्हष्टि सदा चिन्तवव करता रहता है । 
और भी 
यथा प्रज्वलितो वह्दिः कुटीर॑ दहति स्फुटम । 
न दहति तदाकारमाकाशमिति दंर्शनाव [५२८॥ 
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अर्थ/:---जैसे-बहुत जोरसे जलती हुई अग्ति मकानक्ो जला देती है, परन्तु 
मकानके आकारमे आया हुआ जो आकाश है उसे नही जला सकती, यह बात प्रत्यक्ष- 
सिद्ध ६ । 
भावार्थ--जिसप्रकार आकाश अमू् पदार्थ है वह किसी प्रकार जल नही सकता, 
उसीप्रकार आत्मा भी भ्रम पदार्थ है उसका भी नाश नही हो सकता । यह सम्यर्हष्टीका 
विचार है। 
भौर भी 
स्पशनादीन्द्रियाथेंषु प्रत्युत्पन्नेष भाविषु । 
नादरो यस्य सोस्त्यर्थान्रि्मीको वेदनामयात्‌ ।!४२९॥ 
अर्थ--वर्तंघानमे प्राप्त जो स्पर्शनादि इन्द्रियोके विषय हैं श्रथवा जो श्रागामी 
मिलनेवाले है, उनमे जिसका आदर नही है, वही (सम्पग्दृष्टी ) वास्तवमें वेदना-भयसे 
निडर है। 


व्याधिस्थानेष॒ तेपृच्चेर्नासिद्धो उनादरो मनाक्‌ | 
बाधाहेतो! स्वतस्तेषामामयस्थाविशेषत! ||५३०॥। 
अर्थ:--इन्द्रियोके विषय, व्याधियोके मुख्य स्थान है क्योकि बे बाधाके कारण हैं । 
इसलिये उनमे रोगसे कोई विशेषता नही है भ्रर्थात्‌ आत्माको दु ख देनेवाले रोग इन्द्रियोके 
विषय है । 
अत्राण ( अरक्षण ) भय 
अत्राणं क्षणिकेकान्ते पत्ते चित्तक्षणादिवत्‌ | 
नाशातगंशनाशस्य त्रातुमक्षमता 5 5त्मन: ॥५३ १॥ 
अर्थ/:---सवंथा क्षणिक माननेवाला बौद्ध दर्शन है वह चित्तका क्षणमात्रमे नाश 
मानता है। चित्त पदसे ग्रात्मा समझना चाहिये। जिसप्रकार वह आत्माको क्षण नाशी 
मानता है उसीप्रकार भ्रन्यान्‍्य सभी पदार्थोकों भी क्षण-विनाशी मानता है। साथमे 
चित्तसस्तति मानता है। आत्मा नाशवाला है परन्तु उसकी सन्‍्तान बराबर चलती रहती 
है । ऐसा बौद्ध सिद्धान्त है परन्तु जैन सिद्धान्त ऐप्ता सवेथा नहीं मानता वह पर्यायकी 
अपेक्षा आत्मा तथा इत्तर पदार्थोक्रा नाश मानता है किन्तु द्रव्यक्ी अपेक्षासे सभीको 
नित्य मानता है। परन्तु मिथ्याहृष्टी इससे उलटा ही समभता है। जिससमय मनुष्य 
पर्यायका नाण तो नही हुझा है, परन्तु धीरे २ भ्रायु कम हो रही है ऐसी शअवश्थामें वह 
श्र 
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(मिथ्याहषटी) उसकी रक्षा तो कर नही सकता, परन्तु नाशका भय उसे बरावर लगा 
रहता है। उसीका नाम अत्राण-भय (श्ररक्षा-भय) है । 
मिथ्यादृष्टिका विचार 
भीतिः प्रागंशनाशात्स्पादंशिनाशअ्रमोन्त पात्‌ | 
मिथ्यामात्रेकहेतुत्वान्नून॑ मिथ्यादशो 5रिति सा ॥४३२॥ 
अर्थः--मिथ्याहृष्टी समभता है कि धीरे २ आत्माकी पर्यायोका नाश होनेसे सभव 

है कि कभी सम्पूर्ण आत्माका ही नाश हो जाय । क्योकि सन्‍्तानके नाशसे सन्‍्तानीके 
नाशका भी डर है। इसप्रकारका भय मिथ्याहषीीको पहलेसे हो हुआ करता है । इसमे 
कारण केवल मिथ्यात्त्वकर्मका उदय ही है ऐसा भय नियमसे मिथ्याहीको ही होता है 
सम्यग्दृष्टीको कभी नहीं होता । 


भावाथः--सम्यरहष्टीने श्रात्माका स्वरूप अच्छी तरह समभ लिया है, इतना ही 
नही किन्तु स्वात्मसंवेदद जनित सुखका भी वह स्वाद ले चुका है इसलिये उसे ऐसी 
मिथ्या भ्रान्ति कि भ्रात्मा भी कभी नष्ट हो जायगा कभी नही हो सकती । 


शरणं पययस्यास्तंगतस्यापि सदन्वयात्‌ । 
तमनिच्छन्िवाज्ञः स त्रस्तोस्त्यत्राणसाध्यसात्‌ ॥५३३॥ 
अथः--वास्तवमें पर्यायका नाश होनेपर भी आत्मसत्ताकी श्यू खला सदा रहेगी 
झौर वह आात्मसत्ता ही शरण है परन्तु मूें-मिथ्याहष्टि इस बातकों नही मानता हुमा 
प्रत्राण भय (आत्माकी रक्षा कैसे हो इस भयसे ) सदा दु खी रहता है । 
सम्यग्दष्टि 
सद्ष्टिस्तु चिदंशेः स्वेः क्षणं नष्टे चिदात्मनि । 
। | 
पश्यन्नष्टमिवात्मानं निर्भेगो उत्रणभीतितः ॥|४३४॥ 
अर्थः--सम्यग्दृष्टि तो श्रात्माको पर्यायकी अपेक्षासे नाश मानता हुप्ना भी अत्राण 
भयसे सदा निडर रहता है। वह आत्माको नाश होती हुई सी देखता है तथापि वह 
निडर है । 
सिद्धान्त कथन 
द्रव्यतः क्षेत्रतधापि कालादपि च भावतः | 
ना5त्राणमंशतोप्यत्र कुतस्तद्धि महात्मनः ॥५३४॥ 
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अथ;--इस आत्माका अथवा इस ससारमे किसी भी पदार्थका द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भावकी अपेक्षासे श्रशमात्र भी अरक्षण ( नाश ) नही होता है तो फिर महाब्‌ पदार्थ 
आत्मा-महात्माका नाश कैसे हो सकता है ? 
भगुप्ति भय 
इड्मोहस्योदयादूबुद्धिः यस्यचेकान्तवादिनी । 
तस्येवागुप्ति भीतिः स्पान्नूनं नान्यरुप जातुचित्‌ ।।४३६।॥ 
अर्थ|--दर्शनमोहनीयके उदयसे जिसकी बुद्धि एकान्तकी तरफ भुक गई है उसीके 
भ्रगुप्ति-भय होता है। जिसके दर्शनमोहनीयक्रा उदय नहीं है उसके कभी भी ऐसी 
बुद्धि नही होती । 
0 मिथ्यादृष्टि 
असजन्म सतोनाशं मन्यमानस्य देहिनः | 
कोव शस्ततो मुक्तिमिच्छतो 5गुप्तिसाध्यसात ॥५३७॥। 
अर्थ:--जो मदुष्य अ्सत्‌ पदार्थेकी उत्पत्ति मानता है और सत्‌ पदार्थंका नाश 


मानता है तथा फिर प्रग्रुप्ति-भयसे छूटना चाहता है वह ऐसा माननेवाला अग्रुप्ति भयसे 
कहाँ छुटकारा पा सकता है ? : 


सम्यग्हष्टि 
सम्यग्दिस्तु स्वरूप गुप्त वे बस्तुनो विदन्‌ । 
निर्भया 5गुप्तितों भीतेः भीतिहेतोरसंभवात्‌ ४ ३८॥। 
अरथ।--सम्यग्दृष्टि तो वस्तुके स्वरूपको निश्चयरोतिसे रक्षित ही मानता है भयका 
कारण दर्शनमोहनीय उसके नही है इसलिये वह अगुप्ति-भीतिसे निर्भय रहता है । 
सत्यु भय 
मत्यु प्राणात्यय! प्राणा। कायवागिन्द्रियं मनः | 
निःश्वासोच्छूवासमायुथ दर्ेते वाक्यविस्तरात्‌ ।|४३९॥। 
अथः--प्राणोका नाश होंता ही मृत्यु है। काय, वचन, पाँच इन्द्रिय, मन, 
नि श्वासोच्छुवास और आयु ये दश प्राण है। ये दश् प्राण विस्तार रूप है। यदि 


इन्हीको सक्षेपमे कहा जाय तो बल ( काय, वचन, मन ) इन्द्रिय, श्वासोच्छुवास और 
भायु, ऐसे चार प्राण हैं । 
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तद्भीतिर्जी वितं भूयान्मा भून्मे मरणं क्वचित्‌ । 
कदा लेमे न था देवात्‌ इत्याथिः स्वे तनुव्यये ||५४०॥ 
अर्थ!--पृत्यु-भय इसप्रकार होता रहता है कि मै जीता रहूँ, मैं कभी नही मरूं, 
श्रथवा दैवयोगसे कभी मर न जाऊँ, इत्यादि पीडा अपने शरीरके नष्ट होनेके भयसे होती 
रहती है । 
मृत्यु भयका रवासी 
नून॑ तड्ीः कुच्टीनां नित्यं तत्तमनिच्छताम्‌ | 
अन्तस्तत्त्वेकबचीनां तद्भीतिज्ञानिनां कुतः |॥५४१॥ 
अर्थ/--निश्चयसे मृत्यु भय तत्त्वको नही पहचाननेवाले मिथ्यादृष्टियोको ही सदा 
बना रहता है। जिन्‍्होने श्रात्माके स्वरूपमें ही अपनी वृत्तियोको लगा रक्‍्खा है ऐसे 
सम्यग्ज्ञानियोंको मृत्यु भय कहाँसि हो सकता है ? 
सम्यग्दृष्टिको मृत्यु भय क्‍यों नहीं ९ 


जीवस्य चेतना प्राणाः नून॑ सात्मोपजीबिनी | 
नार्थान्म॒त्युरतस्तद्भी; कुतः स्थादिति पश्यतः |॥१४२॥ 


अथः--जीवके चेतना ही प्राण हैं। वह चेतना निमश्चयसे शझात्मोपजीविनी 
(भ्रात्माका उपजीवी गुण) है । ऐसा देखनेवाला मृत्यु होना ही नहीं समझता, फिर 
भृत्यु-भय उसे कहाँसे हो सकता है ” 
आकश्मिक-भय 
समा तमित्युच्चेराकस्मि ये स्सृतसम | 
तथथा विद्युदादीनां पातात्पातो 5उुधारिणाम्‌ ॥१४३॥ 
अर्थ:--जो भय अकस्मात्‌ (अचानक) हो जाता है उसे श्राकस्मिक भय कहते 
हैं। वह बिजली आदिके गिरनेसे प्राणियोका नाश होना झ्रादि रूपसे होता है । 
भीतिभूयायथा सौस्थ्यं मा पूददौस्थ्यं कदापि में । 
इत्येब॑ मानसी चिन्ता पर्याकुलितचेत सा ||५४४॥ 
अर्थः--प्राकस्मिक भय इसप्रकार होता है कि सदा मै स्वस्थ बना रहूँ, मुभे 


_.. अस्वस्थता कभी न हो । इसप्रकार आकुल चित्तवाला मानसिक चिन्तासे पीडित 
रहता है । 
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इसका स्वासी चर 
अर्थादाकस्मिकश्रान्तिरस्ति मिथ्यात्तशालिनः । 
कुतो मोक्षोउस्य तट्ठीतेनिमीकेकपदच्युतेः ॥२४५॥ 
अर्थ।---आकस्मिक भय मिथ्याहष्टीको ही होता है क्योकि वह निर्भीक स्थानसे 
गिरा हुआ है और सदा भयभीत रहता है। फिर भला उसे मोक्ष (छुटकारा) उस भयसे 
कहाँसे हो सकता है। 
निर्भीककपदों जीवो स्यादनन्तोप्यनादिसात | 
नास्ति चाकस्मिक तत्र कुतस्तड्धीस्तमिच्छतः ||१४६॥ 
अथ)--जीव सदा तिर्भीक स्थानवाला है, भ्रनन्त है, और अनादि भी है। उस 
निर्भकस्थानकों चाहनेवाले जीवको आकस्मिक भय कभी नही होता ? क्योकि अनादि 
श्रतन्त जीवमें आकस्मिक घटना हो ही क्‍या सकती है ? 
ह निकाक्षित अच्ड 
कांक्षा भोगामिलाषः स्पात्कृते 5मृष्य क्रियासु वा । 
कर्मणि तत्फले सात्म्यमत्यच्श्टप्रशंसनम्‌ ॥५9७॥| 
अर्थ--जो काम किये जाते है उनसे पर लोकके लिये भोगोकी चाहना करना 
इसीका त्ताम काक्षा है। अथवा कर्म और कर्मके फलमे आत्मीय-भाव रखना अथवा 
मिध्याहृष्टियोकी प्रशंसा करना श्रादि सब कांक्षा कहलाती है । 
काक्षाका चिह्न 
हपीकारुचितेषृच्चेरद्ेंगो विषयेष यश 
स स्याद्भोगा मिलापस्य लिंगं स्वेटाथरज्जनात्‌ |।१४८॥ 
--जो इन्द्रियोको रुचिकर विषय नही है, उनमे बहुत दु ख करना, बस यही 
भोगोकी भ्रभिलाषाका चिह्न है। क्योकि इन्द्रियोके भ्ररचिकर विषयोमे दुख प्रकट 


कररंसे अपने अभीष्ट पदार्थोमि राग अवश्य होगा । 
रागहरेप दोनों सापेक्ष हैं 


तथ्॒था न रतिः प्ते विष्षेप्यरतिं बिना । 
नारतिर्वा स्वफ्तेषि तडिपले रति बिना ॥५४९॥ 
अर्थः--विपक्षमे बिना द्वेष हुए स्व-पक्षमे राग नहीं होता है झनौर विपक्षमे बिना 
राग हुए स्व॒पक्षमे देप तहीं होता है । 
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भावार्थ:--राग और द्वेष, दोनो ही सापेक्ष है। एक वस्तुमें जब राग है तो 
दूसरीमें देष अवश्य होगा अथवा दूसरीमें जब राग है तब पहलीमे हेष अ्रवश्य होगा। 
रागद्वेष दोनों ही सहभावी है। इसीप्रकार इन्द्रियोके किसी विषयमे हेष करनेसे किसीमे 


राग अवश्य होगा। 
सहयोगिताका दृष्टान्त 


शीतद्वेषी यथा कथ्रित्‌ उष्णस्पश समीहते । 
नेच्छेदनुष्णसंस्पशम्रुष्णस्पर्शामिलापुक/ ॥५५०॥ 
अर्थ:--जैसे कोई शीतसे द्वेष करनेवाला है तो वह उष्एस्पशंको चाहता है। जो 
उष्णस्पर्शंकी अभिलाषा रखता है वह शोतस्पर्शको नही चाहता । 
काक्षाका स्वामी 
यस्यास्ति कांक्षितो भावों नून॑ मिथ्यादगस्ति सः | 
यस्य नास्ति स सद्दृष्टियुक्तिस्वानुभवागमात्‌ ॥|५५१॥ 
+--जिसके काक्षित (भोगाभिलाषा) भाव है वह नियमसे मिथ्याहष्टी है। 
जिसके वह भाव नही है वह सम्यर्हष्टी है। यह बात स्वाचुभव, युक्ति श्रौर श्रागम तीनोंसे 
सिद्ध है । 
मिथ्यादृष्टिकी भावना 
आस्तामिशथंसंयोगो 5म॒त्रभोगामिलापत! । 
स्वार्थसाथेंकसंसिद्ि ने स्थान्नामैहिकात्परम ॥|१५२॥ 
अथ!--परलोकमे भोगोकी अभिलाषासे इष्ट पदार्थोका सयोग मिले यह भावना 
तो मिथ्यादृष्टिके लगी ही रहती है परन्तु वह यह भी समभता है कि अपने समग्र 
अभीष्टोंकी सिद्धि इस लोकके सिवा कही नही है श्रर्थात्‌ जो कुछ सुख सामग्री है वह 
यही (सासारिक) है, इससे बढकर और कही नही है । 
- निश्ारं प्रस्फ्रत्येष मिथ्याकमेंकपाकतः | 
जन्तोरुन्मचबच्चापि वार्घेवातोच्तरज्भबत्‌ ॥॥५५३॥ 
अर्थ:--मिथ्याहष्टीको ऐसी ऐसी ( जो कुछ है सो इसो ससारमे है ) निस्‍्सार 
भावनाये मिथ्या कर्मके उदयसे श्राया करती है। वे ऐसी ही है जैसे किसी उन्मत्त 
( पागल ) आदमीको हुआ करती है। वायुसे हिलोरा हुप्ना समुद्र जिसप्रकार तरगोसे 


उछलने लगता है, उसीप्रकार मिथ्यात््वके उदयसे मिथ्याहही श्रज्ञानभावोसे उछलते 
लगता है । 


भष्याय ] 


छुबोधिती दीका 
शट्ठाकार 


ननु कार्यमनुदिश्य न मन्दोपि प्रवर्तते। 
भोगाकांक्षां विना ज्ञानी तत्कथं व्रतमाचरेत्‌ ।॥५४४।। 


[ ४१४ 


अर्थः--शकाकार कहता है कि बिना किसी कार्यकों लक्ष्य किये मन्द पुरुष भी 
किसी काममे नही लगता है तो फिर विशेष ज्ञानी-सम्यरज्ञानी बिना भोगोंकी चाहनाके 
कैसे ब्रतोको धारण करता है ? 


फिर भी शकाकार 


नासिद्धं बन्धमात्रत्व॑ क्रियायाः फलमद्यम्र | 
शुभमात्र शुभाया। स्थादशुभायाथा5शुभावहम्‌ ।।५५१५॥। 
नचा5 5श्ढुयं क्रियाप्येपा स्थादबन्धफला क्वचित्‌ । 
दशनातिशयाद्ेतीिः सरागेपि विरागवत्‌ ॥१५६९॥ 
यतः सिद्ध प्रमाणाह नून॑ बन्धफला क्रिया | 
अर्वाकू क्षीणक्रपायेम्यों उबश्यं तद्भेतुसंभवात्‌ ॥५५७॥ 
सरागे बीतरागे वा नुनमौदयिकी क्रिया। 
अस्ति बन्धफला 5वश्य॑ मोहस्यान्यतमोदयात्‌ ।।५५८।। 
न वाच्यं स्यादात्मदृष्टिः कथित्‌ प्रज्ञापराधत) । 
आअपि बन्धफलां कुर्याचामबन्धफलां विदन्‌ ||२१५९॥ 
यतः प्रज्ञाविनाभूतमस्ति सम्पगविशेषणम्‌ । 
तस्याशा 5भावतो नून॑ कुतस्त्या दिव्यता दृश) ।॥४१०॥। 


अर्थ:--शकाकार कहता है कि जितनी भी क्रियाये की जाती है सबोका एक 


बन्ध होना ही फल है। यह बात भलीभाँति सिद्ध है। यदि वह शुभ क्रिया है तो उसका 
फल शुभरूप होगा और यदि वह अशुभ है तो उसका फल भी अशुभ ही होगा । परच्तु 
कोई सी क्रिया क्यो न हो वह बन्ध अवश्य करेगी । ऐसी आशका नही करना चाहिये 
कि यह क्रिया कही पर बन्ध न करे। जिसप्रकार वीतरागी पुरुषमे क्रिया बन्धरूप 
फलको नही पैदा करती है, उसीप्रकार सम्यग्दशंनके अतिशयके कारण सरागोमे भी 
बच्धफला क्रिया तही होगी ? ऐसी आशका नहीं करना चाहिये । क्योकि यह बात 
प्रमाण मिद्ध है कि सभी क्रियाये बन्धरूप फलको पैदा करनेवाली है। क्षीणकषाय 
(बारह॒वाँ ग्रुणस्थान) से पहले २ श्रवश्य ही बन्धका कारण सम्भव है। 
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चाहे सरागी हो चाहे वीतरागी (क्षीणकपायसे पहले) हो दोनोमे ही श्रौदयिकी 

(उदयसे होनेवाली) क्रिया होती है और वह क्रिया श्रवश्य ही वन्धरूप फलको पैदा 

करनेवाली है, क्योकि मोहनीय प्रकृतियोमेसे किसी एकका उदय मौजूद है इसलिये 

बुड्धिके दोषसे किसीको स्वानुभूतिवाला मत कहो और मत्त वन्ध-जनक क्रिया करनेवालेकी 

त्रियाको अबन्ध फला क्रिया बतलाओो । क्योकि बुद्धिका श्रविनाभावी सम्यक्‌ विशेषण 

है । उस सम्पक्‌ विशेषणवाली बुद्धि (सम्यग्ज्ञान)का अभाव होनेसे दर्शनको दिव्यता- 
उत्क्ृष्टता (सम्यग्दशनता) कैसे आ सकती है ? 
चत्तर 


नेंबं यतः सुसिद्धं प्रागस्ति चानिच्छतः क्रिया | 
शुभायाश्राउशुमायाश्व को उवशेषो विशेषभाक्‌ |३६१॥। 


अर्थ:--शकाकारका - उपर्युक्त शका व्यर्थ है, क्योकि पहले यह बात अच्छी तरह 
सिद्ध हो चुकी है कि बिता इच्छाके भी क्रिया होती है। फिर शुभ क्रिया और श्रशुभ 
क्रियाकी क्या विशेषता बाकी रह गई ? 


भावाथ:---जिस पुरुषको किसी वस्तुकी चाहना नही है उसके भी क्रिया होती है । 
तो ऐसी क्रिया शुभ-प्रशुभ क्रिया नही कहला सकती । क्योकि जो शुभ परिणामोसे की 
जाय वह शुभ किया कहलाती है और जो अशुभ-परिणामोसे की जाय वह अशुभ क्रिया 
कहलाती है। जहाँ पर क्रिया करनेकी इच्छा ही नही है वहाँ शुभ श्रथवा अशुभ 
परिणाम ही नही बन सकेते । 
शकाकार 
नन्‍्वनिशर्थसंयोगरूपा साउनिच्छतः क्रिया | 
विशिष्टेष्टाथंसंयोगरूपा सा निच्छतः कथम्‌ |।५६२॥। 
अथः--शकाकार कहता है कि जो क्रिया भ्रनिष्ट पदार्थोकी सयोगरूपा है वह तो 
नही चाहनेवालेके ही हो जाती है। परन्तु विशेष विशेष इष्ट पदार्थोके सयोग करानेवाली 
जो क्रिया है वह नही चाहनेवाले पुरुषके कैसे हो सकती है ? 
पुन" जकाकार 


सक्रिया त्तरूपा स्यादर्थाच्नानिच्छतः स्फूटम । 
तम्या 5स॒तन्त्रसिद्धत््वात्‌ सिद्धं कठेत्वमरथसात्‌ |५६३॥| 
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अथ।--ब्रत-स्वरूप जो श्रेष्ठ क्रिया है वह बिना ब्रत चाहने वालेके कैसे हो सकती 
है? भ्रर्थात्‌ नहीं हो सकती । ब्नरत रूपा क्रिया इच्छाचुसार की जाती है वह स्वतत्त्र 
तहीं है इसलिये व्रत करनेवाला ब्नत क्रियाका कर्ता है यह बात सिद्ध हुईं । 


भावारथ/--श्रेष्ठ क्रियायें बिना इच्छा किये नहीं हो सकतीं ऐसा शद्भाकारका 


प्रभिप्राय है । 
च्त्तर 


+ * यतोस्त्यनिष्टाथं/ स्व! कर्मोद्यात । । 
मान्नाकांक्षते ज्ञानी यावत्‌ कम च तत्फलम्‌ ॥४९४॥ 
अर्थ:--उपर्युक्त कहना ठीक नही है । क्योकि जितना भी कुछ कर्मके उदय- 
रूप है सब श्रनिष्ट-प्र्थ है । इसलिये जितना भी कर्म और उसका फल है उसे 
जानी पुरुष नहीं चाहता है । 
दृष्टिदोष 
यत्पुनः कश्निदिशर्थों 5निष्टाथः कथ्रिद्थंसात्‌ । 
तत्सव दृष्टिदोपत्वात्‌ पीतशंखावलीकबत्‌ [५३ ५।। 


अथ;--शौर जो प्रयोजन वश कोई पदार्थ इष्ट मान लिया जाता है अ्रथवा कोई 
पदार्थ अनिष्ट मान लिया जाता है वह सब मानना दृष्टि (दर्शव) दोषसे है । 
जिसप्रकार दृष्टि (नेत्र) दोषसे सफेद शख भी पीला ही दीखता है उसीप्रकार मोह 
बुद्धिसे कर्मोदय प्राप्त पदार्थोमि यह मोही जीव इष्टानिष्ट बुद्धि करता है। वास्तवमे 


कर्मोदयसे होनेवाला सभी अनिष्ट ही है | 


सम्यग्टष्टिकी दृष्टि 
इडमोहस्यात्यये दृष्टि: साक्षात्‌ बट्ष्माथंदर्शिनी । 
तस्या 5निष्टे उस्त्यनिशर्थ बुद्धि! कमफलात्मके ॥२६९६॥। 
अर्थी--दर्शनमोहनीय कर्मके ताश हो जाने पर साक्षात्‌ सूक्ष्मपदार्थोको देखनेवाली 
हृष्टि (दर्शन) हो जाती है। फिर सम्यग्हष्टिकी, कर्मके फल स्वरूप अनिष्ट पदार्थोमे 
भ्रन्िष्ट पदार्थ रूपा ही बुद्धि होती है । 
भावार्थ---सम्यर्दृष्टि कर्मके उदयमात्रकों ही अनिष्ट समझता है। कर्मदियसे प्राप्त 
सभी पदार्थ उसकी दृष्टिमे श्रनिष्ट रूप ही भासते है । 
५३ 
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कर्म और कर्मका. अनिष्ट क्यों दे ९ 
[5सिद्धमनिष्टत्व॑ कमंणस्तत्फलस्य च । 
सर्वतो दुःखहेतुत्वाधुक्तिस्वाइुभवागमात्‌ ॥१९७॥ 


“कर्म और कर्मका फल श्रनिष्ट है, यह बात श्रसिद्ध नही है क्योंकि जितना 
भी कर्म और कर्मका फल है सभी सववेदा दुखका ही कारण है। यह बात युक्ति, 
स्वानुभव और आगमसे प्रसिद्ध है । 

सभी क्रियाये अनिष्ट ही हैं 
अनिष्ट. क्बात्‌ स्थादनिश्टार्था ब्रतक्रिया | 
.... दुष्टकार्यातरुपस्य हेतोद्दृष्टोपदेशवत्‌ ॥॥४६८॥ 

+-..जितनी भी ब्रत-क्रिया अ्निष्ट फल देनेवालोी है सब अनिष्टार्थ हैं क्योकि 
अब. फलवाली हैं। जिसप्रकार दुष्ट पुरुषका उपदेश दुष्ट-कार्यको पैदा करता है, 
उसीप्रकार यह भी दुष्ट-कार्यको उत्पन्न करनेवाली है। 

ब्रत क्रिया स््रतन्त्र नहीं है 
अथा5सिद्धं तन्त्रत्व॑ क्रियायाः कर्ण: त्‌॑। 
ते कर्मोदयाद्वेतोस्तस्याथा उस तो $॥५६९॥ 
अर्थ;--क्रिया स्वतन्त्र होती है, सो वास्तवमें ठीक नही है। क्रिया कर्मके फलसे 
होती है श्रथवा कमंका फल है । इसलिये क्रियाको स्वतन्त्र बवतलाना असिद्ध है क्योकि 
कर्मोदयरूप हेतुके बिना क्रियाका होना ही असभव है । 
क्रिया-ओऔदयिकी है 
यावदक्षीणमोहस्य क्षीणमोहर्य चा 5 5तमन! । 
यावत्यस्ति क्रिया नाम तावत्यौदयिकी स्मृतवा ॥५७०॥। 
अथे+--जिस आत्माका मोह क्षीण हो गया है श्रथवा जिसका क्षीण नही हुआ है; 
दोनों ही की जितनो भी क्रिया हैं सभी औदयिकी श्रर्थात्‌ कमंके उदयसे होनेवाली हैं । 
पौपोन यथा पृुसः उेंदितं प्रति। 
न पर पौरुषापेक्षो देवापेक्षो हि पौरुष! |॥४७१॥ 
अर्थ:--पुरुषका पुरुषार्थ कर्मोदयके प्रति भरसक उपयुक्त नहीं होता, और पुरुषार्थ 
केवल पुरुषार्थसे भी नही होता किन्तु देव (कर्म)से होता है । 
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भाव $--परुरुषार्थ कमंसे होता है इसलिये क्रिया श्रौदयिकी है। श्र्थात्‌ यदि कर्मोदय 
तीन्र होता है तो पुरुषार्थ व्यथ ठहरता है । 
निष्कर्ष 
पिद्धो निष्कांक्षितों ज्ञानी कुर्वाणोप्युदितां क्रियाम | 
निष्कामतः कृत कम न रागाय विरामिणाम्‌ |।१७२॥ 

--यह बात सिद्ध हुई कि सम्यग्जञानी उदयरूपा क्रियाको करता हुआ भी 
निःकांक्षित है अर्थात्‌ आाकाक्षा रहित है। विरागियोंका बिना इच्छाके किया हुश्रा कर्म 
रागके लिये नही होता है । 

आश्ढा 
नाशंक्यं चास्ति निःकांक्ष) सामान्योपि जन। क्चित्‌ | 
हेतोः कुतश्रिदन्यत्र॒ दशनातिशयादपि ॥|५७३॥ 
अर्थः--सम्यग्दर्शनके श्रतिशय रूप हेतुको छोड़कर कहीं दूसरी जगह सामान्य जन 
भी कांक्षा रहित हो जाता है ? ऐसी आशंका नही करना चाहिये । 
क्योंकि 
यतो निष्काक्षता नासिति न्‍्यायात्सदशनं दिना । 
नानिच्छास्त्यक्षजे सौख्ये तदत्यक्षमनिच्छत+ ॥४७४। 
अर्ध/:--क्योकि बिना सम्यग्दर्शनके हुए निष्कांक्षता हो ही नहीं सकती है, यह 
न्याय सिद्ध है क्‍योंकि जो प्रतीर्द्रिय सुखकों नही चाहता है उसकी इन्द्रियजन्य सुखमें 
श्रतिच्छा भी नही होती है। 
मिथ्यादृष्टि 
तदत्यक्षसु्ख मोहान्मिथ्यादृष्टिः स नेच्छति | 
दृड्मोहस्प तथा: शक्तेः सद्भावतो 5निशम् ॥५७५॥ 
अथेः---उस अतीन्द्रिय सुखको मोहनोय कमके उदयसे मिथ्याहृष्टि नही चाहता 
है क्योकि शक्तिका सजख्भाव होनेसे दर्शन मोहनीयका निरन्तर पाक ही वैसा होता रहता है । 
उक्तो निष्कांक्षितों भावो गुणः सदर्श यवे। 
सस्तु का नः क्षतिः प्राक्चेत्परीक्षा क्षमता मता ॥५७६॥ 
अथः--निष्काक्षित भाव कहा जा चुका, यह सम्यग्हष्टिका ही गुण है ऐसा 
कहनेमें हमारी कोई हानि नही है यह परीक्षा सिद्ध बात है । 
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४,....परीक्षक स्वयं निश्चय कर सकता है कि निष्कांक्षित भाव बिना 
सम्यग्दर्शनके नहीं हो सकता इसलिये यह सम्यग्हष्टिका ही गुण है । 
निर्विचिकिस्सा 
अथ निर्विचिकित्साख्यों गुणः संलक्ष्यते से यः । ३ 
सदशनगुणस्पोच्चैगुंणो युक्तिवशादपि ॥१७७॥ 
अथ--अब निविचिकित्सा नामक गुण कहा जाता है। जो कि युक्ति द्वारा भी 
सम्यग्दष्टिका ही एक उन्नत गुण समझा गया है । 
विचिकित्सा 
आत्मन्यात्मगुणोत्कर्षबुद्धया. त्मप्रशंसनाव । 
परत्राप्यपकर्षेपु बुद्धिविचिकित्सा स्मृता ॥१७८॥ 
--अपनेमे अधिक गुण समभकर अपनी प्रशसा करना और दूसरोको हीनता 
सिद्ध करनेकी बुद्धि रखना विचिकित्सा मानी गई है। 
निर्विचिकित्सा 
निष्क्रान्तो विचिकित्सायाश प्रोक्तो निर्विचिकित्सकः 
गुण: सदशनस्योच्चेबश्ये तन्यक्षणं यथा ॥५७९॥ 
अर्थः--उपर्युक्त कही हुई विचिकित्सासे रहित जो भाव है वही निविचिकित्सा 
गुण कहा गया है । वह सम्यग्दष्टिका उन्नत गुण है, उसका लक्षण कहा जाता है-- 
दुर्देधाइःखिते पुंसि तीव्राउसातापुणास्पदे । 
यन्नादयापरं चेतः स्वृतो निर्विचिकिर : ॥॥५८०॥ 

"जो पुरुष खोठें कमेंके उदयसे दुखो हो रहा है, और तीज असावाबेदनीयक 
जो निन्‍्यस्थान बन रहा है ऐसे पुरुषके विषयमे चित्तमे अदयाबुद्धि नहीं होना वही 
निविचिकित्सा ग्रुण कहा गया है । 

विधचार-परम्परा 
नेतत्तत्मनस्यज्ञानमस्म्यहं सम्पदां पदस्‌ | 
वस्मत्समो दीनो बराको विपदां पद्म ।।५८१॥ 
अर्थ:--इसप्रकारका मनमे अज्ञान नही होना चाहिये कि मैं सम्पत्तियोंका घर हूँ 
र यह विचारा दीन विपत्तियोका घर है, यह मेरे समान नही हो सकता। 
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- प्रत्युत ज्ञानमेबेतचत्र कमंवि. जाः | 
प्राणिनः सच्शाः सर्वे व्र॒सस्थावरयोनयः) ॥४८२॥ 
अथा--उपर्युक़ भ्रज्ञान न होकर ऐसा ज्ञान होना चाहिये कि कर्मके उदयसे 
सभी त्रस, स्थावर योनिवाले प्राणी समान हैं । 
५ दृष्टान्त 
-. यथा द्वावभेकी जातो शुद्विकायास्तथोदरात्‌ । 
शूद्राव न्तितस्तो दो कृतो भेदी अमात्मना ॥३८३॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार शुद्रीके गर्ससे दो बालक पैदा हुए । वास्तवमें वे दोनों ही 
निश्रन्तिरीतिसे शूद्र है, परन्तु अ्रमात्मा उनमे भेद समझने लगता है । 


भावार्थ--ऐसी कथा प्रसिद्ध है कि शूद्रीके दो बालक हुए थे। उन्होने भिन्न २ 
कार्य करना शुरू किया था | एकने उच्च वरणका काये प्रारम्भ किया था और दूसरेने 
शूद्रका ही कार्य प्रारम्भ किया था । बहुतसे मनुष्य अमसे उन्हें भिन्न २ समभने लगे 
थे। परन्तु वास्तवमे वे दोनो ही ऐक माँ से पैदा हुए थे | इसीप्रकार कर्मकृत भेदसे 
जीवोमें कुछ भ्रमणील भेद ही समभने लगते हैं। परन्तु वास्तवमें सभी अआत्मायें 
समान हैं । 

बले जम्बालवजीवे यावत्कर्माइचि स्फूटम | | 
अहंता चा 5विशेषाद्वा नूत॑ कर्ममलीमसः [[५८४॥ 

अर्थ:--जलमे काईकी तरह इस जीवमे जबतक अपवित्र कर्मेका सम्बन्ध है, तबतक 
इस कर्म-मलीन आत्माके सामान्य रीतिसे श्रह बुद्धि लगी हुई है । भ्र्थात्‌ इतर पदार्थोर्मे 
इसने आपा मान रकक्‍्खा है। 

निष्कर्ष 
अस्ति सदशनस्थासौ गुणों निर्विचिकित्सकः | 
यतो 5वश्यं स तत्रास्ति मादन्यत्र न क्‍्वचित्‌ ||६८४॥ 


अर्थ:--यह निविचिकित्सा-गुण सम्यग्हष्टिका ही ग्रुण है। क्योकि सम्यग्दधटिमे 
बह अवश्य है । स॒म्यग्दध्टिसे झतिरिक्त कही नही पाया जाता है । 
कर्मपर्यायमात्रेप्‌ रामिणः स छुतो गुणः । 
सद्विशेषे5पि सम्मोहादद्योरक्योपलब्धितः ॥१८३६॥।॥ 


अरध३--जड़ और चैतन्यमे परस्पर विशेषता होनेपर भी मोहसे दोनोको एक 
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समभनेवाला-कर्मकी पर्यायमात्रमें जो रागी हो रहा है, उसके वह निविचिकित्सा ग्रुण 
कहाँसे हो सकता है ?. हे 
इत्युक्तो युक्तिपू्षोती गुण; सदर्शनस्‍्य या । . 
नाविवक्षो हि दोषाय विवक्षी न गुणाप्तवे ॥४८७॥ 
अर्थः--इसप्रकार युक्तिपूर्वक निविचिकित्सा गुण सम्यस्हृष्टिका कहा गया है । यदि 
यह गुण न कहा जाय तो कोई दोष नहीं हो सकता, भौर कहनेपर कोई विशेष लाभ 
नहीं है । 
भाव --यह एक सामान्य कथन है। निविचिकित्सा गुणके कहते और न कहते 
पर कोई गुण दोष नही होता, इसका यही ग्राशय है कि सम्यग्दर्शनके साथ यह गुण 
होता है । 
अमूद्दृष्टि 
अस्ति चामूद्दृष्टिः सा सम्यग्दशनशालिनी | 
ययालंकतवधुष्येतद्भाति सदशेनं नरि ॥४८८॥ 
अंथै।--भ्रमूढहष्टि गुण भी सम्यग्दर्शन सहित ही होता है। अ्रमूढ़हृष्टि गरुणसे 
विभूषित आ्रात्मामे यह सम्यग्द्शन शोभायमान होता है । 
अमूढ्दष्टिका लक्षण 
अतत्वे तत्श्रद्धानं मृढइृष्टिः स्वलक्षणात्‌ | 
नास्ति सा यस्य जीवरुय विख्यातः सोस्त्यमूढवकू ।।१८५९॥। 
अर्था--अतत्त्वमे तत्त्व-श्रद्धान करना, मूढ्ह॒ष्टि कहलाती है । मूढ जो दृष्टि वह 
मूढ्हृष्टि, ऐसा मूढ्हृष्टि शब्दसे ही स्पष्टार्थ है। जिस जीवके ऐसी मूढ-हृष्टि नहीं है 
वह अमृढ॒हृष्टि प्रसिद्ध है । 
अस्त्यसद्धेतुद्शन्तैर्मिथ्या 5र्थ: साधितो 5परे! । 
नाप्यर्ं तत्र मोहाय इड्मोहस्योदयक्षतेः ॥४९०।| 
अर्थ/--दूसरे मतवालोसे मिथ्या हेतु और दृष्टान्तो द्वारा मिथ्या (विपरीत) पदार्थ 
सिद्ध किया है। वह मिथ्या पदार्थ, मोहनीय कर्मके क्षय होनेसे सम्यग्हष्टिमे मोह 
(विपरोतता) पैदा करनेके लिये समर्थ नही है । 
सश्मान्तरितर्राथें दर्शिते 5पि कुदृष्टिमिः । 
नाल्पश्रतः स मुझ्चेत कि पुनश्चेद्रहुश्न॒तः ।५९१॥ 
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अथे+--सूक्ष्म, अन्तरित तथा दूरवर्ती पदार्थोकों मिथ्यादृष्टि पुरुष यदि विपरीत 
रीतिसे दिखाने लगें तो जो थोड़े शाब्रका जाननेवाला है वह भी मोहित नहीं होता है । 
यदि बहुत शात्त्रोंका पाठी हो तो फिर क्या है ? श्रर्थात्‌ बहुश्रुत किसी प्रुकार धोसखेमें 
नही श्रा सकता है । 
झर्थामा 5पि तत्रोच्चे। सम्यस्दष्टेन मूढ़ता । 
पक्ष्मानन्तरितोपाचमिध्याथेंस्य कुतो श्रमः ॥५९२॥ 
अथः--जहां कही अर्थ-आभास भी हो वहा भी सम्यग्हष्टि मूढ नही होता है । 
तो फिर सूक्ष्म अन्तरित और दूरार्थ मिथ्या बतलाये हुए पदार्थों सम्यग्हष्ठिको कैसे 
भ्रम हो। सकता है ९ 
सम्यग्डष्टिके विचार 
तथ्यथा लोकिकी रूढ़िरस्ति. विकल्पसात्‌ । 
। निःसारराभ्रिता पुम्मिरथा 5निष्टफलप्रदा ॥१९३॥ 
अथेः--लौकिकी रूढ़ि नाना विकल्पोसे होती है अर्थात्‌ अनेक मिथ्या विचारोसे 
की जाती है । निस्सार पुरुष उसे करते रहते हैं । लोकरूढि सदा श्ननिष्ठ फलको 
ही देती है । 
अफला5निष्टफला हेतुशत्या योगापद्दारिणी । 
दुस्त्याज्या लौकिक्री रूढ़ि! कैलिदु५. . कतः ॥५४९४॥ 
अर्थ:--लोकमे प्रचलित रूढि फल शुन्य है, अथवा अ्निष्ट फल वाली है, हैतु 
शून्य है और योग का नाश करने वाली है । खोठें कर्मके उदयसे कोई २ पुरुष इस 
लोकरूढिकों छोड भी नही सकते है । 
देबमूढ़ता 
बदेवे देवबुद्धिः स्थादर्म धर्मधीरिद्द । 
अगुरो गुरुचुद्धियाँ ख्याता देवादिमद़ता ॥५९४॥। 
अथ।--अभ्रदेवमे देवबुद्धिका होता, अधर्ममे धर्मबुद्धिका होना, श्रगुरुमें गुरुवुद्धिका 
होना ही देवमूढता कही गई है । 
छोकमूढ्ता 
कुदेवाराधनं कुर्यादेहिकभ्रेयसे कुधीः । 
मपालोकोपचारत्वादशेया लोकमूढ़ता ॥५९६।। 
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अर्थ।--मिथ्याहष्टि सांसारिक सुखके लिये क्रुदेवोंका श्लाराधन-पूजन करता है। 
ऐसा करना मिथ्या लोकाचार है, इसीका वाम लोकमूढ़ता है, लोकमूढ़ता महा- 
श्रहितकर है'।' 
भरे श्रद्धानमेकेषां लोकमूढ्व दिह । 
घनधान्यप्रदा नून॑ सम्पगाराधिताऊउम्बि ॥१९७॥ 


अथ)--लोकमूढतावश किन्‍्ही २ पुरुषोंको ऐसा श्रद्धान हो रहा है कि भले अकार 
भाराधता की हुईं श्रम्बिका देवी (चण्डी-मुण्डी आदि) तिश्चयसे धन धान्य-सम्पत्तियोंको 
देवेगी । 
अपरे5पि यथाकामं देवमिच्छन्ति दुर्धियः । 
सदोषानपि निर्दोषानिव प्रज्ञाउपराधतः ॥१९८॥ 
९..._और भी बहुतसे मिथ्या-बुद्धिवाले पुरुष इच्छानुसार देवोंकों मानते हैं । 
वे बुद्धिके दोष ( सता)से सदोषियोंकों भी निर्दोषीकी तरह मान बैठते है । 
नोक्तस्तेषां स शा प्रसड्भादपि सज्जतः । 
लब्धव्णो न कुर्याहे निःसारं ग्रन्थविस्तरम्‌ ॥५९१९॥। 
अर्ध--उन मिथ्या--विचारवालोका विशेष उद्देश्य (अधिक वर्णन) प्रसज्ञवश 
भी विस्तारभयसे नही कहा है क्योकि जिसको बहुतसे शब्द मिल भी जावें वह भी 
व्यर्थ ग्रल्थ-विस्तारको नही करेगा, अर्थात्‌ कुदेवके स्वरूपके कहनेकी कोई आवश्यकता 
नही है। | 
गधम 
अधम्मस्तु कुदेवानां यावानाराधनोध्मः । 
तेः तीतिषु- धर्म चेंप्ट व. यचेतसाम ॥६००॥ 
अथ।--कुदेवोकी झ्ाराधना करनेका जितना भी उद्यम है, तथा उनके द्वारा कहे 
हुए धर्मोमि मम, वचन, काय का जो व्यापार है वह सभी अधम कहलाता है । 
छुगुरु और सुगुरु 
कुगुरु) कुत्सिताचारः सशल्यः सपरिग्रहः । 
सम्पक्त्वेन बतेनापि यृक्तः स्थात्सदगुरुयत३ |॥६० १॥ 
अर्थ:--जिसका निन्‍्य (मलीन) आचरण है, जिसके माया, मिथ्या, तिंदाच- 
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एल्य लगी हुई हैं, और जो परिग्रह सहित है वह कुग्रुद है, तथा जो सम्यग्दर्शन और 
व्रत सहित है वह सदूगुरु है । 
अन्नोदेशोड5पि न श्रेयान_ तोतीव विस्तरात्‌ | 
आदेयो विधिरत्रोक्तो नादेयोनुक्त एव सा ॥६०२॥ 
अर्थ---कुधर्म और कुग्रुरके विषयमे भी श्रधिक लिखना लाभकारी नही है। 
क्योंकि इतका पूरा स्वरूप लिखनेसे अत्यन्त ग्रन्थ-विस्तार होने का डर है। इसलिये 
इस ग्रन्थमे जो विधि कही गई है, वही ग्रहण करने योग्य है, और जो यहाँ नही कही 
गई है वह त्यागने योग्य समझना चहिये । 
थ!---जो विधि उपादेय है, उसीका यहाँ वर्णन किया गया है शौर जो 
अनुवादेय है उसका यहाँ वर्णन भी नही किया गया है । 
सच्चे देवका स्वरूप 
दोषो रागादिसद्भावः स्यादावबरणकर्म तत | 
तयोरभावोी 5स्ति निःशेषों यत्रासौ देव उच्यते ॥६० ३॥ 
अर्थ: --रागादिक वैकारिक भाव और ज्ञानावरणादिक कर्म, दोष कहलाते हैं । 
उनका जिस आत्मामे सम्पूर्णतासे अभाव हो चुका है, वही देव कहा जाता है। 
अनन्तचतुष्टय 
अस्त्यत्र केवल ज्ञानं क्षायिक दर्शन सुखम्‌ । 
वीय चेति ठुविख्यातं स्थादनन्तचतुष्टयम्र्‌ ॥६०४॥ 
अर्थ:--उस देवमे केवलज्ञान, क्षायिक दर्शन, क्षायिक सुख और क्षायिकवीर्य यह 
प्रसिद्ध भ्रनन्‍्त चतुष्टय प्रकट हो जाता है । 
देवके भेद 
एको देव! स सामान्यादू द्विधावस्था विशेषतः । 
संख्येया नाम सन्दर्भाद्‌ गुणेम्यः स्थादनल्तथा |[[६०४॥ 
अरथ।--सामान्य रीतिसे देव एक प्रकार है, अवस्था विशेषसे दो प्रकार है, 


विशेष रचना (कथन)को अपेक्षासे सख्यात प्रकार है, और ग़रुणोकी शपेक्षासे अनन्त 
प्रकार है । 
श्र 
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कै जड अरहन्त और सिद्ध 
एकी यथा सदृद्॒व्याथथात्सिद्धें! शुद्धात्मलब्धितः । 
अहन्निति च सिद्धथ पर्यायार्थादृद्धिधा मत$ ॥६० ६॥ 


अर्थ/--सत्‌ द्रव्यार्थ नयकी अपेक्षासे एक प्रकार ही देव'है क्योकि शुद्धात्माकी 
उपलब्धि ( प्राप्ति ) एक ही प्रकार है। पर्यायाथिकनयसे अरहन्त और सिद्ध, ऐसे 
देवके दो भेद है । 
अरहन्त और सिद्धका स्वरूप 
दिव्यौदारिकदेहस्थोी. धौतघातिचतुष्टयः । 
ज्ञानदख्वीयंसौरूपाठ यः सो 5हन्‌ धर्मोपदेशकः ॥६ ०७ 
मूर्तिमदेहनिम्मेक्तो मुक्तो लोकाग्रस॑स्थितः । 
ज्ञाना गुणोपेतो निष्कर्मा पिद्धसंज्कः |६०४८।॥ 
अहनिति जगत्पूज्यो जिनः कर्मारिेश [त्‌ । 
महादेवोधिदेषत्त्ताच्छछ्रोपि. सुखाबहात्‌ ॥६०९॥ 
विष्णुज्ञनेन.. सर्वार्थविस्तत्त्वात्कथश्वन । 
ज्रुपत्वाद्धरिदेशखापनोदनात्‌ू ॥॥६१०॥ 
इत्याचने ।मापि नानेको 5स्ति स्व॒लक्षणात्‌ | 
यतो 5नन्तगुणात्मेकद्र॒व्यं स्यात्सिद्रसाधनात्‌ ॥ ३११॥ 
चतुिशतिरित्यादि यावदन्तमनन्तता | 
तद्गहुत्त॑ न॒दोषाय देवत्त्वेकविधत्त्ततः ॥६१२॥। 
अथ।--जो दिव्य-भ्रौदारिक शरीरमे स्थित है, घाति कर्म चतुश्यको धो चुका है, 
५ वीये और सुखसे परिपूर्ण है और धर्मका उपदेश देनेवाला है, वह अरहन्त 
व है। । 
जो मू्तिमान्‌ शरीरसे मुक्त हो चुका है, सम्पूर्ण कर्मोसि छूट चुका है, लोकके 
श्रग्नभाग (सिड्धालय) मे स्थित है,- ज्ञानादिक आठ गुण ,सहित है और कर्ममलकलडूसे 
रहित है वह सिद्ध देव है । 
वह देव जगत्पुज्य है इसलिये भ्रहन्त कहलाता है, कर्म रूपी शन्लुको जीतनेवाला 
है इसलिये जिन कहलाता है, सम्पूर्ण देवोका स्वामी है इसलिग्ने महादेव कहलाता है, 
सुख देनेवाला है, इसलिये शकर कहलाता है, ज्ञानद्वारा सम्पूर्ण पदार्थोंमे फैला हुआ है 
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इसलिये कथचित्‌ विष्णु (व्यापक) कहलाता है, आत्माकों पहचाननेवाला है इसलिये 
ब्रह्मा कहलाता है, और दु.खको दूर करनेवाला है इसलिये हरि कहलाता है। इत्यादि 
रीतिसे वह देव अनेक नामोवाला है । तथापि अपने देवत्व लक्षणकी श्रपेक्षासे वह एक 
ही है । अनेक नही है। क्योकि अनन्तग्रुणात्मक एक ही (समान) आत्मद्रव्य प्रसिद्ध है | 
श्रौर भी चौबीस तीर्थंकर आदि अनेक भेद है तथा ग्रुणोकी अपेक्षा भ्रनन्‍्त भेद 
है। ये सब भेद ( बहुपना ) किसी प्रकार दोषोत्पादक नही है क्योकि सभी देवभेदोमें 
देव्त्वगुण एक प्रकार ही है । 
इृष्टान्त 
प्रदीपानामनेकत्व॑ न प्रदीपत्त्वहानये | 
यतो 5त्रेकविधल्व॑ स्यान्न स्यान्नानाप्रकारता ॥६१३॥। 
अथेः--जिसप्रकार दीपकोकी अ्रनेक सख्या भी दोपत्त्व बुद्धिको दूर नही कर 
सकती है ? उसीफप्रकार देवोकी अनेक सख्या भी देवत्त्व बुद्धिको दूर नही कर सकती है। 
क्योंकि सभी दीपोमे और सभी देवोमे दीपत्व ग्रण और देवत्व ग्रुण ऐकसा ही है । 
वास्तवमे अनेक प्रकारता नही है भ्र्थात्‌ वास्तवमे भेद नही है। 
न चाशंक्यं यथासंख्यं नामतो5स्पास्त्यनंतधा । 
न्यायादेक गुण चेक प्रत्येके नाम चेककम ||३१४॥ 
अर्थः--क्रमसे उसके भ्रनन्‍्त नाम है ऐसी भी आशका नही करना चाहिये क्योंकि 
वास्तवमे एक गुणकी शअ्रपेक्षा एक नाम कहा जाता है । 
नयतः सर्वतो प्लुख्यसंख्या तस्येव संभवात्‌ | 
अधिकरय ततो वाच्य॑ व्यवहारस्य दशनात्‌ ॥६१५॥ 
अथे।--सबसे अधिक सख्या गुणकी अपेक्षासे ही हो सकती है। परन्तु यह सब 
कथन नयकी श्पेक्षासे है। इसलिये जेसा जैसा अधिक व्यवहार दीखता जाय उसी उसी 
तरहसे नाम लेना चाहिये । 
चुद्धेः प्रोक्तमत/छज्ने तत्त्वं वागतिशायि यत्‌ । 
दादशाड्राड्बाह्यं वा श्रुतं स्पूलाथगोचरम ॥६१६॥ 
श:--इसी लिये वृद्ध (ज्ञानवृद्ध-आचायें) पुरुषोने सूत्रद्वारा तत्त्वको वचनके 
प्रगम्य बतलाया है। .जो द्वादशाज्ञ अथवा अगबाह्य श्रुतज्ञान है, वह केवल स्थल- 
पदार्थों विषय करनेवाला है । 
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रि गोंके आठ गुण 
कृत्स्नकमक्षयाज्ञानं क्षादि " दशन पुनः | 
अत्यक्ष॑ सुखमात्मोत्थं वीयचेति चतुश्टयम्‌ |।६१७॥ 
सम त्व॑. सक्ष्मखमव्याबाधगुणः स्वतः । 
अस्त्यगु॒पुत्व॑ च सिद्धेचाश्गुणा) स्व॒ता।।॥।॥६१८॥ 
अथः--सम्पूर्ण कमोके क्षय होनेसे क्षायिक ज्ञान, क्षायिक दर्शन, श्रतीन्द्रिय सुख, 
भात्मासे उत्पन्न वीये, इसप्रकार चतुष्टय तो यह, और सम्यक्त्व, सूक्ष्मत्त्व, श्रव्याबाधगुण, 
तथा अगुरुलधृत्त्व, ये आठ ग्रुण सिद्धदेवके है । 
इत्यादनन्तधर्माठथो कर्माष्टकविवर्जितः । 
मुक्तो5ष्टादश भिदो पे दंचः सेव्यो न चेतरः ॥६१९॥ 
अर्थ/---इत्यादि श्रनन्त धर्मोको धारण करनेवाला आठो कर्मोंसे रहित भठारह 
दोषोसे रहित, देव पूजने योग्य है। जिसमे उपर्युक्त गुण नही पाये जाते वह नही पूजते 
योग्य है । 
अथोद्वुकः स एवारित श्रेयो मार्गोपदेशकः । 
आप्तरचेव स्व॒तः साक्षान्नेता मोक्षस्य बह ३ ॥६२०॥ 
अथे;--प्र्थात्‌ वही देव सच्चा गुरु है, वही मोक्ष मार्गंका उपदेश देनेवाला है वही 
आप्त है, भौर वही मोक्ष मार्गका साक्षात्‌ नेता (प्राप्त करानेवाला) है। 
गुरुका सरत्ररूप 
तेश्योबॉगपि छद्नस्थरूपास्तदूपधारिणः | 
गुरवःस्थुगुरोन्यायान्नान्यो उवस्था विशेषभाकू |३६२६।। 
अर्थ:--उन ग्रुरुपओसे नीचे भी जो अल्पज्ञ है, परन्तु उसी वेशको लिये हुए है, वें 
भी गुरु है। गुरुका लक्षण उनमे भी वैसा ही है, भौर कोई श्रवस्थाविशेषत्राला नही है । 
अस्त्यवस्थाविशेषोत्र युक्तिस्वाचुभवागमात्‌ । 
शेष संसारिजीवेभ्यस्तेपामेबातिशायनात्‌ |६२२॥| 


अर्ण३---ग्रुरुओमे ससारीजीवोसे कोई अवस्था-विश्ञेप है यह वात युक्ति अचुभव 
ओर आगमसे प्रसिद्ध है । उनमे ससारियोसे विशेष श्रतिशय है । 
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अर्थ:--यह वात ठीक है कि अभी ज्ञानावरण श्रादि तीन घातिया कर्म छु्मस्थ 
गुरुओमें मौजूद है। किन्तु इतनी विशेषता है कि ज्ञानावरण शभ्रादि कहे हुए तीनों 
फर्मोका बन्ध, सत्त्व, उदय और क्षय, मोहनीय कर्मके साथ अविनाभावी है । 
खुलासा 
तद्रथा वध्यमाने$स्मिस्तद्वन्धो मोहबन्धसात्‌ | 
तत्सत्वे सत्त्वमेतस्य पाके पाकः क्षये क्षय+ ॥॥६३३॥। 
अर्थ):--मोहनीय कमंके बन्ध होने पर ही उसीके आधीन ज्ञानावरणादि बन्धयोग्य 
प्रकृतियोंका बन्ध होता है, मोहनीय कर्मके सत्त्व रहने पर ही ज्ञानावरणादि कर्मोका 
सत्त्व रहता है, मोहनीय कर्मके पकने पर ही ज्ञानावरणादि पकते हैं और मोहनीय कर्मके 
क्षय होने पर ही ज्ञानावरणादि नष्ट हो जाते है । 
गाशझ्ला 
नोहां छम्नस्थावस्थायामवगिवास्तु तत्क्षयः । 
अंशान्मोहक्षयस्थांशात्सबंतः स्वतः क्षय: |६३४॥ 
अर्थ:--छद्मस्थ अवस्थामे, मोहनीय कर्मका ज्ञानावरणादिसे पहले ही क्षय हो 
जाता है, ऐसी आशका भी तनहो करना चाहिये क्योकि अशरूपसे मोहनीयका क्षय होनेसे 
ज्ञानावरणादिका अश रूपसे क्षय हो जाता है, और मोहनोयका सर्वेथा क्षय होनेसे 
ज्ञानावरणादिका भी सवंथा क्षय हो जाता है। 
नासिद्ध निजरातत्त्यं सदृरष्टेंः झुत्र मुंणाम | 
आइड्मोहोदयाभावाचचासंख्यगुणण क्रमात्‌ |[%३५॥ 
अर्थ।--सम्यग्दष्टिके सम्पूर्ण कर्मोकी निजुरा होता असिद्ध नही है किन्तु दर्शन 
मोहनीय कमेंका उदयाभाव होनेसे वह ऋरमसे असख्यात गुण़ी २ होती चली जाती है। 
निशकपे.. उम्नत.. एकल 
ततः कर्मत्रयं प्रोक्तमस्ति यद्यप्ति साम्प्रतम्‌ | 
रागद्रेषविमोहानामंभाबाद्गुरुता मता ॥६३६॥ 
अर्थ:--इसलिये छगत्मस्थ ग्रुईशओेसे यद्यपि अभी एज्ञानवरण, दर्शनावरण और 
' मौजूद है तथापि रोग, ढ्वंष, मोहका अभाव होनेसे ग़ुरुपता माना ही 


| 
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अरथ:--यह बात ठीक है कि अभी ज्ञानावरण आदि तीन घातिया कर्म छद्मस्थ 
ग़ुरुओंमे मौजुद है। किन्तु इतनी विशेषता है कि ज्ञानावरण आ॥रादि कहे हुए तीनों 
कर्मोका बन्ध, सत्त्व, उदय और क्षय, मोहनीय कर्मके साथ अविनाभावी है । 
खुढासा 
तद्रथा वध्यमाने5स्मिस्तहन्धो मोदबन्धसात ! 
तत्स्वे सत्त्वमेतस्थ पाके प क्षये क्षय: ॥६३३॥ 


अर्थः--मोहनीय कर्मके बन्ध होने पर ही उसीके श्राधीन ज्ञानावरणादि बन्धयोग्य 
प्रकृतियोका बन्ध होता है, मोहनीय कर्मके सत्त्व रहने पर ही ज्ञानावरणादि कर्मोका 
सत्त्व रहता है, मोहनीय कमंके पकने पर ही ज्ञानावरणादि पकते है और मोहनीय कर्मके 
क्षेय होने पर ही ज्ञानावरणादि नष्ट हो जाते है । 
गाशझ्डा 
नोहां छग्बस्थावस्थायाम् गिवास्तु तत्क्षयः । 
अंशान्मोहक्षयस्पांशात्सबंतः स्वतः क्षय: ॥३६३४॥। 


अथः--उद्मस्थ अवस्थामे, मोहनीय कर्मका ज्ञानावरणादिसे पहले ही क्षय हो 
जाता है, ऐसी आशका भी तहों करना चाहिये क्योकि अशरूपसे मोहनीयका क्षय होनेसे 
ज्ञानावरणादिका भ्रश रूपसे क्षय हो जाता है, और मोहनोयका सव्वेथा क्षय होनेसे 
ज्ञानावरणादिका भी सर्वथा क्षय हो जाता है। 


नासिद्ध निर्जरातत्त्व॑ सदृदटेः ऋत्सनकर्मृणाम | 
आइड्मोहोदयाभावाचच्च[संख्यगुण क्रमात्‌ । (३३ 3॥ 
अर्थ/--सम्यग्ह्कि सम्पूर्ण कर्मोकी निजैरा होता अ्सिद्ध नही है किन्तु दर्शन 
मोहनीय कर्मका उदयाभाव होनेसे वह ऋम्से असख्यात ग्रुणी २ होती चली जाती है। 
ल्छ्क्रिषं ६र₹ एक 
ततः कर्मत्रयं प्रोक्तमस्ति यद्यप्नि साम्प्रतम] 
रामहेषविमोहानामभावादूगुरुता मता ॥६३६॥ 
अर्थ---इसलिये छद्मस्थ 'ग्ुरओमे यद्यपि अभी एज्ञाम्तवरण, दर्शनावरण और 


अन्तरायकर्म मौजूद है तथापि रोग, द्वेष, मोहका अभाव होनेसे ग्रुरुपना माना ही 
जाता है । 
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संबके समान है, पाँच प्रकारका महात्नत भी समान है, तेरह प्रकारका चारित्र भी समान 
है, समता भी समान है, अट्टाईस मूलगुण और चौरासी लाख उत्तरगुण भो समान 
ही है, चारित्र भी समान है, परीषह और उपसगगोका सहन करना भी समान है, 
आहारादिक विधि भी सभीकी समान है, चर्या विधि भी समान है, स्थान आसन 
आदि भी समान है। सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चारित्र जो आत्मिक ग्रुण तथा रत्नत्रय स्वरूप 
मोक्षमार्ग है वह भी अ्रन्तरंग और बाहर में समान ही है, और भी ध्याता, ध्यान, ध्येय, 
ज्ञाता, ज्ञान, ज्ेय, चार आराधनाये (सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र, तप) क्रोधादि कषायोका 
जीतना आदि सभी बाते एकसी हैं। इस विषयमे अधिक क्या कहा जाय, इतना ही 
कहना वस होगा कि वही विशेष रह जाता है जो कि विशेषतासे दूर हो चुका है । 
अर्थात्‌ न्‍्यायानुसार तीनोमें सर्वंथा समानता है, कोई विशेषता नही है। श्रव तीनोका 
भिन्न भिन्न स्वरूप कहते है--- 
आचायेका स्वरूप 
आचार्यों 5नादितो रूढ़ेयोंगादपि निरुच्यते । 
पञ्चाचारं परेम्यः स आचरयति संयमी ॥६४५॥। 


अर्थ---आचाये सज्ञा अभ्रतादिकालसे नियत है । पच परमेष्ठियोकी सत्ता 
अनादिकालीन है । यौगिक दृष्टिसे भी श्राचार्य उसे कहते है जो कि दूसरो (मुनियो)को 
पाँच प्रकारका आ्राचार ग्रहण करावे भ्रर्थात्‌ जो दीक्षा देवे वही आचार्य है । 
और भी 
अपि छिल्ने व्रते साधो! पुन! सन्धानमिच्छतः | 
तत्समावेगदानेन प्रायथ्िच प्रयच्छति ॥६४६॥ 
अर्थ:---और जिस किसो साधुका ब्रत भग हो जाय, ओर ब्रत भग होनेपर वह 
साधु फिरसे उसको प्राप्त करना चाहे तो आचार उस ब्रतको फिरसे घारण कराते हुए 
उस साध्षुको प्रायश्वित देते हैं, भर्थात्‌ दीक्षाके अतिरिक्त प्रायश्वित देना भी आचार्योका 
फ्रतंव्य है । 
आदेश और उपरदेशमें भेद 
आदेशोपदेशेम्यः स्पादिशेषपः स मेद भाकू । 
आददे शुरूणा द्त नोपदेश्ेप्वयं विधि; ॥६४७॥। 
अर्थ:--उपदेशोसे आदेशमे यही विशेष भेद है कि उपदेशमे जो बात कही 
४४ 
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सबके समान है, पाँच प्रकारका महान्नरत भी समान है, तेरह प्रकारका चारित्र भी समान 
है, समता भी समान है, अद्वाईस मूलगुण और चौरासी लाख उत्तरगुण भी समान 
ही हैं, चारित्र भी समान है, परीषह और उपसर्गोका सहन करना भी समान है, 
आहारादिक विधि भी सभीकी समान है, चर्या विधि भी समान है, स्थान आसन 
आदि भी समान है। सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चारित्र जो आत्मिक गुण तथा रत्नत्रय स्वरूप 
मोक्षमार्ग है वह भी अ्रन्तरग श्रौर बाहर में समान ही है, और भी ध्याता, ध्यान, ध्येय, 
ज्ञाता, ज्ञान, ज्ेय, चार आराधनायें (सम्यग्दशन, ज्ञान, चारित्र, तप) क्रोधादि कषायोका 
जीतना भादि सभी बाते एकसी है। इस विषयमें अधिक क्या कहा जाय, इतना ही 
कहना बस होगा कि वही विशेष रह जाता है जो कि विशेषतासे दूर हो चुका है | 
श्रर्थात्‌ न्‍्यायानुसार तीनोमे सर्वधा समानता है, कोई विशेषता नही है। अरब तीनोका 
भिन्न भिन्न स्वरूप कहते है--- 
आचायेका स्वरूप 
आचार्यो 5नादितो रूढ़ेयोंगादपि निरुच्यते । 
पश्चाचारं परेभ्यः से आचरयति संयमी |॥६४५॥। 


अर्थ/--श्राचार्य सज्ञा अनादिकालसे नियत है । पंच परमेष्ठियोकी सत्ता 
अनादिकालीन है | यौगिक हृष्टिसे भी झाचार्य उसे कहते है जो कि दूसरो (मुनियो)कों 
पाँच प्रकारका आचार ग्रहण करावे श्रर्थात्‌ जो दीक्षा देवे वही आचायें है। 
और भी 
अपि छिन्ने ब्रते साथो! पुनः सन्धानमिच्छतः । 
तत्समावेशदानेन प्रायथिचं प्रयच्छति ॥६४६॥ 
अर्थ/---और जिस किसी साधुका ब्रत भग हो जाय, और ब्रत भंग होनेपर वह 
साधु फिरसे उसको प्राप्त करना चाहे तो श्राचाय्यें उस ब्रतकों फिरसे धारण कराते हुए 
उस साधुको प्रायश्वित देते है, अर्थात्‌ दीक्षाके अतिरिक्त प्रायश्वित देना भी आचार्योका 
क्तंग्य है । 
आदेश और उपदेशमे भेद 
आदेशोपदेशेम्यः स्यादिशेष! स भेद भाकू । 
आददे गुरुणा दत्त नोपदेशेष्वयं विधि; ॥६४७॥ 


अथ--उपदेशोसे आदेशमे यही विशेष भेद है कि उपदेशमे जो बात कही 
५५ 
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संबके समान है, पाँच प्रकारका महात्नत भी समान है, तेरह प्रकारका चारित्र भी समान 
है, समता भी समान है, अट्टाईस मूलगुण और चौरासी लाख उत्तरगुण भी समान 
ही है, चारित्र भी समान है, परीषह और उपसगगोका सहन करना भी समान है, 
आहारादिक विधि भी सभीकी समात्त है, चर्या विधि भी समान्त है, स्‍थान आसन 
आदि भी समान है। सम्यग्दर्शन, जान, चारित्र जो आत्मिक ग्रुण तथा रत्नत्रय स्वरूप 
मोक्षमार्ग है वह भी अन्तरंग श्रौर वाहर मे समान ही है, और भी ध्याता, ध्यान, ध्येय, 
ज्ञाता, ज्ञान, जैय, चार आराधनाये (सम्यग्दशेन, जान, चारित्र, तप) क्रोधादि कषायोका 
जीतना आदि सभी वाते एकसी हैं। इस विपयमे अ्रधिक क्या कहा जाय, इतना ही 
कहना वस होगा कि वही विशेष रह जाता है जो कि विशेषतासे दूर हो चुका है | 
अर्थात्‌ न्‍्यायानुसार तीनोमे सर्वधा समानता है, कोई विशेषता नही है। अब तीनोका 
भिन्न भिन्न स्वरूप कहते है--- 
आचाययका रखरूप 
आचारयों 5नादितो रूढ़ेयोंगादपि निरुच्यते । 
पश्चाचारं परेभ्यः स आचरयति संयमी ॥६४४॥ 


अर्थ/--आरचार्य संज्ञा अनादिकालसे नियत है । पंच परमेष्ठियोकी सत्ता 
अनादिकालीन है । यौगिक दृष्टिसे भी आ्राचार्य उसे कहते है जो कि दूसरो (मुनियो)को 
पाँच प्रकारका आचार ग्रहण करावे श्रर्थात्‌ जो दीक्षा देवे वही आचायें है | 
और भी 
अपि छिन्ने ब्रते साथो! पुन! सन्धानमिच्छतः | 
तत्समावेशदानेन प्रायश्विच॑ प्रयच्छति ॥६४६।| 
अर्थ---और जिस किसी साधुका ब्रत भंग हो जाय, भौर ब्रत भंग होनेपर वह 
साधु फिरसे उसको प्राप्त करना चाहे तो आाचारयें उस ब्रतको फिरसे घारण कराते हुए 
उस साधुको प्रायश्चित देते हैं, अर्थात्‌ दीक्षाके अतिरिक्त प्रायश्वित देना भी आचार्योका 
फ्तंव्य है । 
आदेश और उपदेश भेद 
आदेशोपदेशेम्यः स्पादिशेषः स मेद भाकू । 
आददे मुरुणा दच॑ नोपदेश्ेप्व्य विधि। ॥६४७॥ 


अर्थ:---डपदेशोसे आदेशमे यही विजेष भेद है कि उपदेशमे जो वात कही 
बे; 
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सबके समान है, पाँच प्रकारका महात्रत भी समान है, तेरह प्रकारका चारित्र भी समान 
है, समता भी समान है, अट्टाईस मुलगुण और चौरासी लाख उत्तरगुण भी समान 
ही है, चारित्र भी समान है, परीषह और उपसगगोका सहन करना भी समान है, 
आहारादिक विधि भी सभीकी समान है, चर्या विधि भी समात् है, स्थान आसन 
आदि भी समान है। सम्यग्दर्शन, ज्ञान, चारित्र जो आात्मिक गुण तथा रत्नत्य स्वरूप 
मोक्षमार्ग है वह भी श्रन्तरग और बाहर मे समान ही है, और भी ध्याता, ध्यात, ध्येय, 
ज्ञाता, ज्ञान, ज्ञेय, चार आराधनाये (सम्यर्दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप) क्रोधादि कषायोका 
जीतना आदि सभी बाते एकसी है। इस विषयमें अधिक क्या कहा जाय, इतना ही 
कहना वस होगा कि वही विशेष रह जाता है जो कि विशेषतासे दूर हो चुका है । 
अर्थात्‌ न्‍्यायानुसार तीनोमें सर्वथा समानता है, कोई विशेषता नही है। अब तीनोका 
भिन्न भिन्न स्वरूप कहते है-- 
आचायेका स्वरूप 
आचार्यों 5नादितो रूढ़ेयोंगादपि निरुच्यते । 
पश्चाचारं परेम्यः स आचरयति संयमी ॥६४५॥ 


अर्थः--आरचार्य सज्ञा अनादिकालसे नियत है | पच परमेष्ठियोकी सत्ता 
अनादिकालीन है । यौगिक हृष्टिसे भी श्राचार्य उसे कहते है जो कि दूसरो (मुनियो)को 
पाँच प्रकारका आचार ग्रहण करावे भ्रर्थात्‌ जो दीक्षा देवे वही आचायें है । 
और भी 
अपि छिन्ने त्रते साथोः पुनः सन्धानमिच्छ॒तः | 
तत्समावेशदानेन प्रायश्रिच प्रयच्छति ॥६४६।। 
अर्थ:--और जिस किसी साधुका ब्रत भग हो जाय, और ब्रत भग होनेपर वह 
साधु फिरसे उसको प्राप्त करना चाहे तो श्राचार्य उस ब्रतको फिरसे धारण कराते हुए 
उस साधुको प्रायश्वित देते हैं, अर्थात्‌ दीक्षाके अतिरिक्त प्रायश्वित देना भी आचार्योका 
क्तेंव्य है । 
आदेश और उपदेशर्मे भेद 
आदेशोपदेशेम्यः स्पाठिशेपः स भेद भाऊू । 
आददे गुरुणा दच॑ नोपदेशेष्वयं विधि! ॥६४७॥ 


अर्थ:--उपदेशोसे आदेशमे यही विशेष भेद है कि उपदेशमे जो बात्त कृद्ी 
५४ 
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अर्था--मुनिन्रत धारण करनेवाले आचार्योको श्र यृहस्थन्रत धारण करनेवाले 
गृहस्थाचार्योकी बधाश्रित आदेश व उपदेश (जिस आदेश तथा उपदेशसे जीवोंका बध 
होता हो) नही करना चाहिये । 
ऐसी आशका भी नहीं करना चाहिये 
नचाशंक्यं प्रसिद्ध यन्मुनिमिव्तधारिमिः । े 
मूर्तिमच्छक्तिसवेस्व॑ हस्तरेखेष दर्शितम्‌ ॥६४१॥ 
अर्थः--ऐसी भी आशडू नही करना चाहिये कि मुनिगरण ब्रतधारण करनेवाले 
हैं और उन्होने मूतिमान पदार्थोकी सम्पूर्ण शक्तियोंको हस्तरेखाके समान जान लिया है । 


भावाथ/--ब्रतधा री मुनि मूर्त पदार्थोकी समस्त शक्तियोका परिज्ञान स्वय रखते 
है उन्हे सम्पूर्ण जीवोके स्थान, शरीरादिका परिज्ञान है, वे सदा तरस स्थावर जीवोकी 
रक्षामें सावधान स्वय रहते हैं इसलिये उनके प्रति बधकारी आदेश व उपदेशका निषेध 
कथन ही निरर्थक है, ऐसी आशका भी नही करना चाहिये । 
क्योंकि 
नून॑ प्रोक्तोपदेशोपि न रागाय विरागिणाम्‌ | 
रागिणामेव रागाय ततोवश्यं निषेधितः ॥$५२॥ 
अर्थ:--यह बात ठीक है कि जो वीततरागी है उनके प्रति बधकारी उपदेश भी 
रागका कारण नही हो सकता है, वह रागियोके लिये ही रागका कारण हो सकता है । 
इसलिये श्रर्थात्‌ रागियोके लिये ही उसका निषेध किया गया है । 
भावाथ:---उपदेश सदा उन्नत करनेके लिये दिया जाता है, मुनियोका राग घट 
गया है, वे निवृत्ति मार्गके श्रनुगामी हो चुके है इसलिये उन्हें सदा विशुद्धमार्गका ही 
उपदेश देना ठीक है, निदृत्तिमार्गमय उपदेश ही देना चाहिये । परन्तु वधाश्नित उपदेश 
व आदेशका निषेध गृहस्थोके लिये दूसरे प्रकारसे है। गृहस्थोमे श्रशुभ प्रवृत्ति भी पाई 
जाती है इसलिये उस अशुभ प्रवृत्तिका निषेध कर शुभ प्रवृत्तिका उनके लिये आदेश व 
उपदेश दिया जाता है। ग्रहस्थ एकदम शुद्ध मार्गमे नही जा सकते हैं श्रतः उनके लिये 
पहले शुभ मार्गपर लानेके लिये शुभ मार्गका आदेश तथा उपदेश देना ही ठीक है इसी 
बातको नीचेके श्लोकसे स्पष्ट करते है-- 
ग्रृहस्थोंके लिये दानपूजनफा विधान 
न निपिद्धः स आदेशो नोपदेशो निपेधितः) | 
नूते सत्पात्रदानेपु पूजायामहंतामपि |॥६४३॥ 


अध्याय ] सुबोधिनी टीका [ ४३७ 


केवल धार्मिक सम्बन्ध है, रागाश वहाँ भी नहीं है । इसलिये श्राचार्यका असयमी 
पुरुषोके साथ सम्बन्ध और रागादिक जो कहा गया है वह श्रयुक्त है । 
अन्य दशन 
संघसम्पोपकः हरिः प्रोक्तः कैथिन्मतेरिद् | 
धमदिशोपदेशाम्यां नोपकारो 5परो 5स्त्यत। ॥६५ ६॥ 


अथः--कोई दर्शनवाले आचायंका स्वरूप ऐसा भी कहते है कि जो सघका 
पालन-पोषण करता है वह आचार्य है। ग्रन्थकार कहते हे कि यह भी कहना अयुक्त 
है । धर्मका आदेश और धर्मका उपदेश देना ही आचार्यक्रा उपकार है । इसको छोडकर 
मुनियोका पालनपोपन करना आदिक आचार्योंका उपकार नही है । 


भावाथ:--मुनियोका पालनपोपण करना आचायेका कर्तव्य बतलाना दोनोका ही 
स्वरूप विगाडना है । पहले तो मुनिगण ही पालनपोषण किसीसे नही चाहते है और न' 
उन्हें अपने पोषणका कभी विचार ही होता है। उनका मुख्य कतंव्य ध्यानस्थ होना 
है। केवल शरीरकी परिस्थिति ठीक रखनेके लिये वे आहारार्थ नगरमे जाते है वहाँ 
नवधाभक्ति पूर्वक किसी श्रावकने उनका पडगाहन किया तो बत्तीस अन्तरायोको 
टालकर आहार उसके यहाँ ले लेते है, यदि किसीने पडगाहन नही किया तो वे खेद 
नही करते है, सीधे वनको चले जाते है, यद्यपि मुनियोकी वृत्ति भिक्षा है तथापि वह 
वृत्ति याचना नही कही जा सकती है । उन्हे आहारमे सर्वेथा राग नही है परन्तु विना 
आहारके शरीर अधिक दिन तक तप करनेमे सहायक नहीं हो सकता है इसोलिये 
श्राहारके लिये उन्हे बाध्य होना पडता है। जिस पुरुषको किसी वस्तुकी आवश्यकता 
होती है वही याचक बनता है। मुनियोने आवश्यकताभ्रोको दुर करनेके लिये ही तो 
अखिल राज्य सम्पत्तिका त्याग कर यह निरीह॒वृत्ति-सिंहवृत्ति श्रद्भीकार की है, फिर 
भी उन्हें याचक समझता नितान्‍्त भूल है। श्वावक भी श्रपने आ्रात्महितके लिये 
मुनियोको आहार देता है त कि मुनियोको पोष्य समभकर आहार देता है। इसलिये 
मुनियोको स्वय अपने पोषणकी इच्छा नही है और न श्रावश्यकता ही है फिर आचार्य 
उनका पोषण करते है यह कैसे कहा जा सकता है। दूसरे-श्राचार्यका मुनियोके साथ 
केवल धार्मिक सम्बन्ध है-मुनियोको दीक्षा देना, उन्हें निज ब्रतमे शिथिल देखकर 
सावधान करना, श्रथवा ध्मसे च्युत होनेपर उन्हे प्रायश्वित देकर पु“ तृदवस्थ करना, 
धर्मका उन्हें उपदेश देना, तथा धर्मका आदेश देना, तपश्चर्यामें ० य हट "ना, 
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केवल घामिक सम्बन्ध है, रागाश वहाँ भी नही है । इसलिये श्राचार्यका श्रसंयमी 
पुरुषोके साथ सम्बन्ध और रागादिक जो कहा गया है वह श्रयुक्त है । 


अन्य दशन 
संघसम्पोपकः द्वरिः प्रोक्तः कैथिन्मतेरिह | 
धर्मादेशोपदेशाभ्यां नोपकारो 5परो 5सत्यतः ६५ ६॥| 


अथथः--कोई दर्शनवाले श्राचार्यंका स्वरूप ऐसा भी कहते है कि जो संघका 
पालन-पोपण करता है वह आचार्य है। ग्रन्थकार कहते है कि यह भी कहना शअयुक्त 
है । धर्मका ग्रादेश और धर्मका उपदेश देना हो झाचार्यका उपकार है । इसको छोडकर 
मुनियोका पालनपोषन करना आदिक आचार्योका उपकार नही है । 


भावार्थ----समुनियोका पालनपोषण करना आचार्यका कतंव्य बतलाना दोनोका ही 
स्वरूप बिगाडना है । पहले तो मुनिगण ही पालनपोषण किसीसे नही चाहते है श्रौर न' 
उन्हें अपने पोषणका कभी विचार ही होता है। उनका मुख्य कतेव्य ध्यानस्थ होना 
है। केवल शरीरकी परिस्थिति ठीक रखनेके लिये वे आहारार्थ नगरमे जाते है वहाँ 
नवधाभक्ति पूर्वक किसी श्रावकने उनका पडगाहन किया तो बत्तीस अन्तरायोको 
टालकर आहार उसके यहाँ ले लेते है, यदि किसोने पड़गाहन नही किया तो वे खेद 
नही करते हैं, सीधे बनको चले जाते है, यद्यपि मुनियोकी बृत्ति भिक्षा है तथापि वह 
वृत्ति याचना नहीं कही जा सकती है । उन्हे आहारमें सर्वेथा राग नही है परन्तु विना 
ग्राहरके शरीर अधिक दिन तक तप करनेमे सहायक नही हो सकता है इसोलिये 
आ्राहारके लिये उन्हे बाध्य होना पडता है। जिस पुरुषको किसी वस्तुकी श्रावश्यकता 
होती है वही याचक बनता है। मुनियोंने आवश्यकताश्रोको दूर करनेके लिये ही तो 
अखिल राज्य सम्पत्तिका त्याग कर यह निरीहवृत्ति-सिंहवृत्ति श्रद्भीकार की है, फिर 
भी उन्हें याचक समभना नितानत भूल है। श्रावक भी श्रपने शभ्ञात्महितके लिये 
मुनियोंको आहार देता है न कि मुनियोको पोष्य समभकर आहार देता है। इसलिये 
मुनियोको स्वय अपने पोषणकी इच्छा नही है श्र न आवश्यकता ही है फिर आचार्य 
उनका पोषण करते है यह कैसे कहा जा सकता है। दूसरे-आ्राचा्यंका मुनियोके साथ 
केवल धार्मिक सम्बन्ध है-मुनियोको दीक्षा देना, उन्हें निज ब्रतमे शिथिल देखकर 
सावधान करना, अश्रथवा धममंसे च्युत होनेपर उन्हे प्रायश्चित देकर पुनः तदवस्थ करना, 
धर्मका उन्हें उपदेश देना, तथा धर्मका आदेश देना, तपश्नर्यामे उन्हे! सदा हढ बनाना, 
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उपाध्यायत्व मित्यत्र भ्रुताभ्यासों हि कारणम | 

यदध्येति स्वयं चापि शिष्यानध्यापयेहुरुः ||६६१॥ 

शेपस्तत्र ब्रतादीनां सर्वसाधारणो विधि! । 

कुर्याद्मॉपदेश स ना5 5देशं तुरिवत्क्तचित्‌ ॥६६२॥ 

तेषामेवाश्रमं लिंगं त्रीणां संयम तपः | 

आश्रयेच्छुद्धचारित्रं पश्चाचारं स श॒ुद्धधी। ॥६६३॥ 

मूलोचरगुणानेव यथोक्तानाचरेचिरस | 

प्रीपहोपसर्गाणां विजयी स मवेद्शी |६६४॥ 

अन्रातिविस्तरेणाल नूनमन्तर्व हिर्नुनेः । 

शुद्धवेशधरों धीमान्‌ निग्रन्थः स गुणाग्रणी ॥६६४॥ 

अर्थ!--प्रत्येक प्रश्का समाधान करनेवाला, वाद करनेवाला, स्याद्वादके रहस्यका 

जानकार, वचन बोलनेमे चतुर, वचन ब्रह्मका सर्वेज्ञ, सिद्धान्त शासत्रका परगामी, वृत्ति 
और प्रधान सूत्रोंका विद्वान, उन वृत्ति और सूत्रोको शब्द तथा अरथ्थंके द्वारा सिद्ध 
करनेवाला, भ्रर्थमें मधुरता लानेवाला, बोलनेवाले व्याख्याताओके मार्गमें अग्नगामी 
इत्यादि ग्रुणोका धारी उपाध्याय होता है। उपाध्याय होनेमे मुख्यकारण शा्रोका 
श्रभ्यास है, जो गुरु स्वयं उन शात्रोंका अध्ययन करता है तथा जो शिष्योको अध्ययन 
कराता (पढाता) है वही उपध्याय कहलाता है । उपाध्यायमे पढने पढानेके सिवा बाकी 
ब्रतादिकोका पालन आदि विधि मुनियोके समान साधारण है। उपाध्याय धर्मका 
उपदेश करता सकता है, परल्तु भ्राचार्यके समान धर्मका आदेश ( आज्ञा) कभी नहीं 
कर सकता । बाकी आचार्योके ही सहवासमे वह रहता है, उसीप्रकार निर्ग्नन्थ अ्रवस्था 
रखता है, आचार्यके समान ही सयम, तप, शुद्ध, चारित्र, भौर पाँच श्राचारो (सम्यर्दर्शन, 
सम्पज््ञान, सम्यकचारित्र, तप, वीये)को वह शुद्धवुद्धि उपाध्याय पालता है। मुनियोके 
जो भ्रद्टाईस मूलगुण और चौरासी लाख उत्तर गुण बतलाये गये है उन्हे भी वह पालता 
है, परीषह तथा उपसर्गोकी भी वह जितेन्द्रिय उपाध्याय जीतता है। यहाँपर बहुत 
विस्तार न कर सक्षेपमे इतना ही कहना पर्याप्त है कि निश्चयसे उपाध्याय मुनिके समान 
ही अन्तरज्भ और बाह्मयमे शुद्ध रूपका धारण करनेवाला है, बुद्धिमान है, निष्परिग्रह नग्न 
दिगम्बर है, और गुणोमे सर्व श्रेष्ठ है । 
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भ्रन्तरज्ध और बाह्य वृत्तियाँ बिल्कुल शान्त हो चुकी हैं वह तरंगरहित समुद्रके समान 
मुनि कहलाता है। वह मुनि न तो सर्वथा आदेश ही करता है और न उपदेश ही करता 
है, आदेश और उपदेश वह स्वर्ग और मोक्षमा्गंके विषयमें भी नहीं करता है विपक्षकी 
तो बात ही क्‍या है, श्रर्थात्‌ विपक्ष ससारके विषयमें तो वह बिल्कुल ही नही 
बोलता है। ऐसा मुनि वैराग्यकी उत्कृष्ट कोटि तक पहुँच जाता है। अथवा मुनिका 
स्वरूप ही यह है कि वह वेराग्यकी चरमसीमा तक पहुँच जाता है। और वह मुनि 
अधिक प्रभावशाली, दिगम्बर दिशारूपी वस्त्रोका धारण करनेवाला, बालकके समान 
निविकार रूपका धारी, दयामे सदा तत्पर, निष्परिग्रह नग्न, अन्तरग तथा बहिरंग 
मोहरूपी ग्रन्थियों (गाठो)को खोलनेवाला, सदाकालीन नियमोको पालनेवाला, तपकी 
किरणोके द्वारा श्रेणीके क्रसे कर्मोकी निर्जरा करनेवाला, तपस्वी, परीषह तथा 
उपसर्गादिकोसे अजेय, कामदेवका जीतनेवाला, एषणाशुद्धिसे परम शुद्ध, चारित्रमे सदा 
तत्पर इत्यादि अनेक प्रकारके अनेक उत्तम गुणोंको धारण करनेवाला होता है। ऐसा 
ही साधु कल्याणके लिये नमस्कार करने योग्य है । भौर कोई विद्वानोमे श्रेष्ठ भी हो तो 
भी नमस्कार करने योग्य नही है । 


भावार्थ--मुनिके लिये ध्यानकी प्रधानता बतलाई गई है, इसीलिये मुनिको 

श्रादेश और उपदेश देनेका निषेध किया गया है। आदेश तो सिवा श्राचार्यके श्रौर 
कोई दे ही नही सकता है परन्तु मुनिके लिये जो उपदेश देनेका भी निषेध किया गया है 
बह केवल ध्यानकी मुख्यतासे प्रतीत होता है । सामान्य रीतिसे मुनि मोक्षादिके विषयमेँ 
उपदेश कर ही सकता है। यहाँपर पदस्थके कतंव्यका विचार है इसलिये साधुके कतंव्यमें 
ध्यानमे तल्‍लीनता ही कही गई है । उपदेश क्रिया साधु पदके लिये वर्जित है । क्योकि 
बह मुख्यतया उपाध्यायका काम है । 

एवं मुनित्रयी रूयाता महती महतामपि | 

तथापि तहिशेषो5स्ति क्रमाचरतमात्मक! ६७४॥। 


अथथः--महाच्‌ पुरुषोमे सबसे श्रेष्ठ यह मुनित्रयी (आचार्य, उपाध्याय, साधु) प्रसिद्ध 
है । तथापि उसमे ऋ्रमसे तरतम रूपसे विशेषता भी है। 
भावार्थ:--सामान्य रीतिसे आचाय॑, उपाध्याय और साधु तीनो ही मूलग्रुण, 
उत्तरगुणोके धारक समान है तथापि विशेष कार्योकी अपेक्षासे उन तीनोमे विशेषता 
भी है। 
४६ 
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अरतु यद्दा न शैथिल्यं तत्र हेतुवशादिद | 
तथाप्पेतावताचायः सिद्धों नात्मन्यतत्पर; |[६८२॥ 
तत्रावश्यं विशुद्धय गस्तेपां मन्दोदयादिति । 
संक्लेशांशोथवा तीव्रोदयानायं विधि) स्थृतः ॥६< ३॥। 
किन्तु देवादिशुद्धय शा संक्लेशांशोथवा क्चित्‌ । 
तदिशुद्धेर्विशुद्धय शा संक्लेशांशोद यः पुनः ॥६८४॥ 
तेषां तीव्रोदयाचाबदेतावानत्र वाधघकः | 
सवतश्चेत्मकोपाय नापराधोपरोस्त्यतः ।|६८४॥ 
तेनात्रेतावता नून॑ शुद्धस्यानुभवच्युतिः | 

कर्त, न शक्यते यरम्रादत्रास्त्यन्यः प्रयोजकः |।६८४8॥ 


अथा--आचार्य परमेष्ठीके अनन्तानुबन्धि, अप्रत्याख्यानावरण और प्रत्यास्यानावरण 
कषायका तो श्रनुदय ही है, केवल सज्वलन कषायका उनके उदय है । संज्वलन कषाय 
देशधाती है । उसके स्पर्धक सर्वधाती नही है। उस एकदेश घात करनेवाली संज्वलन 
कषायका विपाक यदि तीज हो तो चारित्रकी क्षति है, यदि उसका विपाक मन्द हो तो 
चारित्रकी कोई क्षति नही है। सज्वलन कषायको तोत्रता चारित्रकी क्षतिका कारण है 
और उसको मदता चारित्रकी क्षतिका कारण नही है । इसका कारण यह है कि सज्वलन 
कषायको तीब्तासे आत्मामे संक्लेश होता है और संक्लेश चारित्रके क्षयका कारण है। 
संज्वलन कपायकी मन्दतासे आत्मा विशुद्ध होता है। और विशुद्धि चारित्रक्रे क्षयका 
कारण नही है किन्तु उसकी वृद्धिका कारण है । यह सक्‍्लेश और विशुद्धि उसी प्रकारसे 
कम बढ होती रहती है जिस प्रकारसे कि सज्वलन कषायके विपाकमे तीव्रता और 
मंदताके अशोमे तरतमता होती रहती है। यह तरतमता श्रनेक भेदोमें विभाजित की 
जाती है। यह चारित्रकी क्षति और श्रक्षतिका कारण कहा गया है परन्तु आचार्यके 
किसी कारणवश शिथिलता नही श्राती है, और यदि उनके सज्वलन कषायकी तीक्नतासे 
थोड़े अंशोमें चारित्रकी क्षति भी हो जाय तो भी प्राचार्य स्वात्मामें प्रतत्पर (अ्रसावधान ) 
नही सिद्ध हो सकते है । किन्तु अपने आत्मामे सदा तत्पर ही है। संज्वलन कषायके 
मन्द होनेसे आचार्यके विशुद्धिके अश बढ जाते है अथवा उक्त कषायके तीन्नोदयसे संक्‍्लेशके 
अंश बढ जाते है, यह समग्र विधान शुद्धात्माके श्रनुभवमें कुछ कार्यकारी नहीं है, चाहे 
देववश उनके विशुद्धिके अश वढ जाँय चाहे संक्लेशके श्रश बढ जाँय परन्तु आचार्यके 
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अर्थ:--चारित्रमोहनीयका उदय कुछ करता ही न हो ऐसा भी नहीं है। यद्यपि 
वह॒ दर्शन मोहनीयके कार्यके लिये श्रसमर्थ है तथापि अपने कार्यके लिये अवश्य 
समथथ है । 
चारित्र मोहलीयका कार्य 
कार्य चारित्रमोहस्य चारित्राच्च्युतिरात्ममः । 
नात्मच्ष्टेस्तु दृश्त्वान्न्यायादितरइश्िवत्‌ ॥६९०॥ 


अर्थ:--आत्माके चारित्र गुणकी क्षति करना ही चारित्रमोहनीयका कार्य है। 
चारित्र मोहनीयंका कार्य आत्माके दर्शन गुणकी क्षति करना नही हो सकता है । क्योंकि 
सम्यग्दशैन गुण जुदा ही है इसलिये उसका घातक भी जुदा ही कर्म है । जिसप्रकार 
दूसरेके दर्शनमे दूसरा बाधा नहीं पहुँचा सकता है उसी प्रकार सम्यग्दर्शन गुणमे चारित्र 
मोहनीय बाधा नही पहुँचा सकता है। उसका काम केवल चारित्र गुणको घात 
क्ररनेका है । 
दृष्टान्त 
यथा चक्षः न्न॑ वे कस्पचिदेवयोगुतः । 
इतरत्राक्षतायेपि धध्यक्षात्र तत्क्षतिः ॥६९१॥ 
अथः--जिसप्रकार किसीका चक्षु रोग रहित है और देवयोगसे दूसरे किसीके 
चक्षुमें किसी प्रकारकी पीडा है तो उस पीडासे निर्मेल चक्षुवालेकी कोई हानि नही हो 
सकती है यह बात प्रत्यक्ष सिद्ध है । 
फषायाका काये 
कपायाणामलुद्रेकथारित्रं तावदेव हि। 
नानुद्रेकः कपायाणां चारित्राच्च्युतिरात्मनः ॥६९२॥ 
अथे+--जवत्क कषायोंका अझनुदय रहता है तभी तक चारित्र है। जब कषायोका 
उदय हो जाता है तभी आत्माके चारित्र ग्रुणकी क्षति हो जाती हैं । 
साराश 
ततस्तेपामलुद्रेंकः स्याइद्रेकी5थवा स्वतः । 
नात्मह्टे! क्षतिर्नूनं दृडमोहस्योदयाइते ॥$६९३॥॥ 
अथे।--इसलिये कषायोका अ्रनुदय हो अथवा उदय हो शुद्धात्मानुभवकी किसो 
प्रकार क्षति नही हो सकती हूँ जबतक कि दर्शन मोहनीयका उदय न हो । 


भु, ,] छुबोधिनी टीका [ ४४७ 


यथा १७७3 
फशथ्ित्थारि! कदाचिह्े विशुद्धि परमां गत! । 
मध्यमां वा जघन्यां वा विशुद्धि पुनराभ्येत ॥|६९९। 
अथः--कोई आचार्य कभी उत्कृष्ट विशुद्धिको प्राप्त हो जाता है, फिर वही कभी 
मध्यम अथवा जघन्य विशुद्धिको प्राप्त हो जाता है । 
इसमें हेतु 
हेतुस्तत्रोदिता नाना भावांशे स्पधका; क्षणम्‌ । 
धर_मादेशोपदेशादिदेतुर्नात्र वहिः क्वचित्‌ |७००॥ 
अथः--ऊपर कही हुई विशुद्धि कभी उत्कृष्टतासे मध्यम अथवा जघन्य क्‍यों हो 
जाती है ? इसका कारण यही है कि वहाँ पर अनेक प्रकार भावोमे तरतमता करनेवाले 
कषायके स्पर्थक प्रतिक्षण उदित होते रहते है, विशुद्धिकी तरतमतामें धर्मका उपदेश . 
तथा धर्मका आदेश-बाह्य कारण-हेतु नही कहा जा सकता है । हे 
भावाथं:--आचार्य जो धर्मंका उपदेश और श्रादेश करते है वह उनकी विशुद्धिमें 
हीनताका कारण नही है। क्योकि उसके करनेमे आचार्यके थोड़ा भी प्रमाद नही है, 
विशुद्धिमे हीनताका कारण केवल सज्वलन कषायके स्पर्धकोका उदय है जो लोग यह 
समभते है कि मुनियोका शासन करनेमे आचार्यके चारित्रमे श्रवश्य शिथिलता आ जाती 
है, ऐसा समभनता केवल भूल भरा है। आचायोंका शासन सकषाय नही है, किन्तु 
निष्कषाय धाभिक शासन है इसलिये वह कभी दोषोत्पादक नही कहा जा सकता है। 
परिष नया योज्या। पाठकाः सार्थवश्े ये । 
न विशेषों यतस्तेषां न्यायाच्छेषी 5विशेषभाक्‌ ॥७० १॥ 
अथ)---इसी ऊपर कही हुई परिपाटी (पद्धति-क्रम) से उपाध्याय श्रौर साधुओ्रोकी 
व्यवस्थाका परिज्ञान करना चाहिये । क्योकि उनमे भी आभ्राचार्यसे कोई विशेषता नहीं 
रह जाती है | तीनो ही समान है | 
वाह्य कारण पर विचार 
नोदयं धर्मोपदेशादि कर्म तत्कारणं वहिः । 
हेतोरभ्यन्तरस्यापि बाह्य हेतुवंदिः क्वचित्‌ |।७०२॥ 
। , अथः--यदि कोई यह कहै कि आचार्यकी विशेषतामे वाह्म क्रियाये-धर्मका 
उपदेश तथा श्रादेश भी कारण है, क्योकि अभ्यन्तर हेतुका भी कही पर वाह्य कर्म 
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वन्धवाला नही कहा जाता है, उसी प्रकार छो इच्छा सांसारिक वासनाग्रोंके लिये की 
जाती है वास्तवमें वही इच्छा कहलाती हैं, जो द्राधिक कार्यों मनकी वृत्ति लगाई 
जाती है: उसे इच्छा, गब्दसे म्ने ही कहा जाय परन्तु वास्तवमें वह इच्छा नहीं है 
क्योकि इच्छा वहीं कही जाती है जहाँगर किसी वस्तुकी चाहना होती है, आचार्यके 


ता 
बस्तकी के 
द्व 


धर्मदिशादि कार्योते किसी वस्तुकी चाहना नही है। वह सदा निस्पृद्द आत्मध्यानमें 
मुनिवत्‌ लीन हैं । 


्य 
ता 


शंफाकार 
नतु नेहा बिना कर्म कर्म नेहां बिना कचित्‌ | 
तस्मान्नानीहित कम स्यादक्षार्थस्तु वा न वा ॥७० ६] 


अथ;--विना क्रियाके इच्छा नही हो सकती है और बिना इ््छाके क्रिया न 
हो सकती ' है यह सर्वत्र नियम है। इसलिये बिना इच्छाके कोई 5 


है 
|, 


१ 


क$ कऋछा हीं हो यकती 
है, चाहे वह इन्द्रिय सम्बन्धी विषय हो भ्रथवा नही हो। 5 


उन 


0७ 
भावां)--चाहे ससारके विषयमे क्रिया हो चाहे वहस्द कटाई 


के हो, बिना इच्छाके कोई क्रिया नहीं हो सकती है, इस्-स्- अबकी अल 
0 इच्छापूर्वक ही है, इसलिये श्राचाये भी बच्छानद्रत कर ठ अक ा 


ड्न्‍्न्थ्य सविता 


व # »> द्री तय क: 
ह्त ः ॥ पद्तद्वा हू तक्ि इच्छा 
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गअतएव 
ततः पिद्धमनायासाचत्पदत्व॑ तयोरिद्द । 
नून॑ बाह्योपयोगस्य नावकाशोस्ति यत्र तत्‌ ॥७१२॥ 
अर्थ:--इसलिये भ्राचार्य और उपाध्यायको साधुपना अ्रनायास (बिना किसी 
विशेषताके ) ही सिद्ध है। वहाँपर बाह्य उपयोगका अवकाश नही है । 


नपुनथ्ररणं तत्र छेदोपस्थापनादिवत्‌ । 
प्रागादायक्षणं पश्चात्‌ सूरि! साधुपदं अ्रयेत्‌ ॥७१३॥ 
अर्थ:--ऐसा भी नही है कि आचायें पहले छेदोपस्थापना आदि चारित्रको धारण 
करके पीछे साधुषदको धारण करता है । 


भावार्थ:---यदि कोई ऐसी श्राशंका करे कि भ्राचार्य शासन क्रियाके पीछे प्रायश्रित 
लेता है फिर साथुपदको पाता है, यह ञ्नाशका ठीक नही है क्योकि यह बात पहले 
अच्छी तरह कही जा चुकी है कि आचार्यक्री क्रियाये दोषाधायक नही है जिससे कि 
वह छेदोपस्थापना चारित्रकों पहिले ग्रहणकर पीछे साधुपदको प्राप्त करे किन्तु उसका 
अन्तरग साधुके ही समान है, साधुकीसी ही सम्पूर्ण क्रियाये है केवल बाह्य क्रियाओंमें 
भेद है वह भेद बुद्धिका कारण नही है । 
प्रन्थकारका आशय 
उक्त दिड्मात्रमत्रापि ज्ञादूुगुरुलू म्‌। 
शेष विशेषतों वक्ष्ये तत्स्वरूपं जिनागमात्‌ ॥७१४॥ 
अथा--प्रसज्र पाकर यहाँपर ग्रुएका लक्षण दिड मात्र कहा गया है, बाकीका 
उनका विशेष स्वरूप जिनेन्द्रकथित आगमके अनुसार कहेगे। 
यौगिक रीतिसे घर्मका स्वरूप 
धर्मो नीचे! पदादुच्चें! पदे धरति धार्मिकम्‌ । 
तत्राजबब्जवो नीचः पदसुच्चेसतदत्ययः ।|७१५॥ 
- अथ+--जो धर्मात्मा पुरुषको नीच स्थानसे उठाकर उच्चस्थानमें धारण करे उसे 
धर्म कहते है। ससार नीचस्थान है और उसका नाश होना "मोक्ष' उच्चस्थान है |» 


घम 
सधर्मः सम्यन्दसषप्तिचारित्रत्रितयार॒$। 
तत्र सदर्शन॑ मूल हेतुर' मेतयोः ॥७१६॥ 


>< सदृदृष्टि वृत्तानि धर्म-धर्मेश्वरा विदुः यदीयप्रत्यतीकानि भवन्ति भवपद्धतिः । 
रत्न चार। 
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अर्थ:--उन्ही हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील भ्ौर सम्पूर्ण परिग्रहका सर्वथा (मन 
वचन काय कृत कारित अनुमोदनापूर्वक) त्याग करना महान्रत कहलाता है। यह 
महान्नत गृहस्थोसे नही किया जा सकता है, किन्तु पूज्य मुनियोंका यह चिह्न (स्वरूप) 
है । अर्थात्‌ श्रह॑न्तपदका चिह्न है मुनि भ्रहन्तके लघु ननन्‍्दन है । 
गृहस्थ और मुनियोंमें भेद 
मूलोचरगुणाः सन्ति देशतो वेश्मवर्चिनाम्‌ | 
तथा5नगारिणां न स्थु) सबंतः३ स्थु३ परेप्यतः ७२२॥। 
अथः--मूलगुण और उत्तरग्ुणोको गृहस्थ एकदेशरूपसे पालन करते है, मुनि वैसा 
नही करते है किन्तु वे उनको सम्पूर्णतासे पालन करते है। मुनियोंके उत्तरग्रुणोंका 
पालन भी होता है । 
गृहस्थोंके मूलगुण 
तत्र मूलगुणाथा्ी गृहिणां त्रतधारिणाम्‌ । 
क्यचितृव॒तिनां साक्षात्‌ सवंसाधारणा इसमें ॥७२३॥ 
अर्थ|--ब्रत धारण करनेवाले गृहस्थियोके आठ मूलगुण कहे गये हैं । ये झ्ाठ 
मुलगुण अव्नतियोके भी पाये जाते है, ये मूलगुण सबोके साधारण रीतिसे पाये जाते हैं । 


भावार्थ---सवसे जघन्य पाक्षिक श्रावक होता है उसके भी इन अष्ट मूलगरुणोंका 
होना झावश्यक है, विता इनके पालन किये श्रावक सज्ञा ही नहीं कही जा सकती, 
इसलिये इनका सर्वसाधारण ग्रुण कहा गया है। इतना विशेष समभ लेना चाहिये कि 
ब्रतीक्षावकोंके निरतिचार मूलगुण होते है और अन्नतीके सातिचार होते है । इसी आशयसे 
व्रती अन्नतोका भेद किया गया है | इसीका स्पष्ट विवेचन नीचे किया जाता है--- 
अष्ट मूलगुणोंका प्रवाद्द 
निसर्गाद्ा छुलाम्तायादायातास्ते गुणा! स्फूटम्‌ | 
तद्विना न त्रतं यावत्सम्यक्त्व॑ च तथाड्लिनाम |७२४॥। 


अर्थ!--ये अष्ट मूल या तो कुल परम्परासे ही पलते चले आते हैं, या स्वभावसे ही 
नियमसे पलते चले आते है । बिना श्रष्टमूल गुणोके पालन किये कोई ब्रत नही हो सकता 
है ओर न जीवोके सम्यग्दर्शन ही हो सकता है । भावार्थ:--त्रतोका पालन करनेके लिये 
तो नियम मर्यादा श्रादिका प्रारंभ किया जाता है। परन्तु अष्ट मूलगुणोको पालन करनेके 
कई प्रकार देखे जाते है। किन्ही २ के यहां तो स्वभावसे ही मासादिकका सेवन नहीं .. 
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जो ब्रतोका पालन करते है तथा शुभ क्रियाग्रोको चाहते है उन गृहस्थोको तो अवश्य ही 
-सप्तव्यसनका त्याग करना चाहिये। भावारथ/--यहाँपर सप्तव्यसनके आवश्यक त्यागका 
उपदेश उस श्रावकके लिये दिया गया है जो ब्रतोको पालता है, नियम पूर्वक त्याग ब्रती 
श्रावक ही कर सकता है, अन्नती नियमपृर्वक इनका त्याग नही कर सकता है, परन्तु 
अष्टमूल गुणोका धारण अन्नती श्रावकके लिये भी आवश्यक कहा गया है । 
अतीचारोके त्यागका उपदेश 
त्पजेद्दोपोस्तु तत्रोक्तान्‌ सत्नोतीचारसंज्ञकान्‌ । 
अन्यथा मयमांसांदीन्‌ भ्रावकः का समाचरेत्‌ ।७२८॥। 


अर्थः--ब्रतोके पालनेमे जो अ्रतीचार # नामक दोष सूत्रोमे कहे गये है उन्हे भी 
छोड़ना चाहिये । मद्य मासादिकोका तो कौन श्रावक सेवन करेगा ? पश्रर्थात्‌ मद्यादिक 
तो प्रथमसे ही सर्वथा त्याज्य है । 


दान देनेका उपदेश 


दान॑ च॒तुर्विध॑ देय पात्रुद्धयाउथ श्रद्धया । 
जपन्यमध्यमोत्कृष्टपात्रेभ्यः श्रावफोचम। ॥७२९॥| 


अर्थ!--उत्तम श्रावकोको जघन्य, मध्यम और उत्कृष्ट पात्रोके लिये पात्रबुद्धि तंथा 
श्रद्धापूवंक चार प्रकारका दान देना चाहिये । 


भावार्थ:--छठे गुणस्थानवर्ती मुनि उत्तम पात्र कहे जाते है, एक देशब्रतके धारक 
पञ्चम गरुणस्थानवर्ती श्रावक मध्यम पात्र कहे जाते हैं, भर ब्रतरहित चतुर्थगुणस्थानवर्ती 
सम्यर्दृष्टि पुरुष जघन्य पात्र कहे जाते है। जैसा पात्र होता है उसीप्रकारका दानके 
फलमे भेद हो जाता है। जिसप्रकार क्षेत्रकी विशेषतासे वनस्पतिके फलोमें विशेषता 
देखी जाती है उसीप्रकार पात्रकी विशेषतासे दानके फलमे विशेषता होती है। जिसप्रकार 
पात्रकी विशेषतासे दानके फलमें विशेषता होती है उसीप्रकार दाताकी श्रद्धा, पात्रबुद्धि, 


न द्यू तमाससुरावेश्याखेटचौयपराइनाः मद्दापापानि सप्तेतदूव्यसनानि त्यजेद्बुधः । 


अर्थात्‌ जूआ खेल ना, मास खाना, मदिरिा पीना; वेश्याके यहाँ जाना, शिकार खेलना, चोरी करना, 
परल्लीके यद्दों जाना इन सात व्यसनोंको बुद्धिमान छोड़ दे । 


# “अतीचारोंशभ जनम्‌” किसी ब्रतके एक अशमें दोष छगनेको अतीचार कहते हैं। 
( खागारधर्मासत । ) 
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होता है, श्र्थात्‌ कोई कोई मासादिकके सेवनसे स्वभावसे ही घृणा प्रगट करते हैं और 
किन्‍्ही किन्होके यहाँ कुलपरम्परासे मासादिकका ग्रहण नही किया जाता है, ऐसे 
घरानोमे भ्रष्ट मृलगुणोका नियम बड़ी सुगमतासे कराया जा सकता है, परन्तु जिनके 
यहाँ कुलाम्ताय अथवा स्वभावसे मांसादिकका त्याग नही है उनको सम्यक्त्व प्राप्तिके पहले 
मासादिकके छोड़नेके लिये विशेष प्रयत्न करना पड़ता है परन्तु यह बात जैनेतर पुरुषोमे 
ही पाई जाती है, जेन कहलानेवाले पुरुषोंके तो नियमसे स्वभाव और कुलाम्नायसे अष्ट 
भूल गुणोंका पालन होता ही चला आता है । उनके पालनेके लिये उन्हें किसी प्रकारका 
यत्न नही करना पडता है, बिना भ्रष्ट मूल ग्रणोके पालन किये पाक्षिक जैन भी नहीं 
कहा जा सकता है । और न उसके सम्यक्त्व तथा ब्रत ही हो सकता है । 
अष्ट मूल गुणोंका पालन जैन मात्रके छिये आवश्यक है 
एता । विनाप्येष श्रा गो नास्ति नामतः | 
कि पुनः पाक्षिको गृहो नेष्ठिक! सा तीथवा ॥७२५॥ 


अर्थ/-- इतना किये बिना अर्थात्‌ भ्रष्ट मुल गुर धारण किये बिना नाम मात्र भी 
शआावक नही कहा जाता है, फिर पाक्षिक, गुढ, नैष्ठिक,- श्रथवा साधककी तो बात ही 
क्या है ? 
अप्टमूल गुण 
मचमांसमधुत्यागी त्यक्तोदुम्बर पश्चकः । 
नामतः श्रावकः क्षाल्तों नान्‍्यथापि तथा गृही ॥७२६॥ 


अर्थे।---मदिरा, मांस, मधु (शहदू)का त्याग करनेवाला तथा पाँच उदुम्बर 
फलोका त्याग करनेवाला नाम मात्रका श्रावक कहा जाता है, वही क्षमा धर्मंका पान्नक है 
अन्यथा वह श्लावक नही कहा जा सकता है। भावार्थ:--जो केवल श्रावक सन्ञाको 
घारण करता है उसे भी तीत मकार और पाँच फलोका त्यागी होना चाहिये, जो इनका 
भी त्यागी नहीं है उसे जेन ही नही कहना चाहिये । इन्ही आठोंके त्यागको भष्ट मुल 
गुण कहते हैं । ५ 
सप्तव्यसनके त्यागका उपदेश 
यथाशक्ति विधातव्यं ग्रहस्थैन्यंसनोज्ञनम्‌ । 
अपरय तद्वतस्थेस्तेरिच्लद्धि! श्रेय्सी क्रियाम्‌ ॥७२७॥ 
अर्थः--ग्रहस्थो (अव्रती)को यथाशक्ति सप्तव्यसनका त्याग करना चाहिये प्रोर 
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जो ब्रतोका पालन करते है तथा शुभ क्रियाप्रोको चाहते है उन गृहस्थोको तो भवश्य ही 
“सप्तव्यसनका त्याग करना चाहिये। भावा्थ/--यहाँपर सप्तव्यसनके आवश्यक त्यागका 
उपदेश उस श्रावकके लिये दिया गया है जो ब्रतोको पालता है, नियम पूर्वक त्याग ब्रती 
श्ावक ही कर सकता है, अव्नती नियमपूर्वक इनका त्याग नही कर सकता है, परन्तु 
अष्टमूल गुणोका धारण अन्नती श्रावकके लिये भी आवश्यक कहा गया है । 

अतीचा रोंके त्यागका उपदेश 


त्यजेदोपोस्तु तत्रोक्तान्‌ छत्नोतीचारसंजञकान्‌ | 
अन्यथा मदमांसांदीन्‌ भ्रावकः का समाचरेत्‌ ॥७२८॥। 


अथ।--ब्रतोके पालनेमे जो अतीचार # नामक दोष सृत्रोमें कहे गये है उन्हे भी 
छोड़ना चाहिये । मद्य मासादिकोका तो कौन श्रावक सेवन करेगा ? अर्थात्‌ मद्यादिक 
तो प्रथमसे ही सर्वेथा त्याज्य है । 


दान ढेनेका उपदेश 


दान॑ चतुर्विधं देय॑ पात्रवुद्धयाथ श्रद्यया | 
जघन्यमध्यमोत्कृष्टपात्रेम्यः श्रावकोचमें) |७२९॥। 


अर्थः--उत्तम श्रावकोको जघन्य, मध्यम भर उत्कृष्ट पात्रोके लिये पात्रबुद्धि तथा 
श्रद्धापूर्वक चार प्रकारका दान देना चाहिये । 


भावार्थ:--छठे गुणस्थानवर्ती मुनि उत्तम पात्र कहे जाते है, एक देशब्रतके धारक 
पञ्चम गुणस्थानवर्ती श्रावक मध्यम पात्र कहे जाते हैं, भौर ब्रतरहित चतुर्थगुणस्थानवर्ती 
सम्यग्हृष्टि पुरुष जघन्य पात्र कहे जाते है। जैसा पात्र होता है उसीप्रकारका दानके 
फलमे भेद हो जाता है। जिसभप्रकार क्षेत्रकी विशेषतासे वनस्पतिके फलोमे विशेषता 
देखी जाती है उसीप्रकार पात्रकी विशेषतासे दानके फलमे विशेषता होती है। जिसप्रकार 
पात्रकी विशेषतासे दानके फलमें विशेषता होती है उसीप्रकार दाताकी श्रद्धा, पात्रबुद्धि, 





- दू तमाससुरावेश्याखेटचौरयपराड्ननाः मद्दापापानि सप्तेतद्व्यसनानि त्यजेद्बुध- | 
अर्थात्‌ जूआा खेलना, मास खाना, मदिरा पीना, वेश्याके यद्दों जाना, शिकार खेठना, चोरी करना, 
परल्लीके यहों जाना इन सात व्यसनोंको बुद्धिमान छोड़ दे । 
# “अतीचारोंशभजनम्‌” किसी ज़्तके एक अशमें दोष छगनेको अतीचार कहते हैं। 
( सागारधर्मासत । ) 
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होता है, श्र्थात्‌ कोई कोई मासादिकके सेवनसे स्वभावसे ही घृणा प्रगट करते है और 
किन्‍्ही किन्हीके यहाँ कुलपरम्परासे मासादिकका ग्रहण नही किया जाता है, ऐसे 
घरानोमे भ्रष्ट मूलगुणोका नियम बडी सुगमतासे कराया जा सकता है, परल्तु जिनके 
यहाँ कुलाम्ताय अथवा स्वभावसे मांसादिकका त्याग नही है उनको सम्यक्त्व प्राप्तिके पहले 
मांसादिकके छोडनेके लिये विशेष प्रयत्न करना पडता है परन्तु यह बात जैनेतर पुरुषोमे 
ही पाई जाती है, जैन कहलानेवाले पुरुषोके तो नियमसे स्वभाव और कुलाम्नायसे अ£ 
मूल ग्रुणोंका पालन होता ही चला आ्ाता है । उनके पालनेके लिये उन्हे! किसी प्रकारका 
यत्न नही करना पडता है, बिना भ्रष्ट मूल गुणोके पालन किये पाक्षिक जैन भी नहीं 
कहा जा सकता है। और न उसके सम्यकत्व तथा ब्रत ही हो सकता है । 
जअष्ट मूल गुणोंका पालन जैन सात्रके छिये आवश्यक है, 
एतावता विनाप्येष श्रावकों नास्ति नामतः | 
किं पुनः पाक्षिको गृहो नैष्ठिऊ! साधकोथवा ॥७२५॥ 


अथ+--इतना किये बिना अर्थात्‌ भ्रष्ट मुल गुण धारण किये बिना नाम मात्र भी 
श्रावक नही कहा जाता है, फिर पाक्षिक, गृढ, नैष्ठिक, श्रथवा साधककी तो बात ही 
क्‍या है ? 
अष्टमूछ गुण 
मचमांसमधुत्यागी त्यक्तोदुम्बर पंश्वकः । 
नामतः श्रावकः क्षान्तो नान्‍्यथापि तथा ग्रृही ॥७२३॥ 


अर्थधः---मदिरा, मास, मधु (शहदू)का त्याग करनेवाला तथा पाँच उदुम्बर 
फलोका त्याग करनेवाला नाम मात्रका श्रावक कहा जाता है, वही क्षमा धर्मका पालत्क हैं 
अन्यथा वह श्लावक नहीं कहा जा सकता है। भावाथा--जो केवल श्रावक सज्ञाको 
धारण करता है उसे भी तीन मकार और पाँच फलोका त्यागी होना चाहिये, जो इनका 
भी त्यागी नही है उसे जेन ही नही कहना चाहिये । इन्ही आठोके त्यागको अष्ट मूल 
ग़रुण कहते है । 
सप्तव्यसनके त्यागऊा उपदेश 
यथाशक्ति विधातव्यं गृददस्यैच्यंसनोज्ञनम्‌ | 
अवश्य तदुब॒तस्थैस्तेरिच्यद्धि! श्रेय्सीं क्रियाम्‌ |७२७॥ 
मवः--गृहस्थो (अब्रती)कों ययाशक्ति सप्तव्यसनका त्याग करना चाहिये भोर 
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जो ब्रतोका पालन करते है तथा शुभ क्रियाओको चाहते है उन गृहस्थोको तो अवश्य ही 
-सप्तव्यसनका त्याग करना चाहिये। भावाथ/--यहाँपर सप्तव्यसनके भ्रावश्यक त्यागका 
उपदेश उस श्रावकके लिये दिया गया है जो ब्रतोको पालता है, नियम पूर्वक त्याग ब्रती 
श्रावक ही कर सकता है, अन्नती नियमपुर्वक इनका त्याग नही कर सकता है, परन्तु 
अष्टमूल गुणोका धारण अव्नती श्रावकके लिये भी आवश्यक कहा गया है । 
अतीचारोंके त्यागका उपदेश 
स्यजेद्दोपोस्तु तत्रोक्तान्‌ सत्रोतीचारसंज्ञकान्‌ । 
अन्यथा मधमांसांदीन श्रावकः का समाचरेत्‌ ||७२८।। 


अथः--ब्रतोके पालनेमे जो अ्रतीचार # नामक दोष सूत्रोंमे कहे गये है उन्हे भी 
छोडना चाहिये । मद्य मासादिकोका तो कौन श्रावक सेवन करेगा ? श्रर्थात्‌ मद्यादिक 
तो प्रथमसे ही सर्वेथा त्याज्य है । 


दान देनेका उपदेश 


दान॑ चतुर्विधं देये पात्रवुद्धयाउथ श्रद्धया । 
जघन्यमध्यमोत्कृष्ट पात्रेभ्यशः श्रावकोचमे! |।७२९॥)॥ 


अर्थ:--उत्तम श्रावकोको जघन्य, मध्यम और उत्ट्ृष्ट पात्रोके लिये पात्रबुद्धि तथा 
श्रद्धापू्वक चार प्रकारका दान देना चाहिये । 


भावार्थ:--छठे गुणस्थानवर्ती मुनि उत्तम पात्र कहे जाते है, एक देशब्रतके धारक 
पतच्चम गुणस्थानवर्ती श्रावक मध्यम पात्र कहे जाते हैं, शोर ब्रतरहित चतुर्थग्रुण॒स्थानवर्ती 
सम्यर्दृष्टि पुरुष जघन्य पात्र कहे जाते है। जैसा पात्र होता है उसीप्रकारका दानके 
फलमे भेद हो जाता है। जिसप्रकार क्षेत्रकी विशेषतासे वनस्पतिके फलोमे विशेषता 
देखी जाती है उसीप्रकार पात्रकी विशेषतासे दानके फलमे विशेषता होती है। जिसप्रकार 
पात्रकी विशेषतासे दानके फलमे विशेषता होती है उसीप्रकार दाताकी श्रद्धा, पात्रबुद्धि, 





रे दयू तमाससुरावेश्याखेट चौयपराद्वनाः मद्वापापानि सप्तेतदृव्यसनानि त्यजेद्बुध' । 


अर्थोत्‌ जूआ खेल ता, मास खाना, मदिरि पीना, वेश्याके यहाँ जाना, शिकार खेलना, चोरी करना, 
परस्वीके यहाँ जाना इन सात व्यसनोंको बुद्धिमान छोड़ दे । 


4 “अतीचारोंशभजनम?” किसी त्रतके एक अशरम दोष छगनेको अतीचार कद्दते हैं। 
( सागारधर्मादत । ) 


४८६ ] पत्चाध्यायी [ दूसरा 


भक्ति, निस्पृहता आदि गुणोसे भी दानके फलमें विशेषता होती है। दानका फल 
भोगभूमि श्रादि उत्तम सुखस्थान कहे गये है। धनोपार्जनसे रात दिन आरम्भजनित 
पापबन्ध करनेवाले श्रावकोंको पात्रदान ही पुण्यबन्धका मूल कारण है । इसलिये प्रतिदिन 
यथाशक्ति चार प्रकारका दान करना चाहिये । यद्यपि वर्तमान समयमें उत्तम पात्रोंका 
श्रभावसा हो गया है तथापि उनका सर्वेथा श्रभाव नही है । मुनिके न मिलनेपर उत्तम 
श्रावक, ब्रह्मचारी, उदासीन, सहधर्मी जनोंको दान देना चाहिये । दान चार प्रकार है- 
आहारदान, औषधदान, अभयदान और ज्ञानदान ।यद्यपि सामान्य दृष्टिसे चारों ही दान 
विशेष पुण्यके कारण है तथापि इन चारोमे उत्तरोत्तर विशेषता है। झ्राहारदान 
एकबारकी क्षुधाको निवृत्त करता है; श्रौषधदान अनेक दिनोके लिये शारीरिक रोगोको 
दूर कर देता है, अभयदान एक जन्म भरके लिये निर्भय बना देता है । और ज्ञानदान 
सदाके लिये अजर, अमर, क्षुधादि दोषरहित और निर्भय बना देता है। ज्ञानदानका 
अतुल माहात्म्य है । पहलेके तीनो दान तो शारीरिक बाधाओ्रोको ही दूर करते है परन्तु 
ज्ञान दान आत्माके निज ग्रणका विकाश करता है। पहलेके तीन दान तो एक भवके 
लिये अथवा उसमे भी कुछ समयके लिये ही इस जीवके सहायक है परन्तु ज्ञान दात 
इस जीवका सदाके लिये परम सहायक है। ज्ञान ही एक ऐसा गुण है जो इस जीवात्माको 
सांसारिक वासनाओसे हटाकर त्याग मार्ग पर ले जाता है इसलिये श्रावकोंको चारों ही 
दान श्रौर विशेषतासे ज्ञान दान यथाशक्ति अवश्य करना चाहिये । शात्रोंका वितरण 
करना, सदुपदेश देना, ये सम्पूर्ण बातें ज्ञान दानमे गर्भित है। आहारदान भी इसलिये 
मुख्य है कि मुनि मार्ग निराबाध चलता रहे । 
कुपात्र और अपान्नकों भी दान देनेका उपदेश 
कुपात्रायाप्यपात्राय दान॑ देयं यथोचितम । 
पात्रबुद्धया निषिद्ध स्यान्िपिद्धं न कृपाथिया |७३०॥॥ 
अर्थः--# कुपात्र और श्रपात्रके लिये भी यथोचित दान देना चाहिये | इतना 





# उरह४पात्रमनगारमरुत्रतात्य' मध्य त्रतेन रहित सुटशं जधन्यम्‌ । 
निदृशन प्रतनिकाययुत कुपात्र युस्मोज्कित नरमपात्नमिद दि विद्धि ॥ 
अर्थात्‌-सम्यद्शन सद्दित मह्दात्रती विगम्बर'मुन्ति उत्तम पात्र हैं, अशुल्नती सम्यग्टष्टि मध्यम 
पान दे | म्रत रहित सम्यग्दष्टि जधन्य पात्र है | ये तीनों द्वी सत्पात्र मिने जाते हैं | सम्यरदर्शन रदित त्रती 


ज्ञीव कुपान्न है तथा जो सम्यगादशेन और व्रत दोनोंसे रहित है धद्द अपान् है। 
(सागारघमासत) 
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विशेष है कि कुपात्र और अपात्रके लिये पात्र बुद्धिसि दान देना निषिद्ध (वर्जित) कहा 
गया है, परन्तु वह कृपाबुद्धिसे निषिद्ध नही है। भावाथ+--क्रुपात्र और श्रपात्रके लिये 
पात्र बुद्धिसि जो दान दिया जाता है वह मिथ्यात्वमे शामिल किया गया है, क्योंकि पात्र 
सम्यग्हष्टि हो हो सकता है । पात्रके लिये जो दान दिया जाता है वह भक्ति पूर्वक 
दिया जाता है, परन्तु कुपात्र अथवा अपात्रके लिये जो दान दिया जाता है वह भक्ति 
पूर्वक नही दिया जाता परन्तु करुणा बुद्धिसे दिया जाता है । 
दानका सामान्य उपदेश 
शेषेभ्यः क्षुत्पिपासादिपीडितेभ्यो उशुभोदयात्‌ । 
दीनेम्यो दयादानादि दतव्यं करणाणवेः |७३ १॥ 
अर्थः--और भी जो अशुभ कर्मोदयसे क्षुधा, प्यास आदि बाधाग्रोसे पीड़ित दीत 
पुरुष है उनके लिये भी करुणा सिन्धुओरे (दयालुओ )को करुणा दान आदि करना चाहिये । 
जिनेन्द्र पूजनका उपदेश 
पूजञामप्यहंतां कुर्यायद्वा प्रतिमासु तद्धिया । 
स्व॒रव्यञ्जनानि संस्थाप्य पिद्धानप्यचयेत्सुधी।॥७३२॥ 
अर्थ/--सदूबुद्धि ग्रहस्थको तेरहवे गुणस्थानवर्त्ती, वीतराग, सर्वज्ञ अरहन्त भगवानकी 
पूजन करना चाहिये अथवा उन अरहन्तोकी प्रतिमाञ्रोमे अरहन्तकी बुद्धि रखकर पूजा 
करना चाहिये तथा स्वर व्यश्जनोकी स्थापना करके सिद्ध भगवानकी भी पूजा करनी 
चाहिये । 
आचाये, उपाध्याय, साधुओंकी पूजाका उपदेश 
्रर्युपाध्यायसाधूनां पुरस्तत्पादयोःस्तुतिम । 
प्रागिधायाष्टथा पूजां विदध्यात्‌ स त्रिशुद्धितः ॥७३३॥ 
अर्थ/--पश्राचाये, उपाध्याय और साधुओके चरणोकी पहले स्तुति करके फिर मन, 
वचन, कायकी शुद्धतासे श्रावककों उन तीनो परमेष्ठियोकी अष्ट द्रव्यसे पुजा करना चाहिये । 
सहधर्मी ओर त्रह्मचारियोंकी विनय करनेका उपदेश 
सम्मानादि यथाशक्ति कतंव्यं च सघर्मिणाम । 
व्रतिनां चेतरेषाम्वा विशेषादत्रक्षचारिणाम ॥७३४।॥। 
अरथ।--जो अपने समान धर्मसेवी (अपने समान श्रावक ) है उनका यथाशक्ति 


आदर सत्कार करना चाहिये, तथा जो ब्रती श्रावक है अ्रथवा सम्यर्दष्टि है उनका भो 
प्र 
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यथाशक्ति आदर सत्कार करना चाहिये, और विशेष रीतिसे ब्रह्मचारियोंका भादर 
सत्कार करना चाहिये । 
ब्रतयुक्त स्रियोंका विनय करनेका उपदेश 


नारीभ्यो5पि व्रतादयाभ्यो न निषिद्धं जिनागमे | 
देयं सम्मानदानादि लोकानामविरुद्धत१ ।|७३५॥ 


अर्थः--ब्तयुक्त जो ब्वियाँ है, उनका भी लोकसे अविरुद्ध आदर सत्कार करना 
जैनागममे निषिद्ध नही है। भावार्थ--जिसप्रकार ब्रती पुरुष सन्‍्मान दानके योग्य है उसी 
प्रकार ब्रत युक्त ब्लियाँ भी सन्‍्मान दानके योग्य है, क्योकि पुज्यताका कारण चारित्र है 
वह दोनोमे समान है। इतना विशेष है कि द्वियोका सनन्‍्मान श्रादि लोकसे श्रविरुद्ध 
करना चाहिये इसका श्राशय यह है कि लोकमे जितना सन्मान उन्हें प्राप्त है. उसीके 
अनुसार देता चाहिये । 
जिनचेत्यमृह बनानेका उपदेश 


जिनचेत्यगृहादीनां निर्माणे सावधानता । 
यथा सम्पद्धिधियारित दृष्या ना5वद्मलेशतः ॥७३६॥ 


अथ/--श्रावकोको जिन मन्दिर बनवानेमे सदा सावधान रहना चाहिये, अपनी 
सम्पत्तिके परिमाणके अनुसार जिन मन्दिरोंकी रचना अवश्य कराना चाहिये। जित 
चेत्य गृह (मन्दिर) बनवानेमें थोडासा श्रारम्भजनित पाप लगता है इसलिये मन्दिर 
बनवानेमे दोप हो ऐसा नही है। 


भावार्थ:--यह वात अच्छी तरह निर्णीत है कि जैसा द्रव्य क्षेत्र काल भावका 
प्रभाव होता है पुरुषोकी झआात्माश्रोमे भी वैसा ही प्रभाव पडता है। जिससमय किसी 
दुष्ट पुरपका समागम हो जाता है उसके निमित्तसे प्रतिसमय परिणाम खराब ही रहते 
हैं, और जित्समय किसी सञ्ननका समागम होता है उससमय मनुष्यके परिणाम उसके 
निमित्तसे उज्ज्वल होते चले जाते है, यह प्रभाव द्रव्यका ही समझना चाहिये । इसी 
प्रकार कालका प्रभाव ग्रात्मा पर पठता है। रात्रिमे मनुष्यके परिणाम दूसरे प्रकारके हों 
जाते हूँ भर प्रात काल होते ही वदल कर उत्तम हो जाते है। जो वासनाएँ रात्रिमे अपना 
प्रभाव डालती हैं वे अ्रनायास हो प्रात काल दूर हो जाती है, यह कालका प्रभाव समभकता 
चाहिये । इसी प्रकार क्षेत्रका प्रभाव पूर्णतास आत्मापर डालता है-जो परिणाम घरमें 
देते हे, वे परिणाम किसी साधुनिकेतनमे जानेसे नही रहते है, जो बातें हमारे हृदममे 
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विकार करने वाली उत्पन्न हुआ करती है वे उस निकेतनमे पैदा ही नहीं होती है उसी 
प्रकार जो हमारे परिणाम धर्म साधनकी ओर सर्वथा नही लगते है वे मन्दिरमे जाकर 
स्वय लग जाते है। मन्दिर ही धर्मसराधनका मूल कारण हे। मन्दिरमें द्रव्य, क्षेत्र, काल, 
भाव, चारो निम्ित्तोंकी पूर्ण योग्यता है। वही हम एकान्त पाते है । वही तत्त्वचर्चाका 
स्वाद हमारे कानोमे प्रविष्ट होता रहता है, और वही पर श्री जिनेन्रकी वीतराग छवि 
हमारे आत्मीक भावोका विकास करती है। आजकल तो जितना धर्म साधन और 
परिणामोकी निर्मलता जिनेन्द्र स्तवन तथा उनकी पूजनसे होती है वैसी निर्मलता और 
धर्मसाधन अन्यथा नही हो सकता है। इसका कारण भी यह है कि आजकलके सहनन 
और मनोवृत्तियोकी चच्चलता कुछ दूसरे ही प्रकारकी है। अ्रधिक समय तक न तो हम 
ध्यान ही कर सकते है, और न शुभ परिणाम ही रख सकते है। आ्रात्म चिन्तवन तो 
बहुत दूर पड जाता है इसलिये हम लोगोके लिये अवलम्बनकी बडो आवश्यकता है, और 
वह अ्रवलम्बन जिनेन्द्रकी वीतराग मुद्रा है, उस वीतराग प्रतिमाके सामने बहुत देर तक 
हमारे भाव लगे रहते है वल्कि यो कहना चाहिये कि जितनी देर हम उस प्रतिमाके 
सामने उपयोग लगाते है उतनी देर तक हमारे परिणाम वहाँसे खिचकर दूसरी ओर 
लगते ही नही हैं। ध्यानका माहात्म्य यद्यपि बहुत बढा है परन्तु मनोवृत्तियोकी 
चच्चलताके सस्कार तुरन्त ही वहाँसे उपयोग हटा देते है, जिनेन्द्र पूजन और जिनेन्‍्द्र 
सस्‍्तवनमे यह बात नही है। जितनी जितनी भक्ति पुण्यमय स्तोत्रो द्वारा हम करते है 
उतना उतना ही हमारा परिणाम भक्ति रससे उमडने लगता है, वही समय हमाये 
अतिशय पुण्य बन्धका कारण है। श्रावकके लिये जिनेन्द्र दर्शन, जिनपूजन और जिन 
चिन्तवत इनसे वढ़कर विशेष पुण्योत्पादक और कोई वस्तु नही है और यह ॒सामग्री 
जिन मन्दिरमे ही मिल सकतो है। इसलिये जित मन्दिरोका वनवाना परम आवश्यक 
है, वतंमान समयमे कुछ लोग ऐसा कहने लगे है कि “फल भावानुसार होता है इसलिये 
देवदशेन करना आवश्यक नही है, घर ही परोक्ष नमस्कार करनेसे पुण्यबन्ध हो सकता 
है, और भाव न हो तो मन्दिर जाना भी कुछ कार्यकारी नही है” ऐसा कहना उन्ही 
पुरुषपोका समझना चाहिये नो जैन शात्रोपर श्रद्धान नही रखते है, और न जैन मतमे 
बताई हुई क्रियाओको पालते है इतना ही नही किन्तु क्रियाओको रूढ़ि कहकर अपने 
तीत्र मिथ्यात्वका परिचय देते है। जो जिन दर्शनको प्रतिदिन आवश्यक नहीं समभते 
है उन्हें जेत कहना भूल है, “भावसे ही पुण्यवन्ध होता है” यह उनका छल मात्र है, 
यदि वास्तवमे ही वे भावरोको ऐसा बनाते तो जिन दर्शत और जिन मन्दिरकी अनावश्यकता 


४६० ] पत्चाध्यायी [ दूसरा 


नही बतलाते । विना बाह्य अवलम्बनके श्रन्तरगका सुधार कभी नही हो सकता है। 
जिन मुनियोने आत्माकों ही ध्येय बना रक्खा है उन्होने भी अनेक स्तोत्र स्तोत्रोसे जिन 
भक्तिकी गगा वहा दी है। फिर विचारे आत्मध्येयसे कोशो दूर श्रावको की तो बात 
ही कया है आजकल कुछ अश्वद्धानी एव शिथिलाचारी घरमें जिनेन्द्रकी फोटो रखकर 
उसीके दर्शन कर लेते है यह भी निषिद्ध है, क्योकि फोटो की प्रतिष्ठा नही होती है वह 
अपृज्य है उसका दर्शन देवदर्शन समभना मिथ्यात्व है । वह तो केवल स्मृति चिह्न,है ! 
आचार्य समतभद्र स्वामीने कहा है कि-पूज्यं जिनत्वाचंयतो जनस्य सावच्यलेशो बहु पुण्य 
राशि श्रर्थात्‌ जिनेन्द्रकी पूजामे पाप तो लेशमात्र लगता है परतु वहाँ पुण्य बन्ध बहुत लगता 
है । सरसों बराबर पाप सुमेरु बराबर पुण्य लगता है। श्रावकोके नित्य कर्त॑व्योमे सबसे 
पहला कतंव्य देवपूजन है । इसलिये जिन मन्दिर बनवाकर मनेक भव्य जीवोका उपकार 
करना श्रावकका प्रथम कतंव्य है ।# 


कोई कोई ऐसी शका करते है कि जिनमन्दिर बनवानेमे जल, मिट्टी, ईट, पत्थर, 
लकडी आदि पदार्थोके इकट्ठा करने मे पापबन्ध ही होता है? इसका उत्तर ग्रन्थकारने चौगे 
चरणमे स्वय दे दिया है, उन्होने कह दिया है कि पापका लेश अवश्य है परन्तु असोम 
पुण्य बन्धके सामने वह कुछ नहीके बराबर है क्योकि “तत्पापमपि न पाप यत्र महान 
वर्मानुवन्ध” अर्थात्‌ वह पाप भी पाप नहीं है कि जिसमे बडा भारी धर्मानुबन्ध हो 
उसीलिये आचार्यने पापलेशके होनेसे मन्दिर बनवानेकी विधिको दृषित नहीं बताया 
है । मन्दिर बनवानेमे पापका तो लेश मात्र है परन्तु पुण्यवन्ध बहुत होता है इसलिये 
उपर्युक्त शका निर्मल है ।% 
बे ननननन न मनन लपन+-+७ > “5३ म> न+25, 
# निरालम्बनधमंत्य स्थितियश्मात्तत' सताम, मुक्तिग्रामाद्सोपानमाप्तैरुक्तो जिनालयः । 
अथ --जिनमन्दिरोमें आवार रद्दित वर्मफी स्थिति बनी हुई है । इसलिये वे जिनमन्दिर सदान 
पुरुषाकों गं'क्षत्पी मदल्पर चदनेऊे छिये सीढीके समान हैं ऐसा भिनेन्द्रेयने कह्दा है । 
( लागारघर्मादत ) 
> यचप्यारम्भतो हिसा दिसाया' पापसभच, । 
तत्राप्यवक्षतारम्भो महत्युग्य समश्नुतते॥ 
अर्थ:-यव्पि आरम्भ करनेसे द्विसा दोती है और दविसासे पाप उसपन्न होता द तथापि जिनगर्दिर 
पाठशाडा, स्वाध्यायश्ञाला आदिके वनपानेमें मिद्टी, पत्थर, पानी, छकडी आदिके इकट्ठे फरनेसे आरम्भ 
ररमयाला पुरुष मदा पु्यका अधिकारी होता टै | पु 
(सागारधर्मातत ) 
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है प्रतिष्ठा करानेका उपदेश 
सिद्धानामहताश्वापि यन्त्राणि प्रतिमा) शुभा! । 
चेत्यालयेषु संस्थाप्य प्राकृप्रतिष्ठापयेत सुधीः |७३७॥ . + + * 
अथः--सिद्ध यत्र और भश्रहेन्तोकी शुभ प्रतिमाश्रोको चैत्यालयोमें स्थापना करके 
पहले उनकी बुद्धिमान पुरुषको प्रतिष्ठा करानी चाहिये। भावार्थ--मस्त्रशाल्रोमें, शब्द- 
शक्तिका अ्रपार माहात्म्य वबतलाया गया है, जिनप्रतिमाओमे श्रहेन्तोकी स्थापना सन्त्रों 
द्वारा ही की जाती है, उन्ही मन्त्रोकी शक्तिसे वह स्थापना की हुईं प्रतिमा पृज्य हो 
जाती है, मन्त्रशक्तिकी योजनाके लिये ही प्रतिष्ठा कराई जाती है। 
तीर्थोदिककी यात्राका उपदेश 
अपि तीर्थादियात्रातु विदध्यात्सोद्रतं मनः | 
श्रावकः से च तत्रापि संयम न विराधयेत्‌ |७३८।। 
अथ;--तीथवन्दना, आदि यात्राश्रोके लिये सदा उत्साह सहित मनको रखना 
चाहिये । परन्तु तीर्थादिककी यात्राओमे भी श्रावक सयमकी विराधना न करे, श्रर्थात्‌ 
यात्राओमे अनेक विध्नके कारण मिलनेपर भी वह सयमको सुरक्षित ही रक्‍्खे । 
जिनबिम्धोत्मवर्मे सम्मिलित होनेका उपदेश 
नित्ये नैमित्तिके चंव॑ जिनविम्बमहोत्सवे | 
शैथिल्यं नेव कर्तव्यं तत्वज्ैस्तठिशेषतः ।७३९॥ 
अथ---जो नित्य नेमित्तिक जिन विम्ब महोत्सव होते रहते है उनमे भी श्रावकोको 
शिथिलता नहीं करनी चाहिये, तत्त्वके जानकारोकों तो विशेषतासे उनमे सम्मिलित 
होना चाहिये | भावार्थ:--जिन बिम्ब महोत्सव तथा धार्मिक सम्मेलनोमे जानेसे धर्मकी 
प्रभावना तो होती हो है साथमे अनेक विद्वान एवं धामिक सत्पुरुषोके समागमसे 
तत्वज्ञान प्राप्तिका भी सुअवसर मिल जाता है इसलिये धामिक सम्मेलनोमे अवश्य 


जाना चाहिये । लि 
सयभ् वारण करनका उपदश 


संयमो द्विविधश्चेव विधेयों गहमेधिमिः । 
विनापि प्रतिमारुपं ब्रतं यद्वा स्वशक्तितः ॥७४०॥। 
७ कप 
अथ।--गृहस्थोको दो प्रकारका सयम भी धारण करना चाहिये । या तो अपनी 
शक्तिके अनुसार प्रतिमारूप ब्रतकों धारण करना चाहिये अथवा बिना प्रतिमाके 
फ | जु [थे 
भी अभ्यस्तरूप ब्रतोको धारण करना चाहिये। भावाथ:--जो ब्रत नियमपूर्वक 
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उत्तरोत्तर प्रतिमाओ्रोंमें पहले पहले की प्रतिमाओंके साथ पाले जाते है उन्हे प्रतिमारूष 
ब्रत कहते है। और जो ब्त नियमपूर्वक प्रतिमारूपसे तही पाले जाते है, केवल भ्रभ्यास- 
रूपसे कभी किसी प्रतिमाका अभ्यास किया जाता है और कभी किसी प्रतिमाका 
भ्रभ्यास किया जाता है उन्हें प्रतिमारूप ब्रत नही कहते किन्तु अनियत ब्रत कहते है। 
जो श्रावक प्रतिमारुपसे ब्रतोके पालनेमे असमर्थ है वे अनियत ब्रतोंसे ही शुभ कर्मबन्‍्ध 
करते है। 
बारह तपॉका उपदेश 
तपो द्वादशधा देधा वालह्याम्यन्तरभेदतः । 
कृत्स्ममन्यतमं वा तत्कायचानतिवीयसात्‌ ॥७४१॥ 
अथः--बाह्य और अभ्यन्तरके भेदसे तप बारह प्रकार कहा गया है# छह प्रकार 
बाह्य और छह प्रकार अभ्यन्तर | इन बारह प्रकारके तपोको सम्पूर्णेतासे भ्रथवा इनमेसे 
किसी एककों अपनी शक्तिके अनुसार करना चाहिये । 
ग्रन्थकारकी मद्दाव्‌ प्रतिज्ञा 
उक्त दिड्ञमात्रतोष्यत्र प्रप्त्वाद्य गृहिव्रतम्‌ | 
च्ष्ये चोपासकाध्यायात्सावकाशात्मविस्तरम ।७४२॥|। 
अथथ।--प्रन्थकार कहते है कि यहाँपर प्रसद्भवश गृहस्थियोके व्रत दिंड मात्र हमने 
कह दिये है । आगे अवकाश पाकर उपासकाध्ययन ग्रन्थोके आधारसे उन्हें विस्तारपुर्वेक 
हम कहेंगे । > 
यतियोंके मूलगुण 
यत्तेमूंलगुणाथ्राशविंशतिमूलबचरोः । 
नात्राप्यन्यतमेनोना नातिरिक्ता। कदावचन ॥७४ ३॥॥ 
अर्थी--मुनियोके मूलगुण भी अट्टराईस है। वे ऐसे ही है जैसे कि वृक्षका मूल 
होता है । बिना मूलके जिसप्रकार वृक्ष नही ठहर सकता उसीप्रकार बिना भ्रट्टाईस 





० अनशन, अवमोदय ( ऊनोदर ), वृत्तिपरिसख्यान, रसपरित्याग, एकान्त शयन, ये थेंद्र वा 
पके भेद्‌ दूँ। प्रायश्रित्त, विनय, वैयाबुत्य, स्वाध्याय, व्युस्सगे) ध्यान ये छुद्व भेद अभ्यम्तर ठपके ई। 
इनका विशेष विवरण सर्याथप्रिद्धि और राजवातिफसे मानना चाहिये। 
% प्न्यकारने ऐसी बड़ी बड़ी प्रतिज्ञा कई प्रफरणोंम की हैं। यदि भाज समम्र पन्यसिस्धुरो 
परकब्यि द्वोती वो न जानें कितने भय तत्यरत्नोंकी प्राप्ति द्वोदी। 
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मूलगुणोंके मुनिन्रत भी नही ठहर सकता । इन अद्ठाईस मूलगुणोंमेंसे मुनियोके न तो एक 
भी कम होता है और न अधिक ही होता है । 
अट्ठाईस मूलगुणोंके पालनेसे ही मुनित्नरत पता है 
सर्वेरेभिः समस्तेश्व सिद्धं यावन्युनित्रतम्‌ । 
न व्यस्तैव्यस्तमात्रं तु यावदंशनयादपि |७४४॥। 
अर्थः--अट्टाईस मूलगुणोको सम्पूर्ण रीतिसे पालनेसे ही मुनिन्नत सिद्ध होता है। 
इनमेसे कुछ ग्रुणोको पालनेसे मुनिन्नत नही समभा जाता, किन्तु वह भो अपूर्ण ही रहता 
है। जितने अ्रशमे मूलगुणोमें न्यूनता रहती है उतने ही अ्रशमे मुनिन्नतमे भी न्यूनता रह 
जाती है । 
प्रन्थान्तर ( अद्ठाईस मूलगुण ) 
वदसमिदिदियरोधों लोचो आवस्पयमचेलमन्द्ाणं । 
खिद्सियणमदंतमणण ठिद्भीयणमेयभं च |।७४४॥। 
अर्थः--पच (५) महान्रत, पच (५) समिति, (५) पाँचो इन्द्रियोका निरोध, 
(१) केशलोच करना, छह (६) आवश्यको ( समता, बदना, स्तुति, प्रतिक्रमण, 
स्वाध्याय, कायोत्सर्ग)का पालना, (१) वद्ध धारण नहीं करना, (१) स्नान नहीं 
करना, (१) पृथ्वीपर सोना, (१) दन्तधावन नही करना, (१) खड़े होकर आहार 
लेना और (१) एकबार भोजन करना ये मुनियोके भ्रद्वाईस मूल गुण है । 
मुनियोंके उत्तर गुण 
एते मूलगुणाः प्रोक्ताः यतीनां जेनशासने । 
लक्षाणां चतुरशीतिगुणाश्रोच्तरसंज़्काः |॥७४६॥ 
अथ--ऊपर कहे हुएं मुनियोके मूल गुण जैन शासनमे कहे गये है उन्हीं मुनियोके 
उत्तर ग्रुण चौरासी लाख है। 
साराश 
(पंत सामारधर्मो बाउनगारो वा यथोदितः | 
प्राणिसंरक्षण मूलमुभयत्रा 5विशेषत+ ॥७४७॥॥ 
अथ/--साराश यही है कि जो गृहस्थोका धर्म कहा गया है श्रथवा जो मुनियोका 
धर्म कहा गया है उन दोनोमे सामान्य रोतिसे प्राणियोक्ती रक्षा मूल भूत है, आर्थात्‌ 
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दोनोंके ब्रतोंका उद्दे श्य प्राणियोंकी रक्षा करना है। गृहस्थ धर्ममें एक देश रक्षा की 
जाती है भ्रौर मुनि धर्ममे सर्वथा की जाती है। 
क्रियारूप त्रतों का फछ 
उक्तमस्ति क्रियारूपं व्यासादत्रवकद कम्‌। 
, स्वसाबदयोगस्य तदे य निवत्तये ॥७४८॥ 
अर्थ--और भी जो क्रियारूप ब्रतोंका समूह विस्तारसे कहा गया है वह एक सर्व 
सावद्ययोग (प्राणि हिसापरिणाम ) की निवृतिके ही लिये है । 
। बत्रतका लक्षण 
अर्थाज्जैनोपदेशोयमस्त्यादेश! स एवं च । 
सर्वसावद्ययोगस्य निवृत्तिबंतमुच्यते ॥७४९॥ 
अर्थ+--अर्थात्‌ यही तो जिनमतका उपदेश है और यही जिनमतका आदेश है कि 
सर्वे सावद्ययोगकी निवृत्तिको ब्रत कहते है । 
सर्व सावययोग ( हिंसा )का स्वरूप 
सर्वशब्देन.. तम्रान्तबंहिई॑चियंदथतः । 
प्राणच्छेदो हि सावथ सैव हिंसा प्रकीर्तिता ७५० || 
योगस्तत्रोपयोगो वा चुद्धिपूवः स उच्यते । 
वरक्ष्मथ्ाबुद्धिपूर्वों यः स स्॒तो योग इत्यपि ।।७५ १॥ 
अर्थ:--सर्व सावद्य योगका शब्दार्थ करते हुए प्रत्येक शब्दका श्रर्थ करते है--सर्व 
शब्दका अर्थ है अन्तरग और वहिरग व्यापार, सावद्य शब्दका श्र्थ है प्राणोका छेद 
करना, इसीका नाम हिंसा है । योग शब्दका श्र है उस सर्वे सावद्य (हिंसा) के विषयमे 
उपयोग लगाना, उपयोग दो प्रकारका है, एक बुद्धि पूर्वक, दूसरा सुक्ष्म-अबुद्धि पुर्वंक, 
इसप्रकार योगके दो भेद हो जाते हैं । 
भावाथ;--अ्रन्तरग और वहिरग प्राणोका नाश करनेके लिये उपयोगको लगानेका 
नाम ही सर्व सावद्य योंग कहलाता है। अर्थात्‌ हिंसाकी तरफ परिणामोकों लगाता, 
इसोका नाम सर्व सावच् योग है। श्रन्तरग सावथ-भाव प्राणोका नाश करना और बाह्य 
मावय्र-द्रव्य प्राणोका नाश करना है। वुद्धि पूर्वक हिंसा करनेके लिये उद्यत चिंत्त 


होना स्थुल सावद्य योग है और कर्मोदयवश-अज्ञात भावोंसे हिसाके लिये परिणामोका 
उपयुक्त होना सुदम सावथ योग है । 
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अंतका स्वरूप 
तस्याभावन्निवृत्तिः स्यादु बत॑ वार्थादिति स्मृतिः । 
अंशात्साप्य॑ स्तत्सा स्वतः सवतोषि तत्‌ ॥७४ २॥। 
अर्थः---उस सर्वे सावद्ययोगका अश्रभाव होनेका नाम ही सर्वे सावद्ययोग निवृत्ति 
कहलाती है, उसीका नाम ज्त है। यदि सर्व सावद्य योगकी निवृत्ति अंश रूपसे है तो 
ब्रत भी भ्रश रूपसे है, और यदि वह सर्वाश रूपसे (पूर्णतासे) है तो ब्रत भी पूर्ण हैं । 
अन्तत्र त और बाह्यत्रत 
सर्वतः सिद्धमेबेतदूवरतं वाह्यं दयाज्विषु | 
अतमन्तः कपायाणां त्याग! सेव्ात्मनि कृपा ॥७५ ३॥ 
अर्थ:--यह बात निर्णीत है कि प्राणियोमें दया करना बाह्य ब्रत कहलाता है और 
कषायोंका त्याग करना अन्‍्तत्न त कहलाता है तथा यही श्रन्तब्रत निजात्मा पर दयाभाव 
कहलाता है । 
भाव हिंसासे द्वानि:५ 
लोकासंख्यातमात्रास्ते याबद्रागादयः स्फुटम्‌ । 
हिंसा स्यात्संविदादीनां धर्माणां हिंसनाचितः |७५४॥ 
अरथथः--भ्रसख्यात लोक प्रमाण रागादिक वैभाविक भाव जब तक रहते है तब 
तक आत्माके ज्ञानादिक गुणोंकी हिसा होनेसे आात्माकी हिसा होती रहती है । इसलिये 
ये भाव ही हिंसाके कारण तथा स्वय हिंसारूप है । 
इसोका खुलासा 
अर्थाद्रागादयों हिसा चास्त्यधर्मो व्रतच्युतिः | 
५ अहिंसा तत्परित्यागो व्रतं धर्मो5थवा किल ७५५) 
अथे+--श्र्थात्‌ रागादिक भाव ही हिंसा है, अ्रधर्म है, ब्रतृच्युति है, और रागादिकका 
त्याग ही अहिसा है, धर्म है अथवा ब्रत है । 
परका रक्षण भी स्वात्म रक्षण है - 
- आत्मेतराज्लिणामज्ञाक्षणं यन्मतं स्मृतम्‌ | 
॥॒ तत्पर स्वात्मरक्षाया; कृत नातः परव्व यत्‌ ।७५६।॥ 
अर्थ;--पश्रात्मासे भिन्न दूसरे प्राणियोके शरीरकी रक्षा जो कही गयी है वह भरी 


केवल अपनी ही रक्षाके लिये है। इससे भिन्न नही है। मजार्थ:--परजीवोकी रक्षाके 
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लिये जो उद्योग किया जाता है वह शुभ परिणामोका कारण है, तथा जो सर्वारंभ रहित 
निवृत्त परिणाम है वे शुद्धभावोके कारण है। शुभभाव और शुद्धभावोसे अपने आ्लात्माका 
ही कल्याण होता है इसलिये पर रक्षणको स्वात्मरक्षण ही कहना चाहिये । 
रागादिक ही आत्मघातमें हेतु हैं 
सत्सु रागादिभावेषु बन्धः स्यात्कमेणां बलात्‌ । 
तत्पाकादात्मनो दुःखं तत्सिद्धः स्वात्मनो वध! ॥७४७॥। 
अर्थ:--रागादिक भावोके होनेपर अवश्य ही कर्म बन्ध होता है, और उस फर्म 
बन्धके पापसे आत्माको दु ख होता है इसलिये रागादिक भावों (परहिसा परिणाम) 
अपने श्रात्माका घात होता है यह बात सिद्ध हो चुकी । 
उत्क्ृष्ठ अत । 
ततः झुद्घोपयोगो यो मोहकर्मोदयाहते । 
चारित्रापरनामैतदू ब्रत॑ निश्चयतः परस्‌ |।७५८।| 
अर्थ/--इसलिये मोहनीय कर्मके उदयसे रहित जो श्रात्माका शुद्धोपयोग है उसीका 
दूसरा नाम चारित्र है और वही निश्चयसे उत्कृष्ट व्रत है । 
शुद्ध चारित्र ही निर्जेंराका कारण है 
चारित्रं निजराहेतुर्न्यायादप्यस्त्यवाधितम्‌ । 
सर्वस्वार्थ क्रियामहन्‌ सार्थनामास्ति दीपवत्‌ ॥|७५९। 
अर्थ:--चारित्र निजंराका कारण है यह बात न्यायसे श्रवाधित सिद्ध है। वह 
चारित्र ही स्वार्थ क्रिया करनेमे समर्थ है। जिसप्रकार दीपक प्रकाशन क्रियासे सार्थनामा 
(यथार्थ नामवाला) है उसीप्रकार चारित्र भी कर्म नाश क्रियासे सार्थनामा है । 
निश्चयनयतते शुभोपयोग यथार्थ चारित्र नहीं है 
रूढेंः शुभोपयोगोपि झूयातथारित्रसज्च्या | 
स्वाथक्रियामकुर्वाण: सार्थनामा न निश्रयात्‌ ॥७६०॥॥ 
किन्तु बन्धस्प हेतुः स्यादर्थाचत्रत्यनीकवत्‌ । 
नामी बरं बरं यः से नापफारोपकारकृत्‌ ॥७६१॥ 
अथ।--हढिसि शुभोपयोग भी चारित्र कहा जाता है परन्तु शुभोपयोग चारित 
स्वार्य क्रिया (कर्मोफ़ी निजेरा)के करनेमे समर्थ नहीं है इसलिये निश्चयनयसे वह यथार्थ 
विर्लि लहीं है किल्‍तु कमेंबन्चका कारण है इसलिये विपरोतके समान है। यह चारित्र 
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श्रेष्ठ नही कहा जा सकता किन्तु शुद्धोपयोगरूप चारित्र श्रेष्ठ है। यह न तो ब्रात्माका 
उपकार ही करनेमे समर्थ है और न अ्रपकार ही करनेमे समर्थ है । 


भावाथे;--शुभोपयोगसे शुभ कर्मोका बन्ध होता है । यद्यपि शुभ कर्मोका बन्ध 
विपाक कालमें सासारिक सुखका देनेवाला है तथापि उसे वास्तविक हृष्टिसे सुखका 
विघातक ही समभना चाहिये, क्योकि कर्मबन्ध जितना भी है सभी आत्माको दु ख 
देनेवाला है। आत्माका वास्तविक कल्याण उसी चारित्रसे होता है जो आात्मासे कर्मोंको 
दूर करनेमे समर्थ है। ऐसा चारित्र शुद्धोपयोगरूप ही होता है। शुभोपयोग कमेंबन्धका 
कारण है इसीलिये उसे यथार्थ चारित्र नही कहा गया है किन्तु आत्माका श्रहितकर ही 
कहा गया है। निश्चय दृष्टिसे यह कथन है । व्यवहार हृष्टिसे शुभोपयोग श्रच्छा ही है 
और उपकारी भी है । परम्परा मोक्षका कारण है। शुद्धोपपोगका साधक है । 

शुभोपयोग विरुद्ध कार्यकारी है 


विरुद्धकार्यकारित्व॑ नास्यामिद्धं विचारसात्‌ ! 
न्धस्पेकान्ततो हेतो! शुद्धादन्यत्रसंभवात्‌ ।!७६२॥ 
अर्थः--शुभोपयोग रूप चारित्र विरुद्ध कार्यकारी है यह बात अ्रसिद्ध नही है । 
क्योकि शुद्धके सिवा सर्वत्र एकान्त रीतिसे बन्ध होना सम्भव हो है । 
ऐसी तकेणा मत करो 
नोहां प्रज्ञापराधत्वान्निजरा हेतुरंशतः । 
अस्ति नाबंधहेतुर्वा शुभो नाप्यशुभावह। ॥७९३॥| 
अर्थ:--बुद्धिके दोषसे ऐसी भी तकंणा नही करना चाहिये कि शुभोपयोग-चारित्र 
अश मात्र निर्जराका भी कारण है । शुभोपपोग और अशुभोपयोग दोनो निर्जेराके कारण 
तो हैं ही नही, किन्तु सबरके भी नहीं है। भावाथ;--शुभोपयोग शुभ बन्धका कारण 
है। दोनो कर्म बन्धके ही कारण है | 
ययार्थ चारित्र 
कर्मादानक्रियारोधः स्वरूपाचरणं च यत्‌ ) 
धर्म: शुद्धोपयोगः स्थात्‌ सैप चारित्रसंज़्क: ||७६४॥। 
अर्थः--कर्मके ग्रहण करनेकी क्रियाका रुक जाना ही स्वरूपाचरण चारित्र है । 
वही धर्म है, वही शुद्धोपयोग है, वही चारित्र है । 
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प्रन्थान्तर 


चारितं खलु धम्मो धम्मो जो सो तमोत्ति णिट्द्ठी । 
मोहकोह॒बिहीणो परिणामों अप्यणों धम्मो |७६४॥ 
अथी--निश्चयसे चारित्र ही धर्म है और धर्म वही है जो उपशमरूप है। तथा 
मोह ऋ्रोधसे रहित आत्माका परिणाम ही धर्म है) भावार्थ:---उपशमसे सवरका ग्रहण 
करना चाहिये, और मोहक्रोध रहित आत्माके परिणामसे निर्जराका ग्रहण करना चाहिये, 
अर्थात सवर और निज्जेरारूप धर्म ही चारित्र है। 
शकाकार 
ननु सदशशनज्ञानचारिभ्रिभोंक्षपद्धतिः | 
समस्तैरेव न व्यस्तेस्तत्कि चारित्र मात्रया ॥७६६॥ 
अथः--शकाकारका कहना है कि सम्यर्दर्शन सम्यस्ज्ञात और चारिते तीनों 
मिलकर ही मोक्षमार्ग कहलाता है। फिर केवल चारित्रके कहनेसे क्या प्रयोजन है ! 
उत्तर 
सत्यं सहन ज्ञानं चारित्रान्तगत मिथः । 
त्रयाणामविनाभावादिद त्रयमखण्डितम्‌ ॥७६७॥। 
अथः--आचाये कहते है कि सामान्य हृष्टिसे शका ठीक है कि सामान्य इृश्सि 
सम्यग्दर्शश और सम्यगज्ञान दोनों ही चारित्रमे गर्भित है। परन्तु तीनोंका अविताभाव 
होनेगे तीनो ही अखण्डित है । 
भावायः--सम्यग्दशंन, सम्यस्नञान और सम्यक्चारित्र ये तीनो ही उत्तरोत्तर 
चिन्तनीय हे तीनोमेसे पहले पहलेके होनेपर आग्रे आग्रेके भजनोय हैं, परल्तु उत्तर 
उत्तरके होनेपर पहले पहलेका होना अवश्यभावी है, श्रर्थात्‌ सम्पग्द्शनके होनेपर 
सम्यज्ञान भजनीय है और सम्यग्ज्ञानके होनेपर सम्यकचारित्र भजनीय है। यद्यपि 
सम्यग्द्शन भीर सम्यग्जान दोनों साथ साथ ही होते है। क्योकि जिससमय भ्रत्मामि 
दर्शनमोहनीय कर्मका उपवशम अथवा क्षय अथवा क्षयोपशम होनेपर सम्यर्दर्शन प्रकट 
होता है उत्तीसमय मति ग्ज्ञान, श्रुत अज्ञानकी निवृत्ति पूर्वक आत्मामे सुमतिज्ञाव 
सुश्रुतज्ञान प्रकट हो जाते है। सम्यब्दर्शन यद्यपि ज्ञानकों उत्पन्न नहीं करता है क्योंकि 
शीनयों उत्पन्न (प्रकट) हरनेबाला तो ज्ञानावरणीय कर्मका क्षेयीपणम है । १रत्तु ज्ञानमे 
सम्यफूवना सम्बस्दर्जनके द्ोनेषर ही ज्राता है इसलिये दोनों ही अ्रविनाभावी ६ । 
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अविनाभावी होनेपर भी ऊपर जो यह कहा गया है कि सम्यग्दर्शनके होनेपर सम्यग्ज्ञान 
भजनीय है, उसका आशय यह है कि सम्यग्दशंनके होनेपर उत्तरोत्तर सम्यग्ज्ञानका 
क्षयोपशम भजनीय है इसी लिये सम्यग्दशनकी पूति सातवे ग्रुणस्थानमे नियमसे हो जाती 
है, परन्तु ज्ञानकी पूति बारहवें गुणस्थानके अन्तमे तेरहवेके प्रारभमे होती है। इससे सिद्ध 
होता है कि सम्यर्दर्शनके होनेपर ज्ञान भजनीय है, इसी प्रकार सम्यग्ज्ञानके होनेपर सम्यक- 
चारित्र भजनीय है। सम्यग्ज्ञानके होनेपर यह नियम नही है कि चारित्र हो ही हो । चौथे 
गुणस्थानमे सम्यरज्ञान तो हो जाता है। परन्तु सम्यक्चारित्र सयमरूप वहाँ नही है । 
वह पाँचवे गुणस्थानसे शुरू होता है। हाँ इतना अवश्य है कि जिसप्रकार सम्यग्द्शनकेसाथ 
सम्पज्ञान अविनाभावी है उसीप्रकार सम्यग्द्शनके साथ स्वरूपाच रण चारित्र भी अविना- 
भावी है । चौथे ग्रुणस्थानमे सम्यग्दर्शनके साथ ही स्वरूपाचरण चारित्र भी आत्मामें प्रकट 
हो जाता है। इसका कारण भी यही है कि सम्यग्दर्शनके घात करनेवाली सात प्रकृतियाँ 
है-अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभ, भिथ्यात्व, सम्यड मिथ्यात्व और सम्यक्त्व- 
प्रकृति । इन सातोमे अन्तके तीन भेद तो दर्शनमोहनीयके है और आदिके चार भेद 
(अ्नन्तानुबन्धी ) चारित्र मोहनीयके है । अनन्तानुबन्धी कषाय यद्यपि चारित्रमोहनीयका 
भेद है तथापि उसमे दो प्रकारकी शक्ति है वह सम्यग्दर्शनका भी घात करती है और 
सम्यक्चारित्रका भी घात करती है। श्रनन्तानुबन्धीका दूसरे ग्रुणस्थान तक उदय रहता 
है, इसीलिये चौथे ग्रुणस्थानमे निराबाध सम्यग्दर्शन और स्वरूपाचरण चारित्र प्रकट 
रहता है, परन्तु जब क्षप्रथमोपशम सम्यक्त्वमे एक समयसे लेकर छह आवलिकाल बाकी 
रह जाता है उससमय ग्रनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया, लोभमेसे किसी एकका उदय 
होनेपर सम्यक्त्वका नाश हो जाता है और द्वितीय गुणस्थान हो जाता है सम्यग्दशनके 


साथ ही स्वरूपाचरण चारित्र भी प्रकट हो जाता है क्योकि उसका भी साक्षात्‌ घातक 
अनन्तानुबन्धी है । 





# आदिम सम्मत्तद्धा समयादों छाबलित्ति वा सेसे। अण अण्णदरुदयादों णासियसन्मोत्ति 
सासणक्खो सो ॥ सम्मत्तरयणपव्वयसिहरादोभिच्छ भूमिसमभिमुद्दो | णासिवसम्मत्तो सो खासणणामो 
मुणेयव्यो ॥ श्र्थातु---जिससमय अनन्तालुबन्धी कषायके उदयसले जीव सम्यक्त्वसे गिरता है उससमय 
दूसरे गुशर्थानमें आता है, दूसरा गुएस्थान भो यद्यपि जीवरी वैभाविक अवस्था है. तथापि वैभाविक 
अवस्था सिथ्यात्वके सन्मुखापन्न अवस्था है। 


( गोम्मठसार ) 
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उपर्यक्त कथनसे यह बात भी सिद्ध हो जाती है कि जब स्वरूपाचरण रचा 

और सम्यग्ज्ञान दोनो ही सम्यग्दर्शतके साथ होनेवाले है तो तीनों ही अविनाभार्व 
इसीलिये ग्रन्थकारने तीनोको अविनाभावी बतलाए हुए तीनोको भ्रखण्डित कहां (६ 
परन्तु सम्यग्दर्शनका अविनाभावी स्वरूपाचरण चारित्र ही है, क्रियारूप चारित्रन 

है । क्योकि क्रियारूप चारित्र पाँचवे ग्रुणस्थानसे प्रारम्भ होता है । इसीसे पहले यह 

कहा गया है कि सम्यग्ज्ञानके होनेपर सम्यक्चारित्र भजनीय है। श्र्थात्‌ सम्यग्ज्ञान 
होनेपर सम्यक्चारित्र हो भी अथवा नही भी हो, तियम नही है। यहाँपर एक शै- 
उपस्थित होती है वह यह है कि जिसप्रकार सम्यग्दर्शनके साथ सम्यग्ज्ञानका अविनाभा 
होनेपर ही उत्तरोत्तर वृद्धिकी अपेक्षासे ज्ञान भजनीय है। उसीप्रकार सम्यग्शात- 
होनेपर सम्यकचारित्र भजनीय नही होना चाहिये क्योकि सम्यकचारित्रकी पूर्ति बारहंः् 
गुणस्थानमे ही हो जाती है और सम्यग्ज्ञानकी पूति तेरहवे गुणस्थानके प्रारम्भमे होती 
है, इसका भी कारण यही है कि चारित्र गुणको घात करनेवाली चारित्र मोहनीय 
कपाय दशवे गुणस्थानके अ्रन्तमे सर्वथा नष्ट हो जाती है और केवलज्ञानकों घात 
करनेवाला ज्ञानावरणीय कर्म बारहवेके अन्तमे नष्ट होता है। इस कथनसे तो यह बात 
सिद्ध होती है कि सम्यकचारित्रके होनेपर सम्यग्शान भजनीय है और ऊपर कहा गया 
है कि ज्ञानके होनेपर चारित्र भजनीय है परन्तु इस शकाका उत्तर इसप्रकार है कि 
यद्यपि स्थुल हष्टिसे यह शका ठीक प्रतीत होती है परन्तु सूक्ष्मदष्टिसे विचार करने पद 
वही कथन सिद्ध होता हे जो ऊपर कहा जा चुका है श्रर्थात्‌ सम्यग्जानके होनेपर 
सम्यकचारित्र ही भजनीय रहता है। इतका खुलासा इसप्रकार है कि यद्यपि चारित्र 
नीय कर्मके नष्ट होनेपर बारहवे गुणस्थानमे यथाख्यातचारित्र प्रकट हो जाता हैँ 
तथापि एक दृष्टिसे उसे अभो पूर्ण चारित्र नही कहा जा सकता है, यदि कहा जाय कि 
चारित्र मोहनीय उसका घातक था जब घातक कर्म ही नष्ट हो गया तो फिर क्यी नहीं 
पूर्ण चारित्र कह्य जाता है अ्रथवा तब भी पूर्ण चारित्र नही कहा जाता है तो कहना 
साहिये क्रि और भी कोई फर्म चारित्रका घातक होगा जो कि चारित्रकी पृर्णताम 
बाघबऊ है ? त्ंणा ठोक है, परन्तु विपक्षम दूसरी तकंणाएँ उठाई जा सकती हैं कि 
यदि चारित्र मोहनीयके नष्ट होनेपर चारित्र पूर्ण हो जाता है तो तेरहवे गरुणस्थानमे ही 
शो नहीं मोक्ष हो जातो ? क्योकि सम्यग्दशनकी पूर्ति सातवे तक हो चुकी और 
गरित्रड़ों पूर्ति वारहवेम हो जाती है तथा ज्ञानकी पूर्ति तेरहवे ग्रुणस्थानमे हो जाता 
3 । जहापर रत्रयक्गी पूर्णता है वहां पर ही मोक्षका होना आवश्यक है, पन्यवा 
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रत्नत्नयमें < समर्थकारणता ही नही आ सकती है । तीनोंकी पूर्तिके उत्तर क्षणमें ही 
मोक्ष प्राप्तिका होना भ्रवश्यभावी है सो होती नही किन्तु मोक्षप्राप्ति चौदहवें 
गुणस्थानमें होती है इससे सिद्ध होता है कि अभी तक चारित्रकी पूर्णतामें कुछ अ्रवश्य 
त्रुटि है, और चारित्र ही मोक्ष प्राप्तिमे साक्षात्‌ कारण कहा गया है। वह त्रुटि भी 
आनुषज्िक हैक वह इसप्रकार है-आत्माका चारित्र ग्रुण है योग भो उसीके साथ है। 
चारित्र ग्रुण निजेराका हेतु है परन्तु योग मन, वचन, कायरूप अशुद्धा वस्थामे कर्मको ग्रहण 
करनेका हेतु है। दशवे ग्रुणस्थान तक चारित्र योगके साथ होनेसे अपूर्ण बना रहा है, दशवेके 
अस्तमें यद्यपि चारित्रमोहनीयके दूर हो जानेसे वह पूर्ण हो चुका है तथापि उसको बाह्य 
अशुद्ध करनेमें कारणीभूत उसका साथी योग अभी तक अपना कार्य कर रहा :है। 
इसलिये चारित्रके निर्दोष होनेपर भी योगके साहचर्यसे उसे भी आनुषज्िक दोषी बनना 
पड़ता है। यद्यपि कर्मको ग्रहण करनेवाला योग चारित्रमे कुछ मलिनता नहीं कर 
सकता है तथापि चारित्र और योग दोनो ही आ्रात्मासे अभिन्न है। अभिन्नतामें 
'जिसप्रकार योगसे आत्मा अशुद्ध समफा जाता है उसीप्रकार चारित्र भी परिपूर्ण नही 
समभा जाता हैं । जब योगशक्ति वैभाविक अवस्थासे मुक्त होकर शुद्धावस्थामे झा जाती 
हैं तभी चारित्र भी आनुर्षद्भिक दोषसे मुक्त हो जाता हे। इसीलिये शात्रकारोने 
यथाख्यात चारित्रकी पूर्णाता चौदहवे गरुणस्थानमे बतलाई हैँ वहीपर परमावगाढ़ सम्यक्त्व' 
'भी बतलाया हैं। इसलिये चौदहवे गुणस्थानमे ही रत्नत्रयकी पूर्णाता होती है और 
वहीपर मोक्षप्राप्ति होती है । इससे रत्ननयमे समर्थ कारणता भी सिद्ध हो जाती है। 

इतते सब कथनका साराश यही हैं कि सम्यग्ज्ञानके होनेपर भी सम्यकचारित्र भजनीय 

है। सम्यकूचारित्रके होनेपर सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान भजनीय नही है | किन्तु 

अवश्यभावी है । क्योकि बिना पहले दोनोके हुए सम्यकूचारित्र हो ही नही सकता है। 

इसीलिये ग्रन्थकारने सम्यक्त्व और ज्ञानको चारित्रके अन्तर्गत बतलाया हैं । जिसप्रकार 

चारित्रमे दोनो गभित है उसीप्रकार सम्यग्शानमे सम्यग्दर्शन भी गर्भित है। यद्यपि 

केवलज्ञान भजनीय है परन्तु परमावगाढ चारित्रकी अपेक्षा वह भजनीय नही है । 


> कारण दो प्रकारका होता दै-एक समय कारण एक असमर्थ कारण। जिसके द्वोनेपर उत्तर 
क्षणमें अवश्य दी कार्यकी सिद्धि दो उसे समर्थ कारण कद्दते हैं। और जिस कारणके द्दोनेपर नियमसे 
उत्तर क्षयमें कायय न हो उसे असमर्थ कारण कद्दते हैं । 


# स्वय दोपी न दोनेपर भी जो साहवयंवश दोष आता है उसे आमुषन्निक दोप कद्दते हैं। जैसे कोई 
पुरुष स्वय तो चोर न हो परन्तु चोरोंके सहवासमें रहे तो बह भी आनुषद्विक दोषी ठद्दराया जाता है। 
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सम्यग्दशनको प्रधानता 
किश्व सहर्शनं हेतुः सविचारि्रयोहयों। । 
सम्यग्विशेषणस्योच्चेयंद्वा प्रत्यग्रजन्मनः ।॥७६८॥ 
अर्थ।--सम्यगज्ञान और सम्यग्चारित्र, दोनोमें सम्यग्दर्शन कारण है, 
कारणता भी नवीन जन्म धारण करनेवाले सम्यग्‌ विशेषशकी अपेक्षासे 
सम्यग्दर्शन, ज्ञान और चारित्रको प्रकट करनेमे कारण नही है किन्तु ज्ञान भर 
सम्यकपता लानेमे कारण है । इसीलिये वह तीनोमें प्रधान है । 
इसीका खुलासा 
अर्थोयं साति सम्यक्त्वे ज्ञानं चारित्रमत्र यत्त्‌ । 
भूतपूर्व भवेत्‌ सम्यकू छते वा 5भूतपूर्वक् ॥॥७६९॥ 
अर्थ:--उपर्यक्त कथनका स्पष्ट अर्थ यह है कि सम्यग्दर्शनके होनेपर ज्ञान 
चारित्र सम्यक्‌ विशेषणकों धारण करते है। अथवा उन दोनोमे नवीन सम्य 
आता है। भावार्थ:--जब सम्यग्ज्ञान और सम्यकूचारित्र (इनके सम्यकूपने) में सम्यः 
कारण है । तो ये दोनो उसके कार्य है। कार्यसे कारणका अनुमान हो ही जाता 
इसलिये सम्यक्‌ चारित्रके कहनेसे दर्शन और ज्ञानका समावेश उसमे स्वय सिद्ध है 
कथनसे शकाकारकी यह शका कि जब तीनो ही मोक्ष मार्ग है तो “मुनियोके : 
चारित्रका ही निरूपण क्यो किया जाता है सर्वेथा निर्मुल है । 
सम्यग्दशॉनका माद्दात्म्य 
शुद्बोपलब्धिशक्तियों लब्धिज्ञानातिशायिनी ! 
सा भवेत्सति सम्यक्त्वे शुद्धों भावो5थवापि च ॥७७०॥ 
अथः--प्रात्माकी शुद्धोपलब्बिमि कारणीभूत जो अतिशय ज्ञानात्मक ल् 
(मतिज्ञानावरणीय कर्मका विशेष क्षयोपशम) है वह सम्यग्दर्शनके होनेपर ही होती है 
प्रथवा आात्माका शुद्ध भाव-शुद्दात्मानुभूति सम्यग्दर्शन होनेपर ही होती है । 
यत्पुनद्रव्यचारित्रं श्रुतं ज्ञानं विनापि दकू । 
ने तज्जानं न चाग्त्रिमस्ति चेत्क्मंबन्धक्रत्‌ ॥॥७७१॥ 
अर्थः--आऔ ्रोर भी जो द्रव्य चारित्र और श्रुतज्ञान है यदि वह सम्यग्दर्शव रहित ८ 
मी न तो यट ज्ञान है और ने बह चारित्र है, यदि है तो केवल कर्मबन्ध करनेवाला द्वी दूँ । 
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सारांश 
तेषामन्यतप्रोदेश्यो नास्ति दोषाय चित्‌ । 
मोक्षमागें ध्यस्य साथ नां स्म॒तेरपि ॥७७२॥। 
“+--इसलिये उन तीनोंमेंसे किसी एकका कथन भी कही दोषाधायक नहीं है । 
मोक्षमार्ग एक साध्य हैं और ये तीनों ही उसके साधक रूपसे कहे जाते हैं । 
बन्ध मोक्ष व्यवस्था 
बन्धो मोक्षथ्र ज्ञातव्यः समासास्रश्नकोविदेः । 
रागांशबन्ध एवं स्यान्नो5रागांगे) कदाचन ॥७७३॥ 
अथ;--प्रश्न करनेमे जो अति चतुर है उन्हें बन्ध और मोक्षकी व्यवस्था भी 
संक्षेसे जान लेना चाहिये। वह यह कि रागाश-परिणामोंसे बन्ध होता हैं भौर 
बिना रागांश-परिणामोके बन्ध कभी नहीं हो सकता । 
अ्रन्थान्तर 
# येनांशेन सुदृ१ तेनांशेनास्य बन्धन नास्ति | 
येनांशेन तु रागस्तेनांशेनास्य बबर॒. ति ॥७७४॥। 
+--जिस श्रशसे आत्मा सम्यग्दर्शन विशिष्ट है उस अंशसे उसके कर्मबन्ध नहीं 
होता शौर जिस अशसे उसके राग है उस अशसे उसके कमंबन्ध होता है । 
भावार्थ---बन्धका कारण केवल रागाश ही है। 
सकोच और प्रतिज्ञा 
उक्तो धर्स्वरूपोपि प्रसड्भात्सड्रतोंशतः । 
कविलेब्धावकाशस्तं विस्तराद्या करिष्यति ||७७५॥। 
अथः--प्रसज्भवश अशरूपसे धर्मंका स्वरूप भी कहा गया, अब आचार्य कहते है 
कि भ्रवकाश पाकर उस धर्मका स्वरूप विस्तार पूर्वक भी कहेगे। 
साराश 
देवे गुरो तथा धर्म दृष्टिस्तत्वार्थदर्शिनी । 
ख्याताप्यमूढदष्टिः स्यादन्यथा मढदष्टिता ||७७६॥ 
अर्थ:--देव ग्रुद और धर्ममे श्रद्धान करना अमूढहृष्टि अग कहलाता है, अन्यथा 
(इसकी विपरीततामे) मूढ्हष्टि दोष कहलाता है । 





# पुरुपार्थसिद्धयुपाय । 
६० 


४घ्४ ] पद्चाष्यावी [ दूसरा 
अमूद्दृष्टि सम्यक्त्वका गुण है 
सम्यक्त्वस्य गुणोप्येप नाले दोषाय लक्षितः | 
सम्यग्द्टियतोबश्यं तथा स्पान्न तथेतरः |॥७७७॥ 
अर्थः--अमृढहृष्टि सम्यरदर्शनका गुण है । यह गुण किसी प्रकार दोषोत्पादक नही 
है किन्तु गुणोत्पादक है। क्योकि सम्यग्हष्टि नियमसे प्रमुढ्ृष्टि भ्रगका पालन करता है। 
मिथ्याहृष्टि ऐसा नहीं करता वह उल्टा ही करता है । 


भावाथ!--सम्यग्दृष्टिके लिये अमुर॒हृष्टि अग अ्रवश्य पालनीय है । यदि सम्याृश्टिकी 
चुद्धि देवगुरु धर्मके सिवा कुगुरु, कृधर्म, कुदेवकी प्रशसा अथवा उनकी किश्विन्मान्यताकी 
तरफ है तो उसे मिथ्याइष्टि ही समभना चाहिये। अथवा देव, गुरु, धर्ममें उसकी पूर्ण श्रद्धा 
नही है तो भी उसे मिथ्याहष्टि ही समभना चाहिये। इसलिये अमुढ॒हृष्टि सम्यस्हृष्टिका प्रधात 
एण समभना चाहिये । शब्दान्तरमे यो कहना चाहिये कि सम्यग्दृष्टि श्रमृढ़हष्टि नियमसे 
होता ही है (यदि वह मूढहृष्टि है तो सम्यग्हष्टि नही किन्तु मिथ्याहष्टि है। क्योकि 
सम्यस्टष्टि कुदेव, कुगुरु, कुबर्म और मिथ्या शास्रोकी न तो विनय करता है न उन्हें प्रणाम 
ही करता है ।2€ बिना मिथ्यात्वके उसको कुदेवादिककी श्रोर बुद्धि अनुगामी किसी 
श्रकार नहीं हो सकती है । इसके सिवा जो लोग सच्चे देव, शात्र, ग़ुहकी यथार्थ वितय 
नहीं करते हैं, जिनको उनमे पूर्ण श्रद्धा नही है उन्हे भी मिथ्याहष्टि ही समभता 
भाहिये ।$ बिना मिथ्यात्वकरमंके उदय हुए ऐसी कुमति नहीं हो सकती है । 
यद्यपि सम्यम्दर्शन गुण अतिसूक्ष्म है उसका विवेचन नही किया जा सकता है। 
जिस पुरुषकी आत्मामे वह ग्रुण प्रकट होता है उसीको शुद्धात्मानुभवनका अपूर्व स्वाद 
आता है । वह उस आत्मिक अपूर्व स्वादका बाह्ममे उसीप्रकार विवेचन नहीं कर सकता 
है जिसप्रकार कि घीका स्वाद लेनेवालेसे उसका स्वाद पूछने पर वह उसका स्वाद ठीक 
टीक प्रसट नहीं कर सकता । जिसप्रकार घीका स्वाद चखनेसे ही उसकी यथार्थ प्रतीति 
5 भयाशास्नेहलोभाश्व कुरेंचागमलिद्विनाम ) 
प्रशाम विनय चेँच न कुर्य शुद्धरृष्टय' ॥ 


अर्थात्‌ भयक्ष, आशासे, प्रेमसे, छोभसे किसी तरह भी सम्यग्दष्टि कुरेधादिफकों प्रणाम जववा 
इनकी विनय नहीं फर सऊता 2 । 
( रतनकरण्ड आयकाचार ) 
# आनह जो प्रवमानुवोग झा हे कदानियाँ ऊद्से है और जो तिनद शंतकों अनावश्यक सम्भव 
इन४ मिरवालडर्मडा ददय अन्य दै । 
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होती है उसीप्रकार उस ग्रलौकिक दिव्य सम्यक्त्वगुणकी प्रकटतामें होनेंवाले आत्मिक रसका 
वह स्वयं पान करता है दूसरेसे नही कह सकता । तथापि व्यवहार सम्यक्त्व जो बतलाया 
गया है कि सत्यार्थ देव, ग्रुरु, शास्रमे पूर्ण श्रद्धा रखना, उस बाह्य सम्यक्त्वमें भी जिनकी 
बुद्धि विपरीत है उनके मिथ्यात्व कर्मका तीव्र उदय समभना चाहिये। व्यवहार 
सम्यक्त्वीकी भी सच्चे देव, ग्रुर शात्रमे अटल भक्ति रहती है। उनमे उसकी बुद्धि 
किच्विन्मात्र भी शकित नही होती है । 


यह बात भी नही है कि किसी पदार्थमे सम्यग्दृष्टिको शका ही नही उत्पन्न होती 
है, सम्यग्दृष्टि सर्वज्ञ नही है शौर जैसे छन्मस्थ है तैसे वह भी छद्मस्थ है। छद्मस्थतामें 
अनेक शंकाग्रोंका होना स्वाभाविक बात है, इसलिये सम्यग्दष्टि भी बहुतसी बातोमें 
शद्धित रहता है, परन्तु शद्धाये दो प्रकारकी होती है। एक तो-जिस पदार्थमें शद्धूा 
होती है उस परदार्थमे आस्था (श्रद्धा) रूप बुद्धि तो अ्रवश्य रहती है परन्तु ज्ञानकी 
मदतासे पदार्थका स्वरूप बुद्धिमे न आनेसे शका होती है, सम्यग्दृष्टिको इस प्रकारकी ही 
शद्धा होती है। वह सर्वेत्ष कथित पदार्थ व्यवस्थाको तो सर्वथा सत्य समभता है, परतु 
बुद्धिकत दोषसे उसके समभनेमे अ्रसमर्थ है। दूसरी शद्भूा कुमतिज्ञानवश होती है । 
कुमतिज्ञानी अपनी बुद्धिको दोष नही देता है किन्तु सर्वज्ष कथित आगमको ही दोषी 
ठहराता है, वह जिस पदार्थमे शद्भा करता है उस पदार्थपर श्रद्धा रूप बुद्धि नही रखता 
है । ऐसे ही पुरुष आजकल कालदोषसे अधिकतर होते चले जाते है जो स्वयकों 
बुद्धिमान्‌ समभते हुए आचारयोको अपनेसे विशेष ज्ञानवान नही समभते है । ऐसे ही 
पुरुष जिन दर्शन, जिन पूजन आदि नित्य क्रियाओको रूढि कहकर छोड हो नही देते है 
किन्तु दूसरोको भी ऐसा अहितकर उपदेश देते है । ऐसे लोगोका यह भी कहना है कि 
विचार स्वातन्त्रयको मत रोको, जो कोई जैसा भी विचार (चाहे वह जिन धर्मके सर्वथा 
विपरीत ही हो) प्रकट करना चाहे करने दो, इन्ही वातोका परिणाम श्राजकल धर्म 
शैधिल्य और धर्म विरुद्ध प्रवृत्तियोका आन्दोलन है। ये सम्पूर्ण बाते धर्माचार्य तथा 
गृहस्थाचार्यके अभाव होनेसे हुई है । धामिक श्रकुश अब नही रहा है इसलिये जिसके 
मनमे जो बात समाती है उसके प्रकट करनेमे वह जरा भी सकोच नही करता है । यही 
कारण है कि दिन पर दिन धर्ममे शिथिलता ही ग्रा रही है ।# 

# इस विपयमें स्वामी आशाषरने बहुत ही खेदजनफ उद्गार प्रकट किये हैं-- 

फलिप्रायुपिमिथ्यादिद_मेघन्छन्नासु दिल्चिदद । खय्योतत्रत्छुदेप्टारों हा | योतन्ते क्यचित्क्वचित्‌ । 
अथात्‌ इस भरतत्षेत्रम कलिकाऊ-पचमकालरूपी वर्षोकालमें मिथ्यादष्टियोंके उपदेंश रूपी मेघोसे 
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उपगूहन अड्ञका निरूपण 
उपनहणनामास्ति गुण! सम्यग्दगात्मनः । 
लक्षणादात्मगक्तीनामवश्य॑ ब्रहणादिद ॥७७८॥ 
अर्थ/--सम्यग्हृष्टिका उपब्र हण (उपगूहन) नामक भी एक ग्रुण है। उसका यह 
लक्षण है कि अपनी आ्रात्मिक शक्तियोको बढाना अथवा उनका विकाश करता । इसीसे 
उसका भअन्वर्थ नाम उपब्र हण है । 
अथवा 
आत्मशुद्धेरदोबल्यकरणं चोपबंहणम्‌ । 
अर्थाद्रजञ प्रिचारित्रभावात्‌ संवलितं हि तत्‌ ॥७७९। 
अर्थ/--आत्माकी शुद्धिमे मन्दता नहीं आने देना किन्तु उसे बढाना इसका नाम 
भी उप्र हण है, अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र, इन भावोसे विशिष्ट 
झ्ात्माकी शुद्धिको बढाते रहना उसमे किसी प्रकारकी शिथिलता नहीं आने देना इसीका 
नाम उपन्न हण है | 
उपत्र हण गुणधारीका रवरूप 
जानन्नप्येप निःशेषात्पीरुप ओेरयबन्निव । 
तथापि यत्नवान्नात्र पौरुष॑ ग्रेरयन्निव ||७८०॥॥ 
अथथ/---उपन्र हण गुणका धारी पुरुष पुरुषार्थ पूर्वक सम्पूर्ण ऐहिक बातोको जानता 
है परन्तु उन ऐहिक (ससार सवन्धी) वातोके प्राप्त करनेके लिये वह पुरुषार्थ पूर्वक 
प्रयत्त नही करता है । 
नाय॑ शुद्धोपलब्धौ स्पाज्नेशतोपि प्रमादवान्‌ । 
निष्रमादतया 5 5त्मानमाददानः समादरात्‌ |७८ १ 
अथः---उपत्र हण ग्रुणका धारक आ्रात्माकी शुद्ध-उपलब्विमे लेशमात्र भो प्रमादी 
नहीं है किन्तु प्रमाद रहित आदर पूर्वक अपने आत्माका ग्रहण करता है । 
यद्दा गुद्ोपलब्ध्यर्थम+पस्येद्पि तद्बहिः । 
सक्रियां काडिदप्यर्थाततचस्साध्योपयों गिनीम्‌ ।।७८ २।। 











सदुपरेशरूपी सब दिशायें दक रदी ४। उससे यवार्व तत्योफे उपदेश सो (जुगुनू)के समान कीं * 
पर दिल्वछाई पढ़ते दँ। पस्थकारने दस विपयतका दु र् अ्रक्ट करनेऊे लिए दवा, दाबदका अयोग किया डे । 


४सागारधर्पाह्तं | 
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अर्थः--श्रथवा वह शुद्धोपलब्धिके लिये बाह्य किसी सक्तियाका भी अ्रभ्यास करता 
है जो कि उसके साध्यमे उपयोगी पड़ती है । 
बाह्य आचरण मे हृष्टान्त ' 
रसेन्द्रं सेबमानोपि कोपि पथ्यं न वा55चरेत्‌ ॥ ..' 
आत्मनो5नुल्लाघतामज्यन्नुज्ञन्नुज्लाघतामपि ।।७८ ३।। 
अथ/--कोई पुरुष रसायतका सेवन भी करे परन्तु पथ्य न करे तो रसायनसे 
जिसप्रकार वह अ्रपने शोगका नाश करता है उसीप्रकार पथ्यके न करनेसे नीरोगताका 
भी नाश करता है। भावार्थ:--रोगको दूर करनेके लिये उचित औषधिके सेवनके साथ 
साथ अनुकूल पथ्य करनेकी भी श्रावश्यकता है । श्रन्‍्यथा रोग दूर नही हो सकता है । 
उसीप्रकार सम्यग्हृष्टिको साध्योपयोगी बाह्य सतृक्रियाओके करनेकी भी आवश्यकता है । 
अथवा * 
यद्वा सिद्ध विनायासात्खतस्तत्रोपनंहणम्‌ । 
ऊध्बंमृध्ंगुणभ्रेण्यां निजराया! सुसंभवात्‌ ॥७८४॥। 
अर्थ:---अथवा सम्यग्हष्टिके किसी खास यत्नके स्वत" ही उपब्र हण ग़ुण सिद्ध है । 
क्योकि ऊपर ऊपर ग्रुणश्रेणी (परिणामोकी उत्तरोत्तर विशुद्धतामे) रूपसे उसके 


निर्जराका होना अवश्यभावी है। भावार्थ:--सम्यर्हृष्टिके असख्यात गुणों निर्जरा होती 
रहती है श्रौर वह उत्तरोत्तर श्रेणी मे बढ़ी हुई है । 


अवश्यंभाविनी चात्र निजरा कृत्स्नकर्मणाम्‌ | 
प्रतितरक्ष्मक्षणं यावदसंख्येयगुणक्रमात्‌ ||७८४॥ 
४ [3 [3 
अथ;---उपत्र हण ग्रुणधारीके सम्पूर्ण कर्मोकी निर्जरा अवश्य होगी, क्योकि 
प्रतिक्षण उसके असख्यात ग्रुणी २ निर्जरा होती ही रहती है । 
कर्मोक्े क्षय आत्माकी विशुद्धिकी वृद्धि 

न्यायादायातमेतद यावतांशेन तत्क्षतिः | 
वृद्धि! श॒ुद्धोपयोगस्य बृद्वेबनद्धि! पुनः पुनः ॥७८ ६॥ 


ह नव की कक ब्का 
अथं--यह बात न्याय प्राप्त है कि जितने अशमे कर्मोका क्षय हो जाता है उतने 
ही भ्रशमे जुद्धोपयोगकी वृद्धि हो जाती है । उबर कमकि क्षयकी वृद्धि होती जाती है 
इधर शुद्धोपयोगकी वृद्धि होती जातो है । यह वृद्धि वरावर बढती चली जाती है । 
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यथा यथा विशुद्वेंः स्याद बृद्धिरन्‍्तः प्रकाशिनी । 
तथा तथा हृपीकाणास॒पेक्षा विषयेष्वपि ॥७८७॥ 
अर्थः--जैसी जैसी विशुद्धिकी वृद्धि अन्तरगममें प्रकार डालती है, वैसी वैसी ही 
आत्माकी इन्द्रियोके विषयोमे उपेक्षा होती जाती है । 
क्रियाकाण्डकों बढ़ाना चाहिये 
ततो भूम्नि क्रियाकाण्डे नात्मशक्ति स लोपयेत्‌ | 
किन्तु संवर्धयेन्नूनं प्रयत्नादपि दृष्टिमान ॥७८4॥ 
अर्थः--इसलिये बहुतसे क्रियाकाण्डमे अपनी शक्तिको नहीं छिपाता चाहिये । 
किन्तु यत्वपूर्वक उसे बढाना चाहिये यह सम्यग्हृष्टिका कर्तंव्य है । 
साराश 
उपब्रद्णनामापि गुणः सहशेनस्य यः । 
गरणितो गणनामध्ये गुणानां नागुणाय चं ॥७८५!। 
अर्थ--जो उपब्रहण (उपगूहन) गुण कहा गया है वह भी सम्यर्ह््टिका ४7 
है । सम्यग्हृष्टिके गुणोमे यह भी गुण गिता गया है, यह दोषाधायक नहीं है । 
स्थितिकरण अगका निरूपण 
सुस्थितीकर्ण नाम गुणः सम्यस्दगात्मनः । 
धर्माचयुतरय धर्म तत्‌ ना5धर्मे 5धर्मणः क्षतेः |७९०॥। 
अर्थ:--स्थितिकरण गुण भी सम्यम्हष्टिका गुण है | धर्मसे जो पतित हो डक ै 
पयवा पतित होनेके सन्‍्मुख है उसे फिर धर्ममे स्थित कर देना इसीका ताम स्थितिकरण 
है । किन्तु अवर्मकी क्षति होनेपर अधर्ममे स्थित करनेको स्थितिकरणः नही कहते है । 
अधम सेवन धमंकफ लिये भी अच्छा नहीं दे 
के प्रमाणीक्॒त वृद्वेध मायाधरमसेत नम । 
भाविधर्माणशया केचिन्मन्दाः सावग्रवादिनः ॥७९१॥। 
अथ;--धर्मके लिये भी अधर्मका सेवत करना वृद्ध पुरुषोने स्वीकार नहीं किया 
है | ध्रागामों कालमें घर्मकी आशासे कोई मुर्स-अथर्म सेवनका भी उपदेश देते है । 
परम्परेति पश्चम्य नायऊाश्रोन्नी लेशत३ । 
मूर्सादन्पत्र नो मोद्ाच्दीतार्थ उन्दिमातिशेत्‌ ॥७९२॥ 
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अथे+---श्रधर्म सेवनसे परम्परा धर्म होता है, इसप्रकार परम्परा पक्षका लेशमात्र 
भी यहाँ अवकाश नही है । मुर्खको छोड़कर ऐसा कौन पुरुष है जो मोहसे शीतके लिये 
बह्चिमे प्रवेश करे । 


भावारथ:--जैसा कारण होता है उसी प्रकारका कार्य होता है, ठण्डका चाहने वाला 
उन्ही पदार्थोका सेवन करेगा जो ठण्डको पैदा करनेवाले हो, ठण्डका चाहने वाला उष्ण 
पदार्थों (अग्ति आदिक)का कभी सेवन नही करेगा । इसीप्रकार धर्मको चाहनेवाला 
धर्मंका ही सेवत करेगा क्योकि धर्म सेवनसे ही धर्मकी प्राप्ति हो सकती है, अधर्म 
सेवनसे धर्मकी प्राप्ति कदापि नही हो सकती । जो लोग अधर्म सेवनसे धर्म बतलाते है 
वे कीकरके वृक्षसे आम्रकी प्राप्ति बतलाते है, परन्तु यह्‌ उनकी भारी भूल है । कीकरके 
वृक्षते सिवा काँटोके और कुछ नही मिल सकता है । 
नैतड्धमंस्प प्रग्र्प प्रागधर्मस्प सेवनम्‌ | 
व्यप्तेरपक्षधर्मत्वाद्धेतोवां व्यभिचारतः ॥७९३॥| 
अर्थ;--अधर्मका सेवन धर्मका प्राकूहूप भी नहीं है। क्योंकि अधर्मसेवनरूप हैतु 
विपक्षभूत-अधर्म प्राप्तिमि भी रह जाता है इसलिये व्यभिचारी है इसीसे अधमंसेवन और 
धर्मप्राप्तिकी व्याप्ति भी व्यभिचरित है। भावार्थ:--मीमासकादि दर्शनकार यागादियें 
हिंसारूप अधर्मसेवनसे धर्मप्राप्ति मानते हैं और उसी यागादिका फल स्वर्गेप्राप्ति बतलाते 
हैं। आ्राचायं कहते है कि ऐसा उनका सिद्धान्त सर्वेथा मिथ्या है । क्‍या हिंसारूप अधर्मके 
सेवन करनेसे धर्मप्राप्ति हो सकती है ? हिंसादि नीच कार्योका स्वर्ग फल कभी नही हो 
सकता है। हिंसा करनेसे परिणामोमे सक्लेशकी ही इृद्धि होगी उससे पाप बन्ध होगा 
इसलिये अधर्मसेवनका फल उत्तरोत्तर अ्रवर्मकी वृद्धि हे । धर्मका हेतु अ्रधर्म कभी नही 
हो सकता है। 
प्रतिद्नक्ष्मक्षणं यावद्धेतोी! कर्मोद्यात्खतः | 
धर्मों वा स्यादधर्मो वाप्येप सत्र निश्यः ॥७९४॥। 
मर्थ--प्रति समय जब तक कर्मका उदय है तब तक धर्म और अधर्म दोनों ही 
हो सकते हैं ऐसा सर्वत्र नियम है शुभ बन्धसे धर्म ओर अशुभ बन्वसे प्रर्म होता है । 
भावार्थ--जव कर्मोदय मात्रसे भी अधर्म पाप बन्ध होता है तब अधर्मसेवनसे तो 
अवश्य ही अथर्म होगा, इसलिये यागादि अबर्मसेवनसे धर्मप्राप्तिफी कल्पना करना 
मीमासकोकी सर्वथा मूल है । 


४८० ] पच्चाध्यायी [ दूसरा 
र्थितिकरणके भेद 
तत्स्थितीकरणं द्वेधा5ध्यक्षात्खापरमेदतः । 
स्वात्मनः स्वात्मतत्त्े 5र्थात्परत्वे तु परस्य तत्‌ ॥७९१॥ 
अर्थी--वह स्थितिकरण अपने और परके भेदसे दो प्रकारका है। भर्थात्‌ अपने 
भात्माके पतित होनेपर भ्रथवा पतित होनेके सन्मुख होनेपर भ्रपने आत्मामे ही पुनः 
अपने भ्रापको लगा लेना इसे स्व-स्थितिकरण कहते हैं । और दूसरे श्रात्माके धर्मसे 


पतित होनेपर पुनः उसे उसी धर्ममे तदवस्थ कर देना इसे पर स्थितिकरण कहते हैं। 
ये दो भेद प्रत्यक्ष सिद्ध है । 
खत्यितिकरणका खुलासा 
तत्र मोद्दोदयोद्रेकाच्च्युतस्यात्मस्थितेथितः । 
भूयः संस्थापनं स्वस्य स्थितीकरणमात्मनि ॥७९३।। 
अर्थ--मोहोदयके उद्रेकवश भ्रपनी आत्म परिस्थिति (धर्मस्थिति)से पतित हा 
आत्माको पुनः श्रात्म परिस्थितिमे लगा देना इसीका नाम स्वस्थितिकरण है प्र 
अपना स्थितिकरण है । 
इस्ीका स्पष्टीकरण 
अय॑ भाव: क्वचिदवाइशनात्स पतत्यधः । 
ब्रजत्यू्श्व पुनर्देवात्सम्यगारुद्म दशनम्‌ ॥७९७॥ 
अथः--ऊपर कहे हुए कथनका खुलासा इसप्रकार दै-कभी कर्मोदेयकी तीम्नताते 
वह सम्यग्दृष्टि दर्शनसे नीचे गिरता है। फिर दैववश सम्यर्दर्शनको पाकर ऊपर चढता है। 
अथवा 
अथ क्यचियरथाहेतुदशनादपतन्नपि । 
भावशद्धि मधोधोशैरूष्य मूध्व॑ प्रोहति ॥७९८॥ 
अर्वः--अथवा सामगीको योग्यतामे कभी दर्शनसे नहीं भी गिरता है तो भावीकी 
गुद्धिको नीचे नोचेके अशोसे ऊपर ऊपरको बढाता है । 
अवचा 
इयचिद्॒द्ि! शुभाचारं स्वीकृत चापि मुखति | 
ने मुख्वति ऊदाचिद मुक्‍स्त्रा वा पुनसश्यत्र ॥७९९%॥ 
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अर्थ:--कभी स्वीकृत किये हुए भी बाह्य-शुभाचारकों छोड़ देता है। कभी नहीं 
भी छोड़ता है। अथवा छोड़कर पुनः ग्रहण करने लगता है | 
अथवा 
यहा वहिः क्रियाचारे यथावस्थं स्थितेषि च । 
कदाचिदीप्यमानोन्तर्भावेभूत्वा च वर्चेते |[८००॥ 
अर्थः-- अथवा बाह्य क्रियाचारमे ठीक ठीक स्थित रहनेपर कभी कभी अन्तरज् 
भावोसे देदीप्यमान होने लगता है । 


नासंभवमिदं यस्माचारित्रावरणोदयः । 
अस्ति तरतमस्वांगैगच्लन्निम्नोन्नतामिह ८० १ै॥ 
अर्थ---कभी अन्तरज़के भाव बढने लगते है कभी घटने लगते है यह बात 
ग्रसभव नही है। क्योकि चारित्र मोहनीय कर्मका उदय अपने अशोसे कभी बढने लगता 
हैं और कभी घटने लगता है । -भावार्थ--चारित्र मोहनीय जिस रूपसे कम बढ़ होता 
हैं उसी रूपसे भावोमे भी हीनाधिकता होती है । है 
अन्रामि मेवेतत्स्वस्थितीकरणं स्वतः । 
न्यायात्कुतथिदत्रास्ति हेतुस्तत्रा स्थिति! ॥८०२॥ 
अथाः--यहांपर इतना ही अभिप्राय हैं कि स्वस्थितिकरण स्वय होता है भोद 
उसमे आत्माकी स्थिरताका न होना ही कारण हैं । 
दूसरोंका स्थितिकरण 
सुस्थितीकरणं नाम परेषां सदनुग्रह्मत्‌ । 
भअ्रष्टानां स्वपदाचत्र स्था  तत्पदे पुनः [८० ३॥ 
अथे।--दूसरोपर# सत्‌ भ्रनुग्रह करना ही पर-स्थितीकरण है । वह अनुग्रह यही 
है कि जो अपने पदसे भ्रष्ट हो चुके हैं उन्हें उसी पदमे फिर स्थापन कर देना । 


# सत्‌ अतुप्रदसे इतना दी तातये है कि बिना किसी श्रकारकी इच्छा रहते हुए धार्मिक बुद्धिसे - 
परोपकार.फरना | जो अनुप्रद छोभवश अथवा अन्य प्रतिष्ठा आदिकी चादना वश किया जाता है, वह 
अनुप्रद्द अवश्य है परन्तु डसको सत अनुप्रह नहीं कद्द सकते। प्रशंसनीय भनुप्रद्द निरपद्ध वृत्तियोंका द्दी 


कह! जा सकता है। 
६१ 


छघर ] पत्चनाष्यायी [ दूसण 
श्वोपकार पूर्वक ही परोपकार ठीक है न 
धमदिशोपदेशाम्यां कतंव्यो उनुग्रहगपरे । 
नात्मबत विहायास्तु तत्परः पररक्षणे ||८०४॥ 
अर्थ।--धर्मका आदेश श्र धर्मंका उपदेश देकर दूसरों पर अनुग्रह करना चाहिये । 
परन्तु आत्मीय ब्रतमे किसी प्रकारकी बाधा न पहुँचा कर ही दूसरोके रक्षणमे तर 
रहना उचित है । भ्रन्यथा नही । 
अन्धान्तर 
आदहिदं कादव्वं जह सकह परहिदं च कादव्यं। 
आदहिदपरदिदादों आदहिदं सुटूढ़ कादव्ब॑ |।८०५॥ 
अर्था--सबसे प्रथम अपना हित करना चाहिये । यदि अपना हित करते हुए जो 
पर हित करनेमे समर्थ है उसे परहित भी करना चाहिये । झ्रात्महित और परहित इन 
दोनोमे आत्महित ही उत्तम है उसे हो प्रथम करना चाहिये । 


भावार्थ--इन दो कारिकाग्रोसे यह बात भलीभाँति सिद्ध हो जाती है कि 
मनुष्यका सबसे पहला कर्तव्य श्रात्महित है, बिना झ्रात्म कल्याण किये वास्तवमे आत्म 
कल्याण हो भी नही सकता है । जहाँ पर सर्वोपरि उच्च ध्येय है वहाँ भी आत्महित ही 
प्रमुख है। आचार्य यद्यपि मुनियोका पूर्ण हित करते है उन्हे मोक्षमार्ग पर लगाते हैं, 
तथापि उस अवस्थामें रहकर उनको उच्च ध्येय नही मिल सकता है । जिससमय वे उस 
उच्च ध्येय मुक्तिको प्राप्त करना चाहते है उससमय उस आचाये पदका त्याग कर स्वात्म 
भावन मात्र-साधु पदमे आ जाते है इसलिये यह ठीक है कि आत्महित ही सर्वोपरि है । 
आत्महित स्वार्थभे शामिल नहीं किया जा सकता है । जो सासारिक वासनात्रोकी 
पूतिके लिये प्रयत्व किया जाता है उसे ही स्वार्थ कहा जा सकता है उसका कारण भी 
यही है कि स्वार्थ उसे ही कह सकते हैं जो प्रमाद विशिष्ट है, आत्महित करनेवाला प्रमाद 
विशिष्ट नहीं है इसलिये उसे स्वार्थी कहना भूल है। इस कथनसे हम परोपकारकी 
निषेध नही करना चाहते है, परोपकार करना तो महान पुण्य बन्धका कारण है । परन्तु 
जो लोग परोपकार करते हुए स्वय भ्रप्ट हो जाते है अथवा आत्महितकों जो स्वार्थ 
बताते हैँ वे मवश्य आत्महितसे कोसो दूर है, आचायोने परोपकारको भी स्वार्थ साधन 
ही बतताया है । यहाँ पर यह शका की जा सकती है कि कही पर परोपकारार्थ स्वयं 
प्रष्ट भी होना पता हे जैसे कि विष्णुकुमार मुनिने मुनियोकी रक्षाके लिये अपने पदको 
"हू दी दिया ? जका ठोक दे । कह्दी पर घर्म की विशेष हानि देखकर ऐसा भी किया 
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जाता है परन्तु आत्महितको गौण कहीं नहीं समझा जाता है । विष्णुकुमारने अगत्या 
ऐसा किया तथापि उन्होंने शीघ्र ही प्रायश्चित्त लेकर स्वपदका ग्रहण कर लिया। 
आजकल तो आत्म कल्याण परोपकारको ही लोगोने सम रखा है, जो देशोद्धारादिक 
कार्य वत्तमानमे दीख रहे हैं वे यद्यपि निःस्वाथं-परोपकारार्थ है और उस परोपकारका 
श्रेय भी उन्हें प्रवश्य मिलेगा। परन्तु ऐसे परोपकारमें स्वोपकार (पारमाथिक ) की 
गन्ध भी नही है। देशोद्धारादि कार्यकारियोमें स्वधर्म शैथिल्य एवं चारित्र हीनता प्राय: 
देखी जाती है। यदि उनमे यह बात न हो तो अवश्य ही उनका वह परोपकार पुणे 


स्वोपकारमे सहायक है । 
कथनका संकोच 


उक्त दिड्मात्रतो5प्यत्न सुस्थितीकर्ण गुण! । 
निजेरायां शुणश्रेणो प्रसिद्ध! सुद्गात्मन! ॥<८०३॥ 
अर्थ:---मुस्थितिकरण ग्रुणका स्वरूप थोड़ासा यहाँपर कहा गया है। यह गुण 
सम्यर्हृष्टिके उत्तरोत्तर असंख्यात ग्रुणी निर्जेराके लिये प्रसिद्ध है । 
वास्सह्य अंगका विषेचन 
वात्सल्यं नाम दासत्व॑ सिद्धाहह्रिम्बवेश्मस । 
संपे चतुर्षिये शास्त्र स्वामिकायें सुभृत्यवत्‌ ॥॥८०७॥| 
अथ!--सिद्धपरमेष्टी, अहँद्विम्ब, जिन मन्दिर, चतुविध संघ (मुनि, आयिका, 
श्रावक, श्राविका) और शात्रमे, स्वामिकार्यमे योग्य सेवककी तरह दासत्व भाव रखना 
ही वात्सल्य है । 
अर्थादन्यतमस्पोच्चेरुद्ष्टेपु स दृष्टिमान्‌ | 
सत्सु धोरोपस्गेपु तत्परा स्याचदत्यये |८०८॥॥ 


अर्थ:--पअ्र्थात्‌ ऊपर जो सिद्धपरमेष्ठी आदि पूज्य बतलाये है उनमेसे किसी भी 
एक पर घोर उपसर्ग होनेपर उसके दूर करनेके लिये सम्यग्हृष्टि पुरुषको सदा तत्पर 
रहता चाहिये । 
यद्दा नद्यात्मसामथ्य यावन्मन्त्रासिकोशकम्‌ । 
तबद्रए' च श्रोतुं च तहाधां पहते न सः |८०९॥ 
मर्थ;--अथवा जवतक श्रपनी सामथ्यं है और जबतक मन्त्र, असि (तलवारका 
जोर) और बहुतसा द्रव्य (खज़ाना) है तब तक वह सम्यग्हृष्टि पुएण उन पर श्राई हुई 
किसी प्रफकारकी वाधाकों न तो देख ही सकता है और न सुन हो सकता है । 
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भावार्थ/--अपने पूज्यतम देवों पर अथवा देवालयों पर अथवा मुनि, आयिका, श्रावक 
श्राविकाओ पर यदि किसी प्रकारकी बाधा आवे तो उस बाधाको जिसप्रकार होसके उसंप्रकार 
उसे दुर कर देना योग्य है। अपनी सामर्थ्यसे, मन्त्र शक्तिसे, द्रव्य बलसे, श्राज्ञासे, सैन्यबलसे 
हर तरहसे तुरन्त बाधाकों दूर करना चाहिये । यही सम्यग्हृष्टिकी आन्तराज्िक भक्तिकां 
उद्गार है। मन्त्रशक्ति भी वहुत बडी शक्ति है, बडे बड़े कार्य मन्त्र शक्तिसे सिद्ध हो 
जाते है। जो लोग मन्त्रोकी सामर्थ्य नही जानते है वे ही मन्त्रोपर विश्वास नही करते 
है, परन्तु सर्पादिकोके विषादिका भ्रपहरण प्रत्यक्ष ही दीखता है। जब सामान्य मत्तो 
द्वारा ऐसे ऐसे कार्य देखे जाते है तो महा भ्रार्ष मन्‍्त्रो द्वारा बहुत बडे कार्य सिद्ध हो 
सकते है, आजकल न वह श्रद्धा है और न शक्ति है इसीलिये मन्त्रोसे हम लोग कोई 
कार्य नही कर सकते है। 
वात्सल्यके भेद 
तद्द्विधा5थ च वात्सल्यं मेदात्खपरगोचरात्‌ । 
प्रधानं स्वात्मसम्पन्धि गुणो यावत्परात्मनि ॥<१०॥ 
अर्थ:---अपने और परके भेदसे वात्सल्य अद्भ भी दो प्रकारका है। झात्म सबंधी 
वात्सल्य प्रधान है परात्म सम्बन्धी गौण है । 
स्वात्म सम्बन्धी वात्सल्य 
परीषहोपसर्गाथेः पीढितस्यापि कुत्रचित्‌-। 
न शैधिल्य॑ शुभाचारे ज्ञाने ध्याने तदादिमम्‌ ॥८११॥ 
अथ।--परीषह और उपसर्गादिसे कभी पीडित होनेपर भी अपने श्रेष्ठ आचारमे, 
ज्ञानमे, ध्यानमे शिथिलता नही भ्राने देना इसीका नाम स्वात्म वात्सल्य है । 
इतरत्मागिद झख्यातं गुणों दृष्टिमतः स्फुटम्‌ । 
शुद्धज्ञानवकादेव यतो वाधापकर्पणम्‌ ॥८१२॥ 
अर्था--दूसरा-परात्मसम्बन्धी वात्सल्य पहले इसी प्रकरणमे कहा जा चुका है ! 
परात्म सम्बन्धी वात्सल्य सम्पग्हष्टिका निश्चयसे गौण गुण है। क्योकि शुद्ध शानके 
बलसे ही वाधा दूर की जा सकती है। इसलिये आत्मीय शुद्धिका प्राप्त करना द्द 
प्रमुख है । 
शसावतन्ता अद्धफा सरूप 
प्रभायनाझसंज्ञोस्ति गुणः सदर्शनस्य में । 
उन्कर्पऊरण नाम रक्षणादपि लक्षितम्‌ ॥८१३॥ 
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अथेः--सम्यग्दृष्टिका प्रभावना अज्भ भी प्रसिद्ध गुण है। उसका यही लक्षण है 
कि हर एक धाभिक कार्यमें उत्कर्ष-उच्चति करना । 
धर्मका ही उत्कर्ष अभीष्ट है 
अर्थातद्धमंणः पत्ते नावध्वस्प मनागपि | 
6 रे 6 
धमंपक्षक्षतियस्मादधर्मोत्कपपोषणात्‌ ।।८ १४॥ 


अर्थ:--पापझूप अधर्मके पक्षमे किख्चिन्मात्र भी उत्कर्ष नही वढाना चाहिये । 
क्योकि अधमंका उत्कर्ष बढानेसे धर्मके पक्षकी हानि होती है । 
प्रभावनाके भेद 
पूव॑बत्सोपि द्विविध! स्वान्यात्ममेदतः पुनः । 
तत्राद्यों चरमादेयः स्यादादेयः परोप्यतः ।।८१५॥ 
अर्थ:--पहले अगोकी तरह प्रभावना अंग भी स्वात्मा और परात्माके भेदसे दो 
प्रकार है। उन दोनोमें पहला सर्वोत्तम है और उपादेय है। इसके पीछे दूसरा भी 
ग्राह्म है । ५ 
डत्कप 
उत्कर्षो यद॒लाधिक्यादधिकीकरणं दपे 
असत्मु प्रत्यनीकेषु ना दोषाय तत्कबचित्‌ ॥८१६॥ 
अर्य;--विपक्षके न होनेपर वल पूर्वक धर्ममें वृद्धि करना, इसीका नाम उत्कर्प 
है । प्रभावता अ्रंग दोषोत्पादक कभी नही हो सकता है । 
अपनी प्रभावना 
मोहारातिक्षतेः शुद्ध) शुद्धाच्छुद्धतवरस्तत! । 
जीव शुद्धतमः कथ्रिदस्तीत्यात्मप्रभावना |[८१७।॥ 
अर्थ:--मोहरूपी शश्लुका नाश हो जानेसे जीव शुद्ध हो जाता है, कोई शुद्धसे भी 
श्रधिक शुद्ध हो जाता है और कोई उससे भी अधिक शुद्ध हो जाता है इसप्रकार अपने 
प्रात्माका उत्कर्प बढाना इसीका नाम स्वात्मप्रभावना है । 
इस झुद्धिमें पौरुष कारण नहीं है 
नेदं स्पात्पौरुपायचं किन्तु नून॑ स्वभावतः | 
उध्यमृश्वेगुणश्रेणी यतः सिद्धियथोचरम्‌ ॥८ १८॥ 
भर्व:--इसप्रकारका उत्कर्प करना पौरुषके अधीन नहीं है किन्तु स्वनावसे हो 
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अथ;--सम्यग्दृष्टिका प्रभावना अज्भ भी प्रसिद्ध गुण है। उसका यही लक्षण हैं 
कि हर एक धामिक कार्यमें उत्कर्ष-उन्नति करता । 
घमंका ही उत्कष अभीष्ट है 
अर्थातद्धमंणः पक्ते नावधस्थ मनागपि । 
धरमपक्षक्षतियस्माद धर्मोत्कप पोषणात्‌ ८ १४॥ 


अर्थ:--पापरूप अधर्मके पक्षमे किच्चिन्मात्र भी उत्कर्ष नही बढाना चाहिये। 
क्योकि अधर्मका उत्कर्ष बढानेसे धर्मके पक्षकी हानि होती है । 
प्रभावनाके भेद 
पूव॑बत्सोपि ठिविध) स्वान्यात्ममेदतः पुनः । 
तत्रादो वरमादेयः स्यादादेयः परोप्यतः ||८ १५॥ 
अर्थ:--पहले अगोकी तरह प्रभावना अंग भी स्वात्मा और परात्माके भेदसे दो 
प्रकार है। उन दोनोमे पहला सर्वोत्तम है और उपादेय है। इसके पीछे दूसरा भो 
ग्राह्म है । 


हे चउत्कप 
उत्कर्षो यद्वलाधिक्यादधिकीकरणं वृष | 
असत्तु प्रत्यनीकेषु नाले दोषाय तत्क्वचित्‌ ॥८१६॥। 
अथ;--विपक्षके न होनेपर वल पूर्वक धर्ममे वृद्धि करना, इसीका नाम उत्कर्ष 
है। प्रभावना अंग दोषोत्पादक कभी नहीं हो सकता है । 
अपनी प्रभावना 
मोहाराविक्षतेः शुद्ढः भुद्दाच्छुद्धतरस्तत) । 
जीवः शुद्धतम: . बेदस्तीत्यात्मप्रभावना ||[८१७॥। 
अथथः--मोहरूपी शब्ुका नाश हो जानेसे जीव शुद्ध हो जाता है, कोई शुद्धसे भी 
झ्धिक शुद्ध हो जाता है और कोई उससे भी अधिक शुद्ध हो जाता है इसप्रकार अपमे' 
श्रात्माका उत्कर्ष बढाना इसीका नाम स्वात्मप्रभावना है । 
इस शुद्धिमें पौरुष कारण नहीं है 
नेदं स्यात्पौरुपायचं किन्तु नूतं स्वभावतः | 
ऊरध्मरमृध्बंगुणश्रेणी यतः सिद्धियथोचरम्‌ ॥८१८॥ 
भर्थ:--इसप्रका रका उत्कर्ष करना पौरुषके भ्रधीन नही है किन्तु स्वभावसे ही 


| 
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होता है। और उत्तरोत्तर श्रेणीके क्मसे असख्यात गुणी निर्जा दोनेसे उसकी मिद्धि 
होती है । 
बाय प्रभाउना 
वाद्य: ग्रभावनात्ञोस्ति विद्यामस्त्रादिमिरते । 
तपोदानादिभिनेनधर्मन्किपीं विधीयताम्‌ ।॥८१%। 
अर्ध;:--विद्याके बलसे, मन्त्रादिके बलसे, तपसे तथा दानादि उत्तम कार्योति 
जैनधर्मका उत्कर्ष (ग्राधिय्य) बढ़ाना चाहिय्रे इमीकों बाह्य प्रभावना कहते है | 
और भी 
परेपामपकर्पाय मिथ्याल्वोत्कप बालिनाम्‌ ! 
चमत्कारकर किशित्तद्विधियं मद्दात्ममिः ॥८२०॥ 
अथ।--जो लोग मिथ्या क्रियाग्रोके बटानेमे लगे हुए है ऐसे पुरुषोकों तोचा 
दिखानेके लिये श्रथवा उनकी हीनता प्रकट करनेके लिये महात्माओंको कुछ चमत्कार 
करनेवाले प्रयोग भी करना चाहिये । 
उक्तः प्रभावनाह्ञीपि गुण: महरशनान्वितः । 
येन सम्पूर्णतां याति दर्शनस्य गुणा्टकम्‌ ॥८२ १॥ 
अथा--सम्यग्दर्शनसे विशिष्ट प्रभावना अग भी ग्रुण है। उसका कथन हो चुकी । 
इसी प्रभावना अंगके कारण सम्यग्दर्शनके आठ गुण सम्बूर्ण हो जाते हैं, भर्थाद्‌ अद्यां 
गुण प्रभावना है । 
इत्यादयों गुणाथान्ये विश्वन्ते सद्दगरात्मन! । 
अले चिन्तनया तेपामुच्यते यद्दिवन्चितम्‌ |८२२॥ 
अर्थ--इन आठ ग्रुणोके सिवा और भी सम्यग्हप्टिके गुण हें उतका महाँपर 
विचार नही किया जाता है । किन्तु जो विवक्षित है वही कहा जाता है । 
प्रकृतं तद्यथास्ति स॑ स्वरूपं चेतनात्मनः । 
ता त्रिघात्राप्युपादेया सच्ऐेरशानचेतना |।८२३॥ 
अर्थ;--प्रकरत यही है कि आत्माका निजस्वरूप चेतना है। वह चेतता तोन प्रकीर 
है-कर्म चेतना, कर्मफल चेतना और ज्ञान चेतता । इन तीनोमें ज्ञान चेतना द्द 
सम्यग्हष्टिको उपादेय है, वाकी दोनो त्याज्य है । 
श्रद्धानादि गुणाश्चेते वाह्योन्लेखच्छलादिह । 
मर्थात्सद्शनस्येक लक्षणं ज्ञानचेतना ॥८२४॥। 
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अर्थ:--अ्रद्धान आदिक जो सम्यरहृष्टिके-गुण हैं वे. बाह्य कथनके छलसे , 
प्रर्थातु सम्यग्हष्टिका तो केवल ऐक ज्ञानचेतना ही लक्षण है । 
किन्हीं नासमम पुरुषोंका कथन 
ननु रूठिरिदाप्यस्ति योगाद्वा लोकतो 5थवा । 
तत्सम्पक्त्व॑ द्विधाप्यर्थनिश्रयाद्व्यवद्वारतः ॥<८२५॥। 
व्यावह्ारि सम्यक्त्वं सरागं सविकल्पकस | 
निश्चय बीतरागं तु सम्यक्त्व॑ निर्विकल्पकम्‌ ॥८२३॥ 
इत्यस्ति वा तोन्मेषः केषाशिन्मोदशालिनाम्‌ । 
तन्‍्मते. बीतरागस्य सह्टेज्ञानचें | ॥८२७॥| 
ते! सम्यक्त्व॑ द्विधा कृत्वा स्वामिभेदों द्विधा कृतः । 
एक! कथ्ित्‌ सरागोरि वीतरागथ कश्वन ||८२८॥ 
तत्रारि वीतरागरसुय कस्यचिज्ञञानचेतना | 
सद्श्टोनिविकल्पस्य नेतरस्थ कदाचन ॥८२९॥ 
व्यावहारि 3; सविकल्पस्य रागिणः | 
प्रतीतिमात्रमेवास्ति कुतः स्थात्‌ ज्ञानवेतना |८३०॥ 
अर्थ/:--ऐसी योगरूढि अथवा लोकरूढि है क्रि वह सम्यददर्शन दो प्रकार है एक 
निश्चय सम्यकक्‍त्व दूसरा व्यवहार सम्यकत्व | व्यवहार सम्यक्त्व मराग और सब्रिकद्रय है, 
और निश्चय सम्यक्त्व वीतराग तथा निविकल्पक है। किन्‍्ही मोहन परत्थोंकी ऐसी 
वासना है, उनके मतमे वीतराग सम्यग्दष्टिके ही ज्ञानचेतना द्ोती दै। उतर लोगनि 
सम्यक्त्वके दो भेद करके उसके स्वामीके भी दो भेद किये हैँ । उनका कहना है कि 
एक सराग्र सम्यक्त्व होता है श्रौर एक वीतराग सम्यक्त् होता है। उन दोनो जो 
वीतराग-नि्विकल्पक सम्यग्दृष्टि है उसीके ज्ञान चेतना होती है, जो तराग-मत्रि कर 
व्यावहारिक सम्यग्दृष्टि है उसके ज्ञानचेतना कभी नहीं होती क्योकि उमड्े पी 
है इसलिये ज्ञान चेतना उसके कहाँसे हो सकती है । 50000 
उत्तर 
बी अमन्‍्वानाग हज 
मे 2 की आश्रय क्ेककमू ॥८३१॥ 
अर्थः--इंसश्रकार बुडिक़े दोषसे जो दुष्ट ग्रागयवा 


न्रे ग क्रहते हैं 
भी शाख्राभ्यास है वह कैवल शरीरको कष्ट कुक लिये न देते हैँ उत 
््् प्‌ 
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अन्रोच्यते समाधान सामवेदेन शरिभिः । 
उच्चेंकत्फणिते दुग्घे योज्यं अलमनायिलम ||८ ३२॥ 
अथा--यहाँ पर आचार्य शान्ति पूर्वक समाधान करते है वयोकि दुधका उफात 
झाने पर स्वच्छ जल उसमें टालना ही ठीक है । 
मतणास्यवरह्ारित्व॑ करीब ऊुछने कृदक | 
तज़द्ीदि जद्दीहि त्व॑ कुरु प्रात्त विवेकिताम ॥८ ३३॥ 
अर्थ:--जिसप्रकार हस्ती तृण सहित सा जाता है उसीप्रकार मिथ्यादष्टि 
प्रविवेकपू्वंक बोलता है । आचार्य कहते है कि हे प्रात ! उस अविवेकिताको छोड़ दो 
झौर विवेकसे काम लो । 
बन्हेरीष्ण्यमियान्मन्न प्रथकच' ल्वमहसि । 
मा तिश्रमस्त् दृष्वापि चच्ुपा 5चातुपाशया ।८३४।। 
अर्थः--आचार्य कहते है कि हे आत्मज्ञ! तुम वन्हिसे उप्णताकी तरह 'सम्य्दप्टिते 
ज्ञान चेतना' को अलग करना चाहते हो । परन्तु चश्मे किसी पदार्थको देखकर भीं 
अचाक्षुष प्रत्यक्षकी आशासे उस पदार्थमे विश्रम मत करो । 


भावार्थी--ऊपर शकाकारने सविकल्पक सरागी सम्यग्हप्टिके ज्ञानचेतनाका अभाव 
बतलाया है वह वीतराग सम्यग्हष्टिके ही ज्ञानचेतना वतलाता है । आचार्य हैं कि 
ऐसा कहना ठीक नही है स़राग सम्यग्हष्टिके भी ज्ञानचेतना होती है । इसलिये सराग 
सम्यग्हष्टिसे ज्ञानचेतनाको पृथक करना ऐसा ही है जैसे कि अग्निसे उसके ग्रुणकों 
दूर करना । 
अब सम्यग्हष्टिके सराग और सविकल्पक विशेषणोका झ्राशय प्रकट किया जाता है 
जिससे कि सराग-सविकल्पक सम्पग्हष्ठिके ज्ञान चेतना होनेमे किसी प्रकारका 
सन्देह न रहे--- थे 
विकन्पो योगसंक्रान्तिरर्था उज्ज्ञानस्य पर्ययः । 
ज्ैयाकारः स जेयार्थात्‌ शैयार्थान्तरसद्भतः ।।८३५)। 
अर्थ!--उपयोगके बदलनेको विकल्प कहते हैं । वह विकल्प ज्ञानकी पर्याय है 
अर्थात्‌ पदार्थाकार ज्ञानही उस ज्ञेयरूप पदार्थसे हठकर दूसरे थदार्थके आ्राकारकों धारण 
करने लगता है। मवाथ/--आत्माका ज्ञानोपयोग एक पदार्थसे हटकर दूसरी तरफ लगता 
है इसीका नाम उपयोग सक्रान्ति है। और इसी उपयोगका नाम विकल्प है ।7 
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वह विकल्प क्षयोपशमरूप है 
प्षायोपशमिक तत्स्यादर्थादक्षार्थरम्भवम्‌ । 
प्षायिकात्यक्षज्ञानस्य संक्रान्तेरप्यसंभवात्‌ ॥८३६॥ 
अथ।--वह उपयोग संक्रान्ति स्वरूप विकल्प क्षयोपशमात्मक है । अर्थात्‌ इन्द्रिय 
ओर पदार्थके सम्बन्धसे होनेवाला ज्ञान है । क्योकि ग्रतीर्द्रिय-क्षायिक ज्ञानमें सक्रान्तिका 
होना ही असभव है । 
भावाथः--जब तक ज्ञानमे अल्पज्ञता है तब तक वह सब पदार्थोको यरुगपत्‌ नहीं 
ग्रहण कर सकता है किन्तु क्रम क्रसे कभी किसी पदार्थकों श्रौर कभी किसी पदार्थको 
जानता है। यह अवस्था इन्द्रिय जन्य ज्ञानमे ही होती है। जो ज्ञान क्षायिक है- 
अतीन्द्रिय है उसमें सम्पूर्ण पदार्थ एक साथ ही प्रतिबिम्बित होते है इसलिये उस ज्ञानमें 
उपयोगका परिवत्तंन नही होता है। परन्तु वह ज्ञान भी सविकल्पक है । 
कदाचित्‌ कोई कहे कि वह ज्ञान (क्षायिक) कैसे हो सकता है क्योंकि विकल्प 
नाम उपयोगकी सक्रान्तिका है और क्षायिक ज्ञानमे सक्रान्ति होती नहो है, फिर क्षायिक 
ज्ञान संविकल्पक किसप्रकार हो सकता है ? इसका समाधान--- 
अस्ति क्षायिकज्ञानस्प विकल्पत्व॑ स्वलक्षणात्‌ । 
नार्थादर्थानतराकारयोगसंक्रान्तिलक्षणात्‌ | [4 ३७॥। 
अर्थः--क्षायिक ज्ञानमे विकल्पपना अपने लक्षणसे आता है न कि श्रर्थसे अ्र्थान्त- 
राकारमे परिणत होनेवाले उपयोगके संक्रमणरूप लक्षणसे । छद्मस्थ ज्ञानमे उपयोगसे 
दूसरा उपयोग होता है वह कऋमवर्ती ज्ञान है केवलज्ञान ऋ्रमवर्ती नही है । 
वद्द लक्षण इसप्रकार दै 
तल्लक्षणं स्वापूर्वाथ विशेषग्रहणात्मकम्‌ । 
एको5रथों ग्रहणं तत्स्पादाकारः सविकल्पता ।[< ३८॥ 
अथ्थ!--क्षायिकज्ञानका लक्षण इसप्रकार है--स्व-आत्मा और अपूर्व पदार्थको 
विशेष रीतिसे ग्रहण करना। यहाँ पर अर्थ नाम पदार्थंका है और ग्रहण नाम' श्राकारका 
है । स्व और पदार्थके ज्ञानका ज्ञेयाकार होना ही ज्ञानमे सविकल्पता है । 
भावा्थ:--जो ज्ञान अपने आपको जानता है साथ ही पर पदार्थोको जानता है परन्तु 
उपयोगसे उपयोगान्तर नही होता है उसीको क्षायिक ज्ञान कहते है | यद्यपि क्षायिक 
ज्ञानमे भी पदार्थोके परिवत्तंनकी श्रपेक्षासे परिवत्तेन होता रहता है तथापि उसमे 
हा । 
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छद्स्थ ज्ञानकी तरह कभी किसी पदार्थका और कभी किसी पदार्वका ग्रहण तहीं है। 
क्षायिक ज्ञान सभी पदार्थोको एक साथ ही जानता है इसी लिये उसमें उपयोग सक्रान्तितप 
लक्षण घटित नहीं होता है परन्तु ज्ञेगाकार होनेमे वह सविकल्प अवश्य है । 
ऐसे विफल्पका सराग ज़ानगे पअदण नदी है 
विकल्प! सोधिकारेस्मिन्नाधिकारी मनागपि। 
योगसंक्रान्तिरुपी यो विकल्पोधिकृतो 5पुना [८३% 
अर्थः--जो विकल्प क्षायिकन्ञानर्में घटित किया गया है वह विकल्प दस 
अधिकारमे कुछ भी श्रधिकारी नहीं है। यहाँपर तो उपयोगक पलटने रूप विकल्पका 
ही श्रधिकार है । 
ऐसे चिकल्पका अविकार क्यो है १ 
ऐन्द्रियं तु पुन्नान न संक्रान्तिमते क्यचित्‌ | 
यतोष्यस्य क्षणं यावदर्थादर्थानतरे गति! ||।८४०॥ 
अथा--यहाँंपर इन्द्रियजन्य ज्ञानका अधिकार है और इन्द्रियजन्य ज्ञान बिना 
सक्रान्तिके कभी होता हो नही है। क्योंकि उत्तकी प्रतिक्षण ग्रर्थसे श्रर्थान्तरम गति होती 
रहती है। 
भावारथ/--यहाँपर विचार यह था कि सराग सम्यक्त्व सविकल्प है उसमे ज्ञान- 
चेतना नही होती है किन्तु वीतराग सम्यक्त्वमे ही वह होती है। आचार्य कहते है कि 
उपर्युक्त कहना ठीक नही है, सविकल्प सम्यक्त्वमे भी ज्ञानचेतता होती है उसके होनेमे 
कोई बाधक नही है । यदि कहा जाय कि सराग सम्पक्त्व सविकल्प है इसलिये उसमे 
जशानचेतना नही होती है इसके उत्तरमे आचार्यका कहना हे कि विकल्प नाम ज्ञानोप- 
योगके पलटनेका है । ज्ञानोपयोगका पलटना यह उसका स्वभाव है। अर्थात्‌ वह उपयोग 
कभी निजात्मानुभव ही करता है और कभी वह बाह्य पदार्थोकों भी जानता है । परतु 
वह ज्ञानचेततामे किसी प्रकार बाधक नहीं हो सकता है। सराग सम्यग्हशटिके 
ज्ञानोपयोगका पलटन भी क्यो होता है, इसका कारण भी इन्द्रियजन्य वोध है । सराग 
सम्यग्हृशिके इन्द्रियजन्य ज्ञान होता है और इन्द्रियोसे होनेवाला ज्ञान जिस पदार्थको 
जाननेकी चेष्टा करता है उसीको जानता है । 
इन्द्रियज्ञान ऋम॒वर्ती है 
इदं तु ऋमवर्येस्ति न स्थादक्रमवर्ति यव्‌ । 
ऐकां व्यक्ति परित्यज्य पुनव्यंक्ति समाश्रयेत्‌ ॥८४१॥ 
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अर्थाः--इन्द्रियजन्य ज्ञान नियमसे क्रमवर्ती होता है वह श्रक्रमवर्ती-सभी पदार्थोको 


एक साथ जाननेवाला कभी नही होता । इन्द्रियजन्य ज्ञान एक पदार्थकों छोड़कर दूसरे 
पदार्थों जाननेकी चेष्टा करता है । 


इन्द्रियणनोध और क्रमवत्तित्वकी समव्याप्ति है 
हद त्वावश्यकी वृत्तिः समव्याप्तेरिवाहया । 
इयं तत्रेव नान्यत्र तत्रेवेयं नचेतरा |८9२॥ 


अर्थः--समव्याप्तिकी तरह इन्द्रियजन्यबोध और सक्रान्तिकी आवश्यक व्यवस्था 
है। अर्थात्‌ इन्द्रियजन्य बोध और क्रमवर्तीपना दोनोकी समव्याप्तिके समान ही व्यवस्था 
है। जहाँ इन्द्रियजन्य बोध है वहो क्रमवर्तीपन है, अन्यत्र नही है। जहाँ इन्द्रियजन्य 
बोध नही है वहाँ क्रमवर्तीपन भी नही है । 
ध्यानका स्वरूप 


यत्पुनज्ञानमेकत्र नैरन्तर्यण कुत्रचित्‌ । 
अस्ति तद्बयानमत्रापि क्रमो नाप्यक्रमोर्थतः [८४ ३॥। 
एकरूपमिवाभा ति ज्ञान ध्यानैकतानतः । 
तत्स्यात्पुनः पुन चिरूप स्पात्‌ क्रमवर्चि च |८४४॥ 


अर्थ:--जो ज्ञान किसी एक पदार्थमे निरन्तर रहता है उसीको ध्यान कहते है । 
इस ध्यानरूप ज्ञानमे भी वास्तवमें न तो क्रम ही है और न अक्रम ही है। ध्यानमें एक 
वृत्ति होनेसे बह ज्ञान एक सरीखा ही विदित होता है। वह बार बार उसी ध्येयकी 
तरफ लगता है इसलिये वह क्रमवर्ती भी है । 


भावा्थ!--यद्यपि यहाँ ध्यानका कोई प्रकरण नही है परन्तु प्रसंग का 
स्वरूप कहा गया है। प्रसंगका कारण भी यह है कि यहाँपर इन्द्रियजन्य ज्ञानका विचार 
है कि वह ऋमवर्ती है, क्षायिकज्ञान क्रमवर्ती नही है। इन्द्रियजन्य ज्ञान भी कही कहीं' 
ध्यानावस्थामें एकाग्रवृत्ति होता है, ध्यानमे ही तल्लीनता होनेसे वह ज्ञान स्थिर एकरूप 
ही प्रतीत होता है इसलिये ऐसे स्थलमे (ध्यानस्थ ज्ञानमे) क्रमवर्तित्वका विचार नही 
भी होता है। परन्तु ध्यानस्थ ज्ञान भी फिर्‌ फिर उसी पदार्थमे (ध्येयमे) लगता है 


इसलिये उसे कथचित्‌ क्रमवर्ती भी कह दिया जाता है वास्तवमें वहाँ क्रम और अ्रक्रमका 
विचार नही है । 
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यह क्मवर्तीपन पहुलेकामा नहीं हे 
नात्र हतु। पर साध्य कमत्वे5थाल्तराह्ृतिः | 
ऊिन्तु तत्व चकार्थ पुनत्नत्तिगपि  क्रमात्‌ ८9४ १॥ 
अथ।--इस ध्यानझूप ज्ञानमे जो क्रमवर्तीपना है उसमे अर्थमे प्र्थान्तर होता टैनु 
नही है किन्तु एक पदार्थमे ही क्रमसे पुन पुनरवृ त्ति होती रहती है । 
भावार:--जिसप्रकार इन्द्रियजन्य ज्ञानमें अर्थसे अर्वान्तरद्प करमबूत्ति बतलाई 
गई है उसप्रकार ध्यानरूप ज्ञानमे ऋमवृत्ति नहीं है किन्तु बहाँ एक ही परदार्थमे पुत्र 
पुनवृ त्ति है । 
अठिव्याप्रि दोग नहीं है 
नोद्यं तत्राप्यति व्याति। क्षाय्रिकान्यक्षमंत्रिद्ध 
स्यात्परीणामबल्वेषि पुनूंततेरमंभयात्‌ ॥|८2६॥ 
अर्थ;--कदाचित्‌ यह कहा जाय कि इस ऊपर कहें टेए ध्यानहूप ज्ञानकी 
अतीन्द्रिय क्षायिक ज्ञानमे अतिव्याप्ति& श्राती है क्योकि क्षायिक ज्ञान भी अर्थसे पर्था- 
न्तरका ग्रहण नही करता है और ध्यानरूप ज्ञान भी अर्थसे ग्र्थान्तरका यहुण नहीं करता 
हैँ इसलिये ध्यानरूप ज्ञानका क्षायिक ज्ञानमे लक्षण चला जाता है ? ऐसी आशका 
ठीक नही है, क्योकि क्षायिक ज्ञान यद्यपि परिणमनगील है तथापि उसमे पुनद्व त्ति (वार 
बार ध्येय पदार्थभे उपयोग करना)का होना असम्भव है 
भावा्थं--यद्यपि सामान्य दृष्टिसे ध्यान और क्षाय्रिकज्ञान दोनो ही क्रम रहित है, 
श्रथंसे अर्थान्तरका ग्रहण दोनोमे ही नही है । तथापि दोनोमे बडा अन्तर है, छत्मस्थोका 
ध्यान इन्द्रियजन्य ज्ञान है वह यद्यपि एक पदार्थमे ही (एक कालमे) होता है तथापि 
उसीमे फिर फिर उपयोग लगाता पड़ता है| क्षायिक ज्ञान ऐसा नही है वह अतीर्िय 
है इसलिये उसमें उपयोगकी पुन त्ति नही है वह सदा युगपत्‌ अखिल पदार्थकि जाननेमे 
उपयुक्त रहता है, केवल पदार्थमि प्रति समय परिवत्तेन होनेके कारण क्षायिक ज्ञानमे भी 
परिणमन होता रहता है । परन्तु क्षायिक ज्ञानमें क्रमवर्तीपत और पुन त्तिपन नहीं हैं 
इसलिये ध्यातका लक्षण इसमे सर्वथा नही जाता है । 
छद्स्थोंका ज्ञान सक्रमणात्मक है 
यावच्छब्रस्थनीवानामस्ति ज्ञानचतुष्टयम्र | 
नियतक्रमवचित्वात्‌'सब संक्रमणात्मकम् (८४७।। 


# जो लक्षण अपने छक्ष्यमें भी रद्दे और अलक्ष्यमें भी रद्दे उसे अतिव्याप्ति दोष कहते हैं। 
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अथै+--छप्मस्थ जीवोंके चारों ही ज्ञान (मति, श्रुति, अवधि, मन'पर्यय) नियमसे 
ऋमवर्ती है इसलिये चारों ही सक्रमणरूप है । 


नाले दोषाय तच्चक्तिः बक्तसंक्रान्तिलक्षणा । 
हेतोवेंभाविकत्वेषि शक्तित्वाज्यानशक्तिवत्‌ ॥|८४८॥ 
अर्थ:--सक्रमण होनेसे ज्ञान शक्तिमे कोई दोष नहीं समभना चाहिये । यद्यपि 
वेभाविक हेतुसे उसमे विकार हुआ है तथापि वह आत्मीक शक्ति है जिसप्रकार शुद्धज्ञान 
आत्माकी शक्ति है। इसीप्रकार सक्रमणात्मक ज्ञान भी आत्माकी शक्ति है । 
सारांश 
ज्ञानसब्चेतनायास्तु न स्थाचदिध्नकारणम्‌ । 
तत्पर्यायस्तदेवेति तद्विकल्पो न तद्रिपु१ ॥८४९॥। 


अथ।--वह सक्रान्ति ज्ञानचेतनामे विध्त नही कर सकती है क्योकि वह भी ज्ञानकी 
ही पर्याय है । ज्ञानकी पर्याय ज्ञानहूप ही है। इसलिये विकल्प (सक्रमण ज्ञान) ज्ञान- 
चेतनाका शत्रु नही है। भावार्थ:--पहले यह कहा गया था कि व्यावहारिक सम्यर्दर्शनमें 
सविकल्पज्ञान रहता है, और उसका कारण कर्मोदय हैँ । कर्मोदय हेतुसे व्यावहारिक 
सम्य्हृष्टिका ज्ञान सक्रमणात्मक हैं। इसलिग्रे उस विकल्पावस्थामे ज्ञानचेतना नही हो 
सकती । ज्ञानचेतना वीतराग सम्यग्हृष्कि ही होती हैं। इसी बातका निराकरण करनेके 
लिये आचार्य कहते है कि विकल्पज्ञान ज्ञानचेततामे बाधक नही हो सकता । चारों ही 
ज्ञान क्षयोपशमात्मक है इसलिये चारो ही सक्रमणात्मक है। सक्रम्णात्मक होनेसे ज्ञान- 
चेतनामे वे किसी प्रकार बाधक नही हो सकते है । क्योकि ज्ञानचेतनाका जो प्रतिपक्षी 
है वह ज्ञानचेतनामें बाधक होता है । विकल्पात्मकन्ञान ज्ञानकी ही पर्याय है इसलिये 
वह ज्ञानचेतनाका प्रतिपक्षी किसी प्रकार नही है । 
शकाकार 
ननु चेति प्रतिज्ञा स्यादर्थादर्थान्तरे गति: | 
आत्मनो उन्यत्र तत्रास्ति ज्ञानसज्चेतनान्तरस ।|८५४०॥ 


अथ।--आपकी यह प्रतिज्ञा है कि सक्रान्तिके रहते हुए अर्थसे अर्थान्तरका ज्ञान 


होता है, जब ऐसी प्रतिज्ञा है तो क्या प्रात्मासे भिन्न पदार्थोमे भी ज्ञान सचेतवान्तर 
होता है ? 


भावाथ:--पहले कहा गया हैं कि मति, श्रुत, अ्रवधि और मन पर्यय ये चारो ज्ञान 
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सक्रमणात्मक है, मतिज्ञानमें ज्ञानचेतना भी त्रा गई इसलिये बह भो संक्रमणात्मक हुई, 
इसी विषयमे कोई शका करता है कि ज्ञानवेतना शुद्धात्मानुभवकों कहते हैं और 
सक्रान्ति ज्ञान चेतनामे मानते ही हो, तव क्या आत्माकों पहले जानकर (आत्मानुभव 
करके) पीछे उसको छोडकर दूसरे पदार्थमि दूसरी ज्ञानचेतना होतो है ? यदि होती हैं 
तो शुद्धात्माको छोडकर भिन्न पदा्थमि भी ज्ञान चेतनाकी बृत्ति रह जानेसे उत्तकों 
विपक्षवृत्तित्व श्रा गया, “ज्ञानचेतना शुद्धात्मानुभवूप हो होती हैं ज्ञान चेतना 
हेतुसे” इस अनुमानमे ज्ञान चेतनात्व हेतुको शकाका रने विपक्षवृत्ति बतला कर व्यभिचार 
दिखलाया है । 
छत्तर 
सत्य हेतोर्विपक्षत्वे बृत्तित्वादृव्यमिचारिता | 
यतो आन्यात्मनो उन्यत्र स्वात्मनि ज्ञानचेतना ॥८४१॥ 
अर्थः--आचार्य कहते है कि तुम्हारा कहना ठीक है विपक्षवृत्ति होनेसे हेतुको 

व्यभिचारीपना अवश्य आता है, किन्तु यहाँ पर हेतु विपक्ष वृत्ति नही है, क्योंकि अन्य 
पदाथसि भिन्न जो शुद्ध निजात्मा है, उसमे ज्ञान चेतनाकी बृत्ति होनेसे सक्रमण भी 
बन जाता है और ज्ञान चेतनाको विपक्षवृत्तित्व भी नही आता है । 


भावार्थ/--कोई पुरुष पहले भिन्न पदार्थोकों जान रहा था, फिर उसने अपने 
ज्ञानको बाह्य पदार्थंसि हटाकर अपने शुद्धात्म विपयमे लगा दिया, शुद्धात्मानु भवके 
समय उसका वह ज्ञान, ज्ञान चेतनास्वहूप है तथा वह बाह्य पदार्थसि हटकर शुद्धात्मामे 
लगनेके कारण सक्रमणात्मक भी है, और उस ज्ञानचेतनारूप ज्ञानकी बाह्य पदार्थोके 
विषयमे वृत्ति भी नही है इसलिये व्यभिचार दोष नही है । 
किश्व स्वस्थ सद्द्ष्टेनित्यं स्याज्ञानचेतना । 
अव्युच्छिन्नप्रवाहेण यद्वा उखण्डेकधारया ॥८५२॥| 
अथ!--सम्पुर्ण सम्यग्हृष्टियोके सदा ज्ञानचेतना रहती है । वह निरन्तर प्रवाहरूपसे 
हती है, श्रथवा भ्रखण्ड एकघारा झूपसे सदा रहती है । 
इसमें कारण 
हेतुस्तत्रास्ति सभीची सम्यक्त्वेनानवयादिह । 
ज्ञानसब्चे (रूब्धिनित्या स्वावरणव्ययात्‌ ||<४३॥ 


» अथा--निरल्तर ज्ञानचेतताके रहनेमे भी सहकारी कारण सम्यर्दर्शनके साध 
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अन्वयरूपसे रहनेवाली ज्ञानचेतनालब्धि है वह अपने आवरणके दूर होनेसे सम्यग्दर्शनके 
साथ सदा रहती है। भाषाथ।--प्रात्मामें सम्यग्दर्शनकके उत्पन्न होनेके साथ ही 
मतिज्ञानावरण कर्मका विशेष क्षयोपशम होता है उसी क्षयोपशमका नाम ज्ञान चेतना 
लब्धि है। यह लब्धि सम्यग्दशेनके साथ अविनाभाव रूपसे सदा रहती है, भ्रौर यही 
लब्धि उपयोगात्मक ज्ञान चेतनामे कारण है । 


उपयोगात्मक ज्ञानचेतना सदा नहीं होती है 
कादाचित्कास्ति ज्ञानस्य चेतना स्वोपयोगिनी | 
नाल लब्धेविनाशाय समव्याप्तेरसंभवात्‌ |८४४॥। 


अथ;--ज्ञानकी निज उपयोगात्मक चेतना कभी कभी होती है । वह लब्धिका 
विनाश करनेमे समर्थ नही है। इसका कारण भी यही है कि उपयोगरूप ज्ञानचेतनाकी 
सम व्याप्ति नही है । 


भावार्थ:--सम्यग्दर्शनका अविनाभावी जो मतिज्ञानावरण कर्मका विशेष क्षयोपशम' 
है उसीको लब्धि कहते है, और उस लब्धिके होनेपर आत्माकी तरफ उन्मुख ( रुजू ) 
होकर आत्मानुभवन करना ही उपयोग है । लब्धि और उपयोगमे कार्य कारण भाव है। 
लब्धिके होनेपर ही उपयोगात्मक ज्ञान होता है, भअ्रन्यथा नही । परन्तु यह नियम नहीं 
है कि लब्धिके होनेपर उपयोगरूप ज्ञान हो ही हो । उपयोगात्मक ज्ञान अनित्य है। 
लब्धिरूप ज्ञान नित्य है। जिससमय पदार्थके जाननेके लिये श्रात्मा उद्चत होता है 
उसीसमय उसके उपयोगात्मक ज्ञान होता है । परन्तु लब्धिरूप ज्ञान बना ही रहता है। 
इसलिये उपयोग और लब्धि दोनोमे विषमव्याप्ति है। जो व्याप्ति एक तरफसे होती 
है उसे विषमव्याप्ति कहते है । उपयोगके होनेपर लब्धि अभ्रवश्य होती है परन्तु लब्धिके 
होने पर उपयोगात्मक चेतना हो भी और नही भी हो, नियम नही है । जो व्याप्ति 
दोनो तरफसे होती है उसे समव्याप्ति कहते है जैसे ज्ञान और आत्मा । जहां ज्ञान है 
वहाँ आ्रात्मा अवश्य है और जहाँ आत्मा है वहाँ ज्ञान अवश्य है। ऐसी उभयथा व्याप्ति 
लब्धि श्रौर उपयोगरूप ज्ञानचेतनामें नही है ! 

उसीका स्पष्टीकरण 


अस्त्यश्न॒ विपमव्याप्तियावन्नव्ध्युपयोगयो! | 
लब्धिक्षतेरवश्यं स्थादुपयोगश्षतियंत) ॥८५५॥ 
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हि विशेष हे 
नून॑ कमफले सथश्चेतना व[5थ कमणि | 
स्पात्सवंतः प्रमाणादे प्रत्यक्ष बलपद्यतः |८५८॥। 
अथः--सम्यक्त्वके अभावमे कर्म चेतना व कर्मफल चेतना होती हैं, और यह 
बात सर्व प्रमाण सिद्ध है । क्योकि यह बात प्रत्यक्ष सिद्ध है कि मिथ्याहष्टिके कर्मंचेतता 
व कर्मफल चोतना होती है । जो वात्त प्रत्यक्ष सिद्ध होती हैं वह सर्व प्रमाण सिद्ध होती 
हैं, क्योकि प्रत्यक्ष सबमे बलवान प्रमाण हैं । 
फलितार्थ 
प्रिद्धमेतावतोक्तेन लब्धियाँ प्रोक्तलक्षणा | 
निरुपयोगरूपत्वान्निर्विकल्पा स्वतोस्ति सा ८५९ 
अर्थ:--उपर्युक्त कथनका यही साराश है कि जो ज्ञानचेेतनावरणकी क्षयोपशमरूप 
लब्धि है वह शुद्धात्मानुभव रूप उपयोगके अभावमे निविकल्पक अवस्थामें रहती हैं । 
भावार्थ---जैसे बाह्य पदार्थके अभावमे अ्रग्निकी दाहक शक्तिका व्यक्त परिणमन 
(कार्यरूप) कुछ भी दिखाई नही देता, वैसी ही अवस्था शुद्धात्मानुभवके अभावमे 
लब्धिरूप ज्ञानचेतनाकी समभना चाहिये । ऊपर जो कहा गया है कि सम्यक्त्वके रहते 
हुए उपयोगात्मक चेतना कभी होती है कभी नही होती किच्तु सम्यक्त्वके रहते हुए 
लव्धिरूप चेतना सदा वनी रहती हैँ उसका साराश यही हैँ कि सम्यकत्वके सद्भावमें 
स्वात्मानुभव रूप उपयोगात्मक ज्ञान हो अ्रथवा न हो परन्तु लब्धिरूप ज्ञान भ्रवश्य रहता 
है, हाँ इतना अवश्य हैं कि उपयोगके अ्रभावमे वह लब्धिरूप ज्ञान निविकल्पक अवस्थामे 
रहता हैं, उससमय कार्य परिणत नहीं है । 


केवल स्वानुभूतिके प्रकट दो जानेसे ही सम्यग्ज्ञानी अलौकिक सुखका आस्वादून करता है। आत्मोपयोगी 
पदार्थोंका श्रद्धान सम्यग्ज्ञातीको दी हो सकता है वह श्रद्धान बड़े २ आविष्कारोंकों नहीं हो सकता ! 
आजकढछ बहुतसे मनुष्य दरएक पदार्थके विश्वासकों सम्यग्द्शन कह देते हैं परन्तु ऐसा उनका कहना 
छोगोंकों केबल अममें डालनेवाला ही है। सिद्धान्त तो यहों तक बतछाता है कि बिना स्वानुभूतिके जो 
ज्ञीवादि तत्वोंका भ्रद्धान है वह भी सम्यक्त्व नहीं है, यद्दी कारण दे कि द्रव्यलिब्ली मुनि संसारमें दी रहते 
हैं, वे यद्यपि दुश् अन्न तकरके पाठी द्वो जाते हैं. उन्हे जीवादि तत्वोंका भी श्रद्धान दै परन्तु स्वानुभूति 
छब्धिका उनके अभाव है इसीलिये बे मिथ्यादृष्टि ही हैं उनको यथार्थ सुखका स्वाद नहीं मिलता है। 
उपयुक्त कथनका साराश यही है कि जिनके स्वानुभूत्यावरण कमका क्षयोपशम्र दो चुका दै वे दी 
सम्यज्जञानी हैं। हों, स्वात्मोपयोगी पदार्थोंका श्रद्धान सी सम्यकक्‍ल्वर्में कारण है । 
क्ष्रे 
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उसमे संक्रमणका होना भी श्रावश्यक है। और ऊपर ज्ञान जषेतनामें संक्रमणका निपेष 
किया गया है, सो क्यों ? इसका उत्तर यह है कि जिस ज्ञान जेतनामें अन्य पदार्थ भी 
विपय पड़ते है वे उस ज्ञान जेतनाके अ्रस्तित्व कालमे आदिसे अन्ततक बराबर 
विषय रहते है | केवलज्नानमें आदिसे ही शुद्धात्मा तथा श्रन्य पदार्थ विषय पड़ते है और 
अनन्तकाल तक निरन्तर वने रहते है, ऐसा नही है कि केवलज्ञानमें उत्पत्ति कालमें 
केवल शुद्भात्मा ही विपय पड़ता हो, पीछे विषय वढते जाते हो, किन्तु आदिसे ही सर्वे 
विषय उसमे भलकते है, और वबरावर भलकते रहते है, इसी अपेक्षासे ज्ञान जेतनामे 
अत्य पदार्थोके विषय रहते हुए भी सक्रमणका निपेध किया गया है । 
न्नानोपयोगकी मद्दिमा 
अत्ति ज्ञानोपयोगस्य स्वभावमहिमोदयः | 
आत्मपरोभयाकारभावकश्र प्रदीपवत्‌ |।८६२|। 
अर्थ:--ज्ञानोपयोगकी यह स्वाभाविक महिमा है कि वह अपना प्रकाशक है, परका 
प्रकाशक है और स्व-पर दोनोका प्रकाशक है। जिसप्रकार दीपक अपना झौर दूसरे 
पदार्थोका प्रकाशक है उसीप्रकार ज्ञान भी अपना और दूसरे पदार्थोका प्रकाशक है यह 
ज्ञानोपयोगकी स्वाभाविक महिमा है । 
डसीका खुलासा 
निर्विशेषाद्रथात्मानमित्र जेयमबेति च | 
तथा मूर्तानमूर्तान धर्मादीनवगच्छति ॥८६३॥ 
अर्थ:--ज्ञान सामान्य रीतिसे जिसप्रकार अपने स्वरूपको जानता है उसोप्रकार 
ज्ञेय पदार्थोकों भी वह जानता है तथा ज्ञेय पदार्थोमे मूर्त पदार्थोकों और असूर्ते धर्मं द्रव्य, 
श्रधर्मद्रव्य आदि पदार्थोकों वह जानता है । 
स्वपरोपयोग गुणदोपाधायक नहीं दे 
स्वस्मिन्‍नेबोपयुक्तो वा नोपयुक्तः स एव दि | 
परस्मिन्लुपयुक्तोवा नोपयुक्तः स एवं दि ॥<६४॥ 
सस्मिस्नेब्रोपयुक्तोपि नोत्कर्पाय स वस्तुतः | 
उपयुक्तः परत्रापि नापऊर्षाय तछतः ॥<६५॥ 
अर्थ--पहले यह बात कही जा चुकी थी कि क्षवोपर्मात्मक न्ञानकों दा 
प्रवस्थायें होती है--एक लब्धिरूप, दुसरी उपयोगहूप । ज्ञानायरुण कर्मके क्षयोपशमसे 
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दोष 
दोषः सम्यग्दशो हानि! स्वंतोंशांशतों 5थवा । 
संवराग्रेसरायाश्॒निजेरायाः क्षतिर्मनाक्‌ ॥८६८॥। 
व्यस्तेनाथ समस्तेन तदूद्ययस्थोपमूलनम्‌ | 
हानिर्वा पुण्यत्नन्धस्याहेयस्याप्यपकप णात्‌ [|८६९॥। 
उत्पतिः पापबन्धस्य स्याहुत्कर्पों थवास्य च | 
तद्द्॒यस्पाथवा किश्विध्ावदुद्वेलनादिकम्‌ ॥॥८७०॥| 
अर्थ:--सम्पूर्णतासे सम्यग्द्शनकी हानिका होता, अथवा कुछ अ्रशोमे उसकी 
हानिका होना, सवर औौर निजंराको कुछ हातिका होना, इन दोनोमेसे किसी एकका 
विनाश होना, अथवा दोनोंका ही सर्व देश विनाश होना, अथवा उपादेय-पुण्यबन्धकी 
हानिका होना, अथवा उसका कम रह जाना, अथवा पापबन्धकी उत्पत्तिका होना, 
अथवा पापबन्धका उत्कर्ष-बढवारी होना, अथवा पापबन्धकी उत्पत्ति और उसके उत्कर्ष 
रूपमे कुछ उद्वेलन श्रादिका होना, ये सब दोष कहलाते है । 
गुण 
गुणः सम्पक्ल्वसंभूतिरुत्कर्षो वा सतों5शर्केः । 
निजरा5भिनवा यद्वा सवरो मिनवों मनाक्‌ ||८७१॥ 
उत्कपों. वाउनयोरंशैद्योरन्यतरस्य वा । 
श्रेयोबन्धो 5थवोत्कर्पो यद्वा नह्मपकपणम्‌ ॥८७२॥ # 
अथ;--सम्यग्दर्शनकी उत्पत्तिका होना, अथवा उसकी अंशरूपसे वृद्धिका होना, 
अथवा नवीन निर्जेराका होना अथवा कुछ नवीन संवरका होना, अथवा सवर और 
निर्जरा दोनोकी अशरूपसे वृद्धिका होना, अथवा दोनोमेसे किसी एकका उत्कर्ष होना, 
पुण्य बन्धका होना, अथवा उसकी बढवारी होना अथवा पुण्य बन्धमे अ्पकर्षे 
(हीनता ) का न होना ये सव गुण कहलाते है । 
गुण और दोपमें उपयोग कारण नहीं है 
गुणदोपद्योरेब॑ नोपयोगोस्ति कारणम्‌ । 
हेतुर्नोन्यतरस्पापि योगवाद्दी च नाप्ययम्‌ [[८७३॥ 
# मूल पुस्तकें *यद्दा स्थादूषकपंणम” ऐसा पाठ है परन्तु यद्दॉपर पुए्यवन्धक्े उत्कर्पकों गुण 


कहा गया है फिर उसके अपकर्प को भी केखे गुण कद्दा जा सरुता हे इसलिये उपयुक्त सशोधित पुस्तकका 
पाठ द्दी अनुकूल पड़ता दे | स॒ुत़्जन और भी विचारें । 
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क्योंकि बिना उपयोग (शुद्धोपयोग )के भी दर्शन मोहनीय कर्मके अनुदय होनेपर सम्पक्‍त्व 
हीता ही है। इसलिये दर्शनमोहाभाव भ्रौर सम्यक्त्वकी व्याप्ति है, उपयोगके साथ इनकी 
व्याप्ति नही है 
उपयोगके साथ निर्जरादिककी भी व्याप्ति नहीं है 
सम्यक्त्वेनाविनाभूता येपि ते निजेरादय; । 
सम॑ तेनोपयोगेन न व्याप्तास्ते मनागपि ॥८७७॥ 
अर्थ--सम्यग्द्शनके साथ अ्विनाभावसे रहनेवाले जो निर्जंरा, सवर भ्रादिक गुण 
है वे भी उस्त उपयोगके साथ व्याप्ति नही रखते है, अर्थात्‌ निर्जरा आदिमें भी उपयोग 
कारण नहो है। 
सम्यक्त्व और निर्जरादिकी व्याप्ति 
सत्यत्र निर्जरादीनामवश्यम्भावलक्षणम्‌ । 
सद्भावोस्ति नासद्भावों यत्स्याद्ा नोपयोगि तत्‌ ।८७८॥ 
अर्थ।--सम्यग्दश नके होनेपर निर्जेरा आदिक अवश्य ही होते है। सम्यग्दर्शनकी 
उपस्थितिमे निर्जरादिका अभाव नही हो सकता है। परन्तु उससमय ज्ञान उपयोगात्मक 
हो अथवा न हो कुछ नियम नही है। श्र्थात्‌ शुद्धोपपोग हो या न हो निर्जरादिक 
सम्यवत्वके अविनाभावी है। उनमे उपयोग कारण नही है । 
इसीका स्पष्टीकरण 
आत्मन्येवीपयोग्यस्तु ज्ञानं वा स्थात्परात्मनि । 
सत्सु सम्यक्त्वभावेषु सन्ति ते निजरादय! ॥८७९॥ 
अथथः--ज्ञान चाहे स्वात्मामें ही उपयुक्त हो चाहे वह परात्मा (पर पदार्थ) में 
भी उपयुक्त हो, सम्यग्दशंनरूप भावोके होनेपर ही निर्जेंरादिक होते है । 
र्थ:--उपर्युक्त छह झ्लोकोमें जो कुछ कहा गया है उसका सार यही है कि 
ज्ञान चाहे निजात्मा (शुद्धात्माचुभव)में उपयुक्त हो चाहे पर पदार्थोमें भी उपयुक्त हो 
वह गुण दोषोमे कारण नहीं है। ऊपरके श्लोकोमे गुणोका कथन किया गया है। 
निर्जरादि गरुणोमे जीवके सम्यग्दर्शनरूप परिणाम ही कारण है स्वात्मोपपोग कारण 


नही है । 


पुण्य और पापबन्धर्म कारण 
. यत्युनः श्रेयसों बन्धो बन्धश्राउश्रेयनोपि वा । 
रामाद्व देंपतो मोहात्‌ स स्थात्‌ स्थानोपयोगसात्‌ ||८८०॥| 
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भाव कहते है। ऋरेध, मान, माया, लोभ, मिथ्यात्व, सम्यड, मिथ्यात्व, सम्यक्त्व ये सब 
रागद्वेष मोहरूप औदयिक भाव हैं । 
उपयोग क्या पदाथ्थ है ९ 
क्षायोपशमिर्क ज्ञानयुपयोग! स उच्यते | 
एतदाबरणस्योच्चे! क्षयाद्रोपशमातः |८८४॥॥ 
अर्थ।--क्षायोपशमिक ज्ञानको उपयोग कहते हैं। यह उपयोग ज्ञानावरण कर्मके 
क्षय और उपशमसे होता है । 
राग और उपयोग भिन्न भिन्न कारणोंसे होते हैं 
अस्ति स्वहेतुकी रागरो ज्ञानं चास्ति स्वद्देतुकम्‌ । 
दूरे स्वरूपमेदत्वादेकार्थत्व॑ छुतो नयोः ॥८८५॥ 
अर्थ:--राग अपने कारणसे होता है और ज्ञान अपने कारणसे होता है। राग 
भौर ज्ञात दोनोका स्वरूप भिन्न भिन्न है इसलिये दोनोका एक श्रर्थ कैसे हो सकता है ? 
किश्व ज्ञानं भवदेव भवतीदं न चापरम्‌ । 
रागादयों भवन्तश् भवन्त्येते न चिद्था ॥८<4६॥ 
अर्थ--जिससमय ज्ञान होता है उससमय ज्ञान ही होता है उससमय रागद्वेष 
नही होते और जिससमय रागादिक होते है उससमय रागादिक ही होते है उससमय 
ज्ञान नही होता । भावाथ:--'जिससमय'से यह श्राशय नहीं लेना चाहिये कि ज्ञानका 
समय भिन्न है और रागादिकका भिन्न है। समय दोनोका एक ही है। ज्ञान और 
रागादिक दोनो ही एक ही समयमे होते है परल्तु ज्ञान अपने स्वरूपसे होता है और 
रागादिक अपने स्वरूपसे होते है। अ्रथवा ज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमसे ज्ञान होता है 
और चारित्र मोहनीय तथा दर्शनमोहनीय कर्मके उदयसे रागद्वेष मोह होते है। ज्ञाता- 
वरण कर्मकी अधिकतामे ज्ञानका कम विकाश होता है और उसकी हानिसे ज्ञानका अधिक 
विकाश होता है। इसीप्रकार रागद्देष और मोहकी हीनता और अधिकता उनके कारणोकी 
हीनता अधिकतासे होती है । 
ज्ञानकी वृद्धिमें रागकी वृद्धि नहीं दोती 
अभिज्ञानं च तत्रारित वर्धमाने चितिस्फुटम्‌ | 
रागादीनाममभिदृद्धि नेस्थादू व्याप्तेरसंभवाव्‌ ॥८८७।| 
अर्थ:--उपर्युक्त कधनका खुलासा दृश्टत्त इसश्रकार है कि ज्ञानकी वृद्धि होनेपर 
६४ - 
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अथा--रागादिकोकी ज्ञानावरणके साथ अन्वय व्यतिरेक दोनोसे विषम ही व्याप्ति 
है । किसी अत्यतर हेतुसे भी इन दोनोकी समव्याप्ति नही है । 


व्याप्तेरसिद्धि! साध्यात्र साधने व्यमिचारिता । 
सैकसिमिन्नपि तत्यन्यों न स्यात्स्याद्या स्वहेतुत! ।॥८९३॥ 
अथ१--यहाँपर समव्याप्तिकी अ्रसिद्धि साध्य है भर व्यभिचारीपन हेतु है, अर्थात्‌ 
यदि रागादिक और ज्ञानावरण कर्म इनकी समव्याप्ति मानी जाय तो व्यभिचाररूप 
दोष आता है वह इसप्रकार आता है-ज्ञानावरण कर्मके रहनेपर रागादिभाव नही भी 
होता है। यदि होता भी है तो अपने कारणोसे होता है | भावार्थ:---/रागाद्यावरणयो: 
समव्याप्तेरसिद्धि. व्यभिचारित्वात्‌” इस अनुमान वाक्यसे रागादि और आवरणमें सम- 
व्याप्ति नही बनती है । व्याप्तिसे यहाँपर समव्याप्तिका ही ग्रहण है । 
व्याप्ति किसे कहते हैं 
व्याप्तित्व॑ साहचर्यस्य नियमः स यथा मिथ! ! 
सति यत्र यः स्यादेव न स्थादेवासतीह य। ||८९४।| 
अथ।--साहचर्यके नियमको व्याप्ति कहते है, वह इसप्रकार है-जिसके होनेपर 


जो होता है श्र जिसके नही होनेपर जो नही होता है, यह व्याप्तिका नियम परस्परमें 
होता है । 
मा समा रागतड्भावे नूनत बन्धस्य संभवात्‌ । 
राग्रादीनामसडद्भावे बन्धस्याउसंभवादपि ॥८९४)। 
अर्थ:--पहाँपर समव्याप्ति नही है, रागके सद्भावमे बन्ध नियमसे होता है भौर 
रागादिकोके भ्रभावमे बन्ध नही होता है । 
विषम व्याप्ति 
व्याप्तिः सा विपमा सत्सु संविदावरणादिपु | 
अभावाद्रागभावस्ष भावाद्वा उस्य स्वहेतुतः ॥८९६॥ 
अथः--विषम ॒व्याप्ति इसप्रकार है-शानावरणादि कर्मोके रहनेपर रागभावका 
अ्रभाव पाया जाता है, भ्रथवा रागादिकका सदख्भाव भी पाया जाय तो उसके कारणोसे 
ही पाया जायगा, ज्ञानावरणादिके निमित्तसे नहीं । 


५ ५ जे 
भावाथ+--समव्याप्ति तो तब होती है जव कि ज्ञानावरणादिके सद्भावमें रागादि 
भावोका भी अवश्य सद्भाव होता, परन्तु ऐसा नही होता है, उपशान्तकपषाय, क्षीण कपाय 
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गुणस्थानोमें ज्ञानावरणादि कर्म तो है परन्तु वहाँपर रागादिभाव सर्वथा नही है। 
ग्यारहवें गुणस्थानसे नीचे भी ज्ञानावरणादि कर्मके सद्भावमे ही रागादिभाव नही होते 
है किन्तु श्रपने कारणोसे होते है । परन्तु रागादिभावोके सद्भावमें ज्ञानावरणादि कर्मोका 
अवश्य ही बन्ध होता है । क्योकि #आयुको छोडकर सातो ही कर्मोका वन्ध ससारी 
भात्माके प्रतिक्षण हुआ करता है। उस बन्धका कारण आत्माके कषाय भाव ही हैं। 
जिसप्रकार रागादिके होनेपर ज्ञानावरणादि कर्म होते है उसप्रकार ज्ञानावरणादिके 
होनेपर रागभाव भी होते तब तो उभयथा समव्यापष्ति बन जाती परन्तु दोनों तरफ्से 
व्याप्ति नही है किन्तु एक तरफसे ही है इसलिये यह विषम व्याप्ति है । 
डपयोगके साथ कर्मोकी सर्वथा व्याप्ति नहीं है 
अव्याप्तिश्रोपपोगेषि विधमानेश्कर्म णाम्‌ । 
बन्धो नान्यतमस्यापि न्यस्तत्राप्पलति ॥८९७॥ 
अर्थः-- उपयोगके साथ द्रव्यकर्मोकी व्याप्ति नही है। उपयोगके विद्यमान रहने पर 
भी अष्ट कर्मोका बन्ध नही होता है, श्रष्ट कममेसे किसी एक कर्मका भी बन्ध तहीं 
होता है । और उपयोगके नही होने पर भी आठो कर्मोका बन्ध होता है । 
भावार्थ:--सिद्धावस्थामे शुद्धोपपोग तो है परन्तु अश्कर्मोका वहाँ बन्ध नहीं है 
और मिथ्यात्व अवस्थामे शुद्धोपपोगका अ्रभाव है परन्तु भ्रष्ट कर्मोका बन्ध है। इसलिये 
उपयोग और कर्मोकी व्याप्ति नही है । इसीका खुलासा नीचे किया जाता है । 


यद्वा स्वात्मोपयोगीद क्वचित्रानुपयोगवान | 
व्यतिरेकावकाशो पि नार्थादत्र[स्ति बस्तुतः ।[८९८॥ 


अथेः--अ्रथवा मिथ्यात्व अवस्थामे अष्टकर्मोका बन्ध रहते हुए भी प्रात्मा 
निजात्माका श्रतुभव नही करता है, और कही पर 'सिद्धावस्था'मे श्रष्टकर्मोका अ्रभा्वे 
होने पर भी निजात्माका अनुभव करता है। इसलिये यहांपर व्यतिरेकका अवकाश भी 
नही है। भावार्थ:--मिथ्यात्वावस्थामे अष्टकरमंका बन्ध रहने पर भी शुद्धोपयोग नहीं दै 


# आयुकर्मका बन्ध प्रतिक्षण नहीं होता है किन्तु त्रिभागमें होता है अर्थात्‌ किसी जीवकी रथ: 
सेंसे दो भाग समाप्त हो जाय एक भाग बाकी रह जाय तब वूसरे भवकी आयुका बन्ध द्वोता है। यदि 
पद्ले निभागमें परभवकी थायुका बन्ध न द्दोतो बची हुई आयुके त्रिभागमें होता है इसीम्कार ऑढठ 
निभागोंमें आयुके बन्धकी संभावना है, आयुबन्धके आठ ही अपकर्षकाल हैं। यदि आठोंमें न दो तो मरण 
समयमें तो अवश्य द्वी परभवकी आयुका बन्ध द्वोवा है। आायुके बन्ध सद्दित आठों कर्मोंका बन्ध द्वोता दे । 
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इसलिये श्रन्वय नहीं बना, और सिद्धावस्थामें बन्धाभावमें भी उपयोगका अभाव नहीं 
हुआ इसलिये व्यतिरेक नहीं बना । अतएवं उपयोग और कर्मबन्धको व्याप्ति नही है । 
सारांश 
सर्वतशोपसंहारः सिद्धश्चेता तत्र वे। 
हेतु) स्थान्नोपयोगोय॑ दशो वा बन्धमोक्षयों! |८९९॥ 
अथेः---उपर्युक्त सम्पूर्ण कथनका उपसहार-साराश यही निकला कि उपयोग 
सम्यग्दशंनका कारण नही है और न वह बन्ध तथा मोक्षका ही कारण है । 
शकाकार 
ननु चेब स एवार्थों यश पूर्व अकृतो यथा ! 
कस्यचिद्वीतरागस्य सद्द्टेज्ञानचेतना ॥॥९००॥। 
आत्मनो उन्यत्र कुत्रापि स्थिते ज्ञाने परात्मसु | 
ज्ञानसञ्चेतनायाः स्थात्‌ क्षति! साधीयसी तदा |॥९० १॥ 
अर्थ:---शंकाका रका कहना है कि वही अर्थ निकला जो पहले प्रकरणमें आया 
हुआ था, गश्र्थात्‌ किसी वीतराग सम्यग्दृश्कि ही ज्ञानचेतना होती है, क्योकि ज्ञानोपयोग 
जब गआ्रात्माको छोडकर अन्य बाह्य पदार्थोमिे चला जायगा तो उससमय ज्ञानचेतनाकी 
क्षति अवश्य ही होगी । 
भावार्थ--यहाँपर यह शका को गई है कि जिसप्रकार सम्यर्दर्शनरूप कारणसे 
श्रष्ट कर्मोंकी निर्जरा होती है उसीप्रकार ज्ञानचेतना भो अष्ट कर्मोको निर्जरामें कारण है 
इसी भ्राशयको हृदयमे रखकर दूसरे श्लोकमे यह शंका की गई है कि सम्यक्त्वके रहते 
हुए भी जब शुद्धात्मासे हटकर उपयोग केवल वाह्य पदार्थामि चला जाता है तो उससमय 
उपयोगात्मक ज्ञान चेतनाकी तो क्षति हो ही जाती है, साथमें ज्ञानचेतनाकी क्षति हो 
जानेसे निजेरादिकी भी क्षति हो जानी चाहिये ? 
उत्तर 
सत्य चापि क्षतेर॒स्याः क्षति! साध्यस्य न कवचित्‌ । 
इयानान्मोपयोगस्य तस्यास्तत्राप्यहेतुता ॥९०२॥ # 
साध्य यहशेनाद्धेतोनिजंश चाष्टक्मणाम्‌ | 
स्रतो देतुवशाच्दक्तेन तद्ेतुः स्वचेतना ॥९०३॥ 


# तश्नाप्यदतुत , वह पाठ मूल पुस्तक दे । सशोधितर्मे अदेतुता पाठ दे । 
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अथेः--आराचाय कहते हैं कि ज्ञान श्रपने लक्षणसे विकल्पात्मक कहा जाता है, तथा 
सम्यक्त्वमे जो विकल्पका व्यवहार होता है वह परीक्षासे सिद्ध नही होता । 

भावाथः--सम्यकत्वमे जो विकल्पका व्यवहार होता है वह व्योम पुष्पव॒त्‌ नही है 
किन्तु उपचरित है इसी बातको नीचे दिखाते हैं-- 


युत्पुनः कैथिदुर्त स्यात्‌ स्थूलरक्ष्योन्पुखेरिह । 
अन्नोपचारहेतुयस्तं॑ ब्रुवे किल साम्प्रतम्‌ ॥॥९०६॥ 
अर्था--जिन लोगोने स्थुल हृष्टि रख कर सम्यग्ज्ञान और सम्यर्दर्शनको सविकल्प 


बतलाया है उन्होंने उपचारसे ही बतलाया है। वास्तवमे सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान 
सबविकल्प नही है । उपचारका भी क्‍या कारण है १ उसे ही अश्रब बतलाते है-- 


० ० ७ 
क्षायोपशमिक ज्ञानं प्रत्यथ परिणामि यत्‌ । 
० बे 
तत्खरूपं न ज्ञानस्य किन्तु रागक्रियास्ति व ||९०७॥। 


अर्थ--क्षायोपशमिक ज्ञान जो हर एक पदार्थको क्रम ऋमसे जानता है वह ज्ञानका 
स्वरूप नही है किन्तु रागक्रिया है, और यही राग उपचारका हेतु है । 
राग क्रिया क्‍यों है उसे ही बतलाते हैं 
प्रत्य्ध परिणामित्वमर्थानामेतदरित यत्‌ । 
अर्मर्थ परिज्ञानं मु्मद्॒ल्यद्‌द्धिपथधथा ॥९०८॥ 
अर्थः--पदार्थो मे प्रत्येक पदार्थका परिणमन होता है, उस परिणमनमें ज्ञान हर- 
ऐक पदार्थके प्रति मोह करता है, राग करता है, द्वेष करता है। भावाथे;--पदार्थो्मे 
इश्टानिष्ट बुद्धि होनेसे किसीमे मोह रूप परिणाम होते है, किसीमे रागरूप परिणाम होते 
हैं और किसीमे द्वेषहप परिणाम होते है । 
राग़सद्वित ज्ञान शान्त नहीं है 
स्वसंवेदनप्रत्यक्षादस्ति सिद्धमिदं यतः | 
रागाक्त ज्ञानमक्षान्तं रामिणो न घने? ॥९०९॥ 
अर्थ:---यह बात स्वसवेदन प्रत्यक्षसे सिद्ध है कि राग सहित ज्ञान शान्‍्त नही है ।॥ 
ऐसा शान्ति रहित ज्ञान जैसा रागी पुरुषके होता है वेसा मुनिके नही होता । 


भावार्थ:--जो ज्ञान शान्ति रहित होगा वह राग सहित अवश्य होगा इसलिये वह 
रागी पुरुषके ही हो सकता है रागरहित मुनिके नही । 


* १२ ] पद्माष्यावी [६+ 


अम्तिन्षनायिनाभूती होगो उद्विपुरल्सरः | 
अतानेर्थ यतो न म्यादू रागमायः संपष्ययन ॥९१०॥ 
अथेः--बुद्धिपुर्व फ राग ज्ञानफा अधिनाभायी दे । उयोकि अज्ञात (नहीं जारे 
हुए) पदार्थमे राग भाव उत्पन्न ही नहीं होता है। जिमप्रकार आकाशका पुश्ष को 
पदार्थ नही है तो उममे बरुद्धिपूर्वक राग भी नहीं हो सकता हें । 
भावाथ--राग दो प्रफारका होता है एक बुद्धिपुर्वक, दूसरा अवुद्धिपुर्वक । बुद्धिपृर्तक 
रागका क्षायोपशमिक ज्ञानके साथ अविनाभाव है । लिमफे बुद्धिपूवंछ राग होता है 
उसीके कर्म चेतना होती है परन्तु ऐसा नियम नहीं है ज्योकि बुद्धिपृर्तेक राग चीवे 
गुणस्थानमे भी है तवा ऊपर भो है परन्तु बहाँ कर्मेनेतना नहों है किन्तु ज्ञानचेतनां है । 
इतना विशेष है कि वुद्धिपूर्वक राग कर्म बन्धफा हो कारण है । जिस गीचफे सम्यन्त 
नही है बुद्धिपुर्वक राग हे उसके ऊर्मचेतना होती है । यह ऋर्म चेतना ही महाव ढु-लका 
कारण है। नरकादि गतियोका बन्ध कर्मचेतनासे ही होता है । अबुद्धिपूर्वक राग 
कर्मोदयवश श्रज्ञात पदार्थमे ही होता है। जिन नीवोके अवुद्धि पूर्वक राग है उन्हीके 
कमंफल चेतना होती हे । असज्ञी पण्चेनिद्रय तक कर्मफल चेतना ही होती है । 
बुद्चिपू्वंफ राग ऊर्दा तक द्वोता है 
अस्त्युक्तलक्षणो रागधारिबरणोदयातर्‌ । 
अप्रमत्तगुणस्थानादर्याकष स्थान्नोर्घ्यमसत्यमी ॥९११॥ 
अर्थः--ऊपर कहा हुआ वुद्धिपूर्वक राग चारित्रमोहनीयके उदयसे होता है पे 
राग श्रप्रमत्त गुणस्थानसे पहले २ होता है । छठे गुणस्थानसे ऊपर सर्ववा नही होता है। 
भावारथ:--छठे गरुणस्थानमे सज्वलन कपायका तीत्रोदय है इसीलिये प्रमादझूप 
परिणामोके कारण वहां बुद्धिपूर्वक राग होता है। अप्रमत्त गुणस्थानमे सज्वलगंकी 
मन्दोदय है। वहाँपर प्रमादरूप परिणाम सर्वथा ही नहीं होते है। केवल ध्यातवावस्था 
है । जितनी मुनियोकी कतंव्य क्रिया है वह सब प्रमत्त गुणस्थान तक हो है । हां, 
स्वाध्याय, भोजन आदि क्रियाश्रोमे भी बीच २ में सातवाँ गुणस्थान हो जाता है। 
क्योकि छठा और सातवाँ दोनोका ही अन्‍्तर्मुहत्ते काल है। इसलिये दोनो ही अन्तर्मूहर्तमे 
बदल जाते है। 
अबुद्धिपूचंक राग कट्दों तक होता है | 
अस्ति चोध्वेमती त्ष्मो रागभाबुद्धिपू्वजः । 
अर्वाकू क्षीणकपायेस्यः स्यादिवक्षावशास्लवा ॥९१२॥ 
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अथ्थ/--प्रमत्त ग्रुणस्थानसे ऊपर सुक्ष्म-अबुद्धि पूर्वक राग है । यह राग 
क्षीणकषायसे पहले २ होता है। सो भी विवक्षाधीन है। यदि विवक्षा की जाय तो 
अबुद्धिपृ्वक-यृक्ष्म राग है भ्रन्यथा नही है । 
भावाथ:--दश वे गुणस्थानमे सूक्ष्म लोभका उदय रहता है। उससे पहले नवमें 
गुणस्थानमे बादर कषायका उदय है । परन्तु वह भी सूक्ष्म ही है। दशवे ग्रुणस्थान तक 
सूक्ष्म रागभाव रहता है इसलिये तो वहाँ तक श्रबुद्धि पूर्वक रागभावकीं विवक्षा की 
जाती है। परन्तु सातिशय-अ्रप्रमत्त गुणस्थानसे उपशमश्रेणी और क्षपकश्रेणी माँडना 
शुरू हो जाता है। इसलिये आठवे गुणस्थानसे लेकर दशवे तक कोई मुनि उपशमश्रेणी 
माँडते है और कोई क्षपकश्नेणी माँडते है। जो उपशमश्रेणी माँडते है उनके श्रौपशमिक 
भाव है और जो क्षपकश्रेणी माँडते है उनके क्षायिक भाव है। स्थूल दृष्टिसे आठवें नवमे 
भ्ौर दशवे इन तीन गुणस्थानोमे श्रौपशमिक श्रथवा क्षायिक दो प्रकारके ही भाव है 
परन्तु सुक्ष्महष्टिसे विचार करने पर वहाँ पर क्षायोपशमिक भाव,भी है। क्योकि चारित्र 
मोहनीयका वहाँ मन्दोदय भी तो हो रहा है । उस मन्दोदयकी विवक्षा करनेसे ही वहाँ 
क्षायोपशमिक भाव है अ्रन्यथा नही है । यही विवक्षा वशात्‌का आशय है। 
उपचार किस नयसे किया जाता है 
विमृश्येतत्परं  केथिदसद्भतोपचारतः । 
रागवज्ज्ञानमत्रारित सम्यक्त्वं तद॒दीरितम्‌ ॥९१३॥ 
अर्थ:--इसी बातको विचार कर किन्‍्ही पुरुषोने अ्रसदृभूत उपचार नयसे राग 
सहित ज्ञानको देखकर सम्यक्त्वको भी वैसा कहा है। भावार्थ:--जो मिले हुए भिन्न 
पदार्थोको अभेदरूप ग्रहण करे उसे अ्रसदृभुत व्यवहारतय कहते है जेसे आत्मा और 
शरीरका मेल होने पर कोई कहे यह शरीर मेरा है। इसीप्रकार राग भिन्न पदार्थ है 
परन्तु अ्रभेद बुद्धिके कारण ज्ञान और दर्शनकों भी किन्हीने सरागी (सविकल्प) कह 
दिया है वास्तवमे राग दुसरा पदार्थ है, ज्ञानदर्शन दूसरे पदार्थ है, रागका ज्ञाध 
दर्शनके साथ कोई सम्बन्ध नही है इसलिये इनमे सरागता केवल ओपचारिक है । 
ज्ञान, दर्शन कद्दों तक सबिकल्प कहे जाते न 
हेतोः पर प्रसिद्धेयें: स्थुललक्ष्येरितिस्मृतम्‌ । 
# आप्रमचं च सम्यकत्वं ज्ञानं वा सविकल्पकम्‌ |९१४॥ 





# मूल पुस्तकमें “अप्रमत्त” ऐसा पाठ दे परन्तु 'आप्रमतत' पाठ ठीक ग्रतीत होता है क्योंकि पहले 


छठे गुणस्थान तक ही बुद्धिपू्वंक राग बतछाया गया है । 
(44 
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अथी-हतुता पदार्थों लक्य स्सगेबाले जिन प्रशिद्ध पुरपोने दबले साग्रद्धत हेंनुते 
ऐसा कहा है । उनका कहना है कि प्रमत्त गुणस्थान पर्थलल सस्मकत्त औ्रोर ज्ञान दोनों 
ही सबिकल्पक है । 
ततस्तू ध्य तु सम्पक्त्य ताने यो नियिकल्पक्म । 
शुफ्लध्यानं तदेयास्लि तनास्ति घानचेनना ॥९१४॥ 
अर्थः--प्रमत्त गुणस्थानसे ऊपर सम्यत्य और शान दोनो दी निविकत्यक होते हैं । 
बही शुक्लप्यान कहलाता है, और उसी अवस्वाम शानचेतना होनी दे । 
प्रभताना ग्िकज्पत्वास्न स्थास्मा शुद्चतना | 
अस्तीति वासनोन्मेष कैपाश्ित्स ने सन्निद ॥%१4॥ 
अथ।--"प्रमत्त जीवोफों विकर्पात्मक होनेसे उनके शुद्ध चेतना नहीं हो सकती 
है ।” किन्‍्ही किन्ही पुरुषोके इसप्रकारको वासना लगी हुई है, वह ठीक नहीं हे । 
भावाथः--जो लोग ऐसा कहते ह्‌ कि प्रमत्त गुणस्थान पर्यन्त बुद्धियूव॑क राग 
होता है। इसलिये वहा तक ज्ञान और सम्यक्त्व दोनों हो संबिकत्प है । संविकर्स 
अ्रवस्थामे ज्ञानचेतना भी नही होती है अर्थात्‌ छठे गुणस्थानसे ऊपर ही ज्ञानचेतना होती 
है नीचे नही । आचार्य कहते है कि ऐसा ऊहनेवाले यथार्थ वस्तुके विचारक नहीं है। 
क्यो नही है सो नीचे बत्तलाते है । 
यतः पराश्नितों दोषों गुणों वा नाश्वेत्परम्‌ । 
परो वा नाश्रयेदोपं गुणाश्वापि पराशितम्‌ !!९१७॥ 
अथः--क्योकि दूसरेके आ्राश्नयसे होनेवाला गुण दोप दूसरेके आश्रय नहीं हो 
सकता है । इसीप्रकार दूसरा भी दूसरेके आश्रयसे होनेवाले गुण दोपोक्रों अपने आर्थिते 
नही बना सकता है। भ्रावार्थ--जिस आश्रयसे जो दोष अथवा गुण होता है वह दोष 
अथवा गुण उसी आश्चयसे हो सकता है, अन्य किसो दूसरे आश्रयसे नही हो सकता ऐसा 
सिद्धान्त स्थिर रहने पर भी जो पराश्चित ग्रुणदोपोको अन्याश्रित बतलाते हैं वे वास्तवमें 
बड़ी भूल करते है। 
राग किस कारणसे होता है ९ 
पाकाबारित्रमोहस्य रागोस्त्यौद्‌यिकः स्फुटम्‌ । 
६ सम्यक्त्वे स कुतोन्यायाज्ज्ञाने वाउन्नुदयात्मके ||९१८॥ 
अथथ+--चारित्रमोहनीय कर्मका पाक होनेसे राग होता है, राग आत्माका 
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झौदयिक भाव है, अर्थात्‌ क्मोके उदयसे होनेवाला है। वह औदगबिक भाव अनुदय 
स्वरूप सम्यक्त्व और ज्ञानमे किसप्रकार हो सकता है ? अर्थात्‌ नही हो सकता । 


भावाथ:---राग आत्माका निज परिणाम नही है किन्तु कमोके उदयसे होनेवाली 
वेभाविक अवस्था है प्तम्यक्त्व और ज्ञान दोनो ही श्रात्माके स्वाभाविक गुण हैं। इसलिये 
उनमे रागभाव हो ही नही सकता है । 
ज्ञानचेतनाको भी राग नष्ट नहीं कर सकता है 
अनिष्नन्रिद सम्पक्त्व॑ राग्ो 5यं बुद्धिप्वेकः । 
नून॑ हन्तुं क्षमों न स्याज्ज्ञानसंचेतनामिमाम्‌ |९१९॥| 
अर्थ/--बुद्धिपू्वक राग सम्यक्त्वका घात नहीं कर सकता है । इसलिये वह 
सम्यक्त्वके साथ अ्विनाभावी ज्ञानचितना (लब्धिरूप)का भी घात नियमसे नहीं कर 
सकता है। भावार्थ!--राग भाव आत्माके चारित्रगुणका ही विघात करेगा | वह न तो 
सम्यवत्वका ही विधात कर सकता है और न सम्यकत्वके साथ अ्विनाभावपूर्वक रहनेवाली 
ज्ञानचेतनाका ही विधात कर सकता है। इन दोनोसे रागका कोई सम्बन्ध ही नही है, 
इसलिये चौथे गरुणस्थानमे भी ज्ञानचेतना होती ही है उसका कोई बाधक नही है । जो 
लोग वीत्तराग सम्यक्त्वमे ही ज्ञानचेतना कहते थे उनका सयुक्तिक खण्डन हो चुका । 
ऐसी भी तकणा न करो 
नाप्यूहमिति शक्तिः स्याद्रागस्येतावतोपि या । 
बन्धोत्कर्पोदयांशानां हेतुदंगमोहकमंण। |९२०।॥| 
अर्थ:--रागकी ऐसी भी शक्ति है जो दर्शन मोहनीय कर्मके बन्ध, उत्कर्ष और 
उदयमे कारण है ऐसी भी तकंणा न करो । 
ऐसा मानसनेमें दोष 
एवं चेत सम्यगुत्पचतिन स्थात्स्यात्‌ दगसंभव! । 
सत्यां प्रध्य॑ मग्र्यां कार्यध्यंसस्य सम्भवात्‌ ॥९२ १॥ 
अथे।--यदि राग भाव ही दर्शन मोहनीयके बन्ध उत्कर्ष और उदयमें कारण हो 
तो सम्यग्दशनकी उत्पत्ति ही नही हो सकती है। फिर तो सम्यग्दर्शनका होना ही 
मसम्भव हो जायगा । क्योंकि नाशकी सामग्री रहने पर कार्यका नाश होना 
अवश्यभावी है। भावाथे+--पहले तो शकाकारने सराग अवस्थामे ज्ञानचेतनका निषेध 
किया था, परन्तु उसका उसे उत्तर दे दिया गया कि रागका और ज्ञानचेतनाका कोई 
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सम्बन्ध नही है पराश्चित दोग गुण अन्याक्षित नहीं हो सकते हैं। रागनाब चार्रिः 
ग़ुणका ही विघातक है। बहू सम्यारदर्जन ओर जानका विज्ाचक न; दी हो सता है। कि 
शकाकारने दूसरी शक्रा उठाई है कि यद्यपि रागनाब सम्पस्दर्शनफ़ा विश्रातक नहीं ै 
सम्यग्दर्शकका विघातक तो दर्शन मोट्नीय कर्म दे तथापि रागमाब उस दर्शन मोहनीः 
कर्मका बनन्‍्ध करानेमे तथा उसके परमाणुऑओको उदयमे लातेगे समर्थ हे । म्राच्रार्य कह! 
है कि यदि रागभाव ही दर्शन मोहनोसफा बन्‍्ध तथा उदय करनेमे समर्थ है तो प्रत्मामि 
सम्यवत्वकी कभी उत्पत्ति हो नहीं हो सडली है । 
रागभावसे सम्यसल ही हानि नहीं दो सहती है 
न स्यात्तम्पस्लप्रध्य॑मथारित्रायर णोद यान । 
रागेणतावना तत्र इठमोह़े इनधिकारिणा ॥९२२॥ 
अरथा--चारित्रावरण कर्मके उदयसे (राग्रभावसे) सस्यनत्वका विधात नहीं हो 
सकता है । क्योकि रागभावका दर्शनमोहनोय कर्मके विपयमे कोर्ट अधिकार नहीं है | 
सिद्धान्त कथन 
यतथास्त्थागमात्‌ सिद्धमेतद्दइमोडकर्मणः । 
नियतं स्योदयाद्वन्धप्रभ्नति न परगोदयान्‌ ॥९२३॥ 
अथः--क्यों कि यह वात आगमसे सिद्ध है कि दर्शन मोहनोय कर्मका वस्न उत्कर्प 
श्रादि दर्शन मोहनीय कर्मके उदयसे ही नियमसे होता है। किसी अन्य (चार्ितरि 
मोहनीय ) के उदयसे दर्शनमोहनीयका बन्च, उत्कर्प, उदय ऊुछ नही होता । 


भावार्थ:--जिस कार्यका जो कारण नियत है उसी कारणसे वह कार्य सिद्ध होता 
है, यदि कार्यकारण पद्धतिको उठा दिया जाय तो किसी भी कार्यकी सिद्धि नहीं हो 
सकती है । इसके सिवा सकर, आदि अनेक दूपण भी आते है। क्योकि कारण भेदसे 
ही कार्य भेद होता है। अन्यथा किसी पदार्थकी ठीक २ व्यवस्था नही हो सक्रती है। 
सिद्धान्तकारोने पहले गुणस्थालमे दर्शनमोहनीयका उदय कहा है वही पर उसका स्वोदयम 
बन्ध भी होता है। यदि दर्शनमोहनीयका वन्ध अथवा उदय आ्रादि किसी दुसरे कर्मेके 
उदयसे भी, होने लगे तब तो सदा पहला ही गुणस्थान रहेगा । अ्रथवा गुणस्थानोकी 
श्ुद्धला ही हूट जायगी । गरुणस्थानोकी अव्यवस्था होने पर ससार मोक्ष अथवा शुर्द् 


अशुद्ध भावोकी व्यवस्था भी नही रह सकती है, इसलिये दर्शनमोहतीयके उदय होने १९ 
ही उसका बन्ध उत्कर्पे आदि मानना न्‍्यायसगत है। 
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शंकाकार 
ननु चेवमनित्यत्व॑ं सम्यक्त्वाद्रद्ययस्य यत्‌ | 
स्रृतः स्वस्योदयाभावे तत्क्थं स्थादूहेतुतः ॥९२४॥ 
न प्रतीमो बय॑ चेंतद्दइमोहोपशम! स्यम्‌ । 
९ योच्चे 0 
हेतु; स्यात्‌ स्वोदयस्योच्चंहत्कपर्या 5थवा मनाक्‌ ||९२४॥ 


अर्थ--शकाकारका कहना है कि यदि अपने उदयमे ही भ्रपना वन्ध उत्कर्ष हो 
अथवा परोदयमे परका उदय न हो तो झ्ादिके दो सम्यक्त्वोंमे अनित्यता कैसे आ सकती 
है ? क्योकि विना कारण अपना उदय अपने आप तो हो नही सकेगा, श्रौर बिना दर्शनमोह- 
नीयके उदय हुए आदिके दो सम्यक्त्वोमे अनित्यता आ नहीं सकती है तथा हम (शका- 
कार) यह भी विश्वास नही कर सकते है कि स्वयं दर्शन मोहनीयका उपशम ही 
दर्शनमोहनीयके उदय अथवा उत्कर्षका कारण हो जाता हो । 


भावार्थ:--उपशमसम्यवत्व और क्षयोपशम सम्यक्त्व दोनों ही अ्रनित्य है भर्थात्‌ 
दोनो ही छूटकर मिथ्यात्व रूपमें आ सकते है । क्षायिक सम्यक्त्व ही एक ऐसा है जो 
होनेपर फिर छूट नहीं सकता है । शकाकार पहले दो सम्यक्त्वोके विषयमे ही पूंछता है 
कि दर्शंनमोहनीयका जिससमय उपशम अथवा क्षयोपशम हो रहा है उससमय किस 
कारणसे दर्शनमोहनीय कर्मका उदय हो जाता है जो कि सम्यक्त्वके नाशका हेतु है । 
स्वय दर्शनमोहनोय कर्मका उपणम अथवा क्षयोपशम्र तो उसके उदयमे कारण हो नहीं 
सकता है। यदि ऐसा हो तो आत्माके स्वाभाविक भाव ही कर्मबन्धके कारण होने' 
लगेगे। और बिता कारण दर्शनमोहनीयका उदय हो नही सकता है इसलिये श्रगत्या 
परोदय (राग)से उसका उदय और बन्ध मानना पड़ता है, शकाकारने घुमाव देकर 
फिर भी वही “सराग अवस्थामे ज्ञानचेतना नही हो सकती है” शका उठाई है। 
ञ्त्तर 
नेवं यतों 5नभिज्ञोसि पुह्लाचिन्त्यशक्तिषु | 
प्रतिकर्म प्ररृत्याथर्नानारूपासु वस्तुतः ॥९२६॥ 
अथः--आचार्य कहते है कि शकाकारने ऊपर जो शका उठाई है वह सर्वथा 
निर्मूल है। आचायें शकाकारसे सम्बोधन करते हुए कहते है कि अभी तुम पुदगलकी 
अचिन्त्य शक्तियोके विषयमे विलकुल अजान हो, तुम नही समभते हो कि हर एक कर्ममे 
प्रकृति, प्रदेश, स्थिति, अनुभाग आदि अनेक रूपसे फलदान शक्ति भरी हुई है। 
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भस्यूदयों यथानादे! सयवशोपश्मस्तेथा । 
उदयः प्रशमों भूगः स्थादर्यागवुनमयात्‌ ॥॥%२७॥ 
अर्थ:--लनिसप्रकार अनादि काससे कमोक़ा उदय हो रहा है उसीध्रकार ऊर्मडि 
उपशम भी स्वय होता है | इसी प्रफार उपगमऊे पीछे उदस शोर उददवक रद उपग्म 
बार बार होते रहते हैं। यह उदय और उपणमकी शद्घूता जब तक मोक्ष नद्म होता 
है वरावर होती रहती है । 
यदिएसा ने माना जाय सी दीफ 
अथ गत्यन्तरादोपः स्थादसिद्र्वसज्ञकः । 
दोपः स्यादनवस्थात्मा दवा रोन्योन्यसंभ्षयः ॥%२८॥ 
अर्थ।--यदि ऊपर कही हुई व्यवस्था न मानी जाय और दूसरी ही रीति स्वीकार 
की जाय तो श्रत्तिद्ध नामक दोप गाता है, अनवस्या दोष भी आता है। अन्योन्याथ्य दौप 
भी आता है जो कि दुर्वार है । ये दोप किमप्रकार आते हूँ इस बातका खुलाता तीचे 
किया जाता है 
राग स्वय द्वीता दे या परसे 
दृडमोदस्पीदयोी नाम शागायचोस्नि चेन्मतम्‌ । 
सो5पि रागोस्ति स्थायचः कि स्यादपरगगमात्‌ ।९२९॥ 
अ4थ।--दर्शन मोहनीयका उदय शकाकफ़रारके अनुसार यदि रागाधीन माता जैँयें 
तो दूसरी शका उपस्थित होती है कि वह राग भी क्या अपने ही अधीन है अरवात्‌ 
अपने आप ही होता है भ्रथवा दूसरे रागके अ्रधीन है । 
राग यदि अपने आप ही होता है 
स्वायचश्चेच चारित्रस्य मोहस्पोदयात्खतः । 
यथा रागस्तथा चाय॑ स्वायत्तः स्वोदयात्खतः ।॥९३०॥ 
अथ:--यदि चारित्रमोहनीयके उदयसे राग स्वय अपने झ्ाप ही होता है तो जिंस 
प्रकार राग स्वय होता है उसीप्रकार यह दर्शन मोहनीयका उदय भी अपने उदयसे 
स्वय ही अपने आप होता है। 
यदि परस्पर सिद्धि मानी जाय 
अथ चेत्तदुद्ययोरेष सिद्धिश्रान्योन्यहेतुतः | 
न्यायादसिद्धदीफ स्थादोषादन्योन्यसंश्रयात्‌ ॥९३ १॥ 
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अरथः--अथवा यदि दोनों की ही सिद्धि एक दूसरेसे मानी जाय श्र्थात्‌ रागसे 
दर्शनमोहनीयका उदय माना जाय और दर्शनमोहनीयसे रागोदय माना जाय तो अ्रसिद्ध 
नामका दोष आता है। इसीके अन्तर्गत अन्योन्याश्रय दोष आता है । भावाथ।+--परस्पर 
एककी सिद्धि दूसरेके आधीन माननेसे एककी भी सिद्धि नही हो सकती है। क्योकि जब 
एक सिद्ध हो जाय तब दूसरा सिद्ध हो, परस्परकी अपेक्षामे एक भी सिद्ध नही होता है । 
गरम भी ऐसा नहीं बतलाता है 
नागमः कश्निदस्तीरगधेतुरंढ मोहकमंणः 
# रागस्तस्याथ रागस्य तस्प हेतुटगाशति। ॥९३२॥। 

-कोई जेनागम भी यह नही वतलाता है कि दर्शनमोहनीय करमका हेतु राग 

है और उस रागका हेतु दर्शनमोहनीय कम है। 

साराश 


तस्मात्सिद्वोस्ति पिद्धान्तो दृड़मोहस्येतरस्प वा । 
उदयोजुदयों वा5थ स्थादनन्यगतिःस्वतः ।।९३३॥। 


अर्थ:---इसलिये यह सिद्धभूत-निश्चित सिद्धान्त है कि दर्शन मोहनीयका श्रथवा 
चारित्र मोहनीयका उदय अ्रथवा अनुदय बिना किसी दूसरे हेतुके अपने भ्राप ही होता है । 


ऊपर कहे हुए सम्पूर्ण कथनका फलितार्थ 


तस्मात्सम्पक्ल्वमेक स्थादर्थाचन्लक्षणादपि | 
तथथा 5वश्यकी तत्र विध्ते ज्ञानचेतना ९३४॥| 


अरथ;---इसलिये सम्यक्त्व एक ही है। क्योकि उसका लक्षण भी एक ही है 
इसलिये वहाँपर ज्ञानचेंतना अवश्य ही है। भावाथे;---ऊपर बहुत दूरसे यह बच चको 
आ रहो थी कि सराग सम्यकत्वमे ज्ञानचेतना नहीं होती है। वीतराय रत्यलकरे 
होती है। शकाकारने रागके निमित्तसे सम्यकत्वके सराग और दीचदए उतने जे 
किये थे, आचाये कहते है कि रागका चारित्रसे सम्बन्ध >> ५ 


नही है इसलिये न तो सराग और वीतराग ऐसे सम्यकदक को हे 
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चेतनाका श्रभाव ही है सम्यग्दशंन एक है। उसका व्वादुदुते रझ्पा है ज्ञाचऑंचया 
सम्यर्दर्शनका अविनाभावी गुण है इसलिये सम्दखजेके दय इच्छा होता प्रचाऊचआक 
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है। इसलिये चाहे सरागावस्वा हो चाहे बीतरायावस्वा हो झानचेलना सम्पक्त्वके माव 
झवश्य ही होगी । 
सम्यक्त्य्क भेद 
मिश्रोपश्मिर्क नाम क्षायिकं चेति तत्त्रिधा । 
स्थितिबन्धक्तों भेदी ने भेदीं रमयन्धसाव !९३४।। 
अथः--सम्यक्त्वके मिश्र (क्षायोपशमिक) औपशमिक और द्वायिक ऐसे तौन 

भेद है इन तीनो भेदोमे स्थिति वन्‍्धकी अपेक्षासे ही भेद है । रसवन्ध (अनुभाग वन्य) 
की अपेक्षासे कोई भेद नहीं है 

भावाथ!--पम्यवत्वको घात करनेवाली सात प्रहुृतियां हैं-मिव्यात्व, सम्यड मिव्यात्व 
सम्यक्त्व प्रकृति, अनन्तानुबन्धि क्रोध, मान, माया, लोभ इन सातोके क्षयोपशमर्ते 
क्षायोपशमिक सम्यक्त्व होता है । सातोके उपशमसे उपशम सम्य्त्व होता है, और 
सातोके क्षयसे क्षायिक सम्पक्त्व होता है। औपशमिक सम्यक्‍त्वकी जघन्य और उत्हे४ 
स्थिति श्रन्तमुहतंकी है। क्षायिककी जघन्य स्थिति अन्तर्मह्तकी है ! उत्कृष्ट स्थिति 
श्रन्तमुह्॒त॑ सहित भ्रष्ट वर्ष कम दो करोड पूर्व ग्रधिक तेतीस सागरकी है | क्षायोपशमिक 
सम्यक्त्वकी जघन्य स्थिति अन्तर्महर्तकी है और उत्कृष्ट स्वति छघासठ सागरजी है । 
इसप्रकार स्थितिकी अपेक्षासे सम्यक्त्वके तोन भेद है। और भी उसके श्रनेकछ भेद हैं 
परन्तु इन सब भेदोके रहते हुए भी सम्यकत्व गुणमे वास्तव हृष्टिसे कोई भेद नहीं हें 
सभी भेदोमे आत्माको स्वानुभूत्यात्मक आनन्दका देनेवाता एक ही सम्यक्‍त्व गुण 
इन भेदोकी श्रपेक्षासे सम्यक्त्व गुणमे किसी प्रकारका भेद नही है । इसोलिये ग्रत्थकारने 
बतलाया है कि स्थितिबन्ध कृत ही भेद है। रसकी भ्रपेक्षासे कोई भेद नही होता है 
अर्थात्‌ उसके अनुभवमे कोई अन्तर नही है । 

अब स्थिति और अनुभागत्रन्धमें अन्तर दिखलानेके लिये चारों बन्धोंका स्वरूप दिखाते हैं 


तदथ्रथा 5थ चतुर्भंदो बन्धो 5नादिग्भेदतः । 
प्रकृतिथ प्रदेशार्यों वन्‍्धों स्थित्यनुभागकौ ।॥॥९३३६॥ 
अथ;--प्रकृतिबन्ध, प्रदेशबन्ध, स्थितिबन्ध और अनुभागबन्ध इसप्रकार बन्धके 
चार भेद है। ये बन्धके भेद-प्रभेद श्रनादिकालसे चले आते है । 


रे 
# आज्ञामागंसमुद्भवमुपदेशात्सूव्रवीजसक्षेपातू , विस्ताराथी भ्या भवसवपरमावादिगाठश्व | 
. झात्मानुशासत। 
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भावाथः--ससारी श्रात्मायें अनादिकालसे ही चारो प्रकारके बन्धोंसे बन्धी हुईं 
है, परिणामोकी मलिनताके भेदोंसे उस बन्धमे भी अनेक भेद-प्रभेद होते रहते हैं । 


चारों बन्धोंका स्वरूप 


प्रकृतिस्तत्वभावात्मा प्रदेशों देशसंश्रय! | 
अनुभागो रसो ज्ञेयो स्थिति! कालावधारणम्‌ ॥९३७॥। 


अर्थः--कर्मोके भिन्न भिन्न स्वभावको प्रकृति कहते हैं । अनेक प्रदेशोंके समूहको 
प्रदेश कहते हैं, रसको श्रनुभाग कहते है और कालकी मर्यादाकों स्थिति कहते हैं। 


भावाथः--प्रकृति नाम स्वभावका है, जैसे गुड़की मीठी प्रकृति अर्थात्‌ गुड़का 
भीठा स्वभाव, निब्बूकी खट्टी प्रकृति-निब्बूका खट्टा स्वभाव, नीमकी कडुवी प्रकृति- 
नीमका कड॒वा स्वभाव, मिरचकी चरपरी प्रकृति-मिरचका चरपरा स्वभाव, इत्यादि । 
इसीप्रकार ज्ञानावरण कर्मकी क्या प्रकृति ? ज्ञानको ढक देना, दर्शनावरण कर्मकी क्या 
प्रकृति $ दर्शनको ढक देना, मोहनीयकी क्‍या प्रकृति ? सम्यग्दर्शन तथा सम्यक्चारित्रको 
विपरीत स्ंवादु करना, अन्तरायकी क्या प्रकृति ? वीर्यंशक्तिको ढक देना। इसप्रकार 
भिन्न भिन्न क्मके भिन्न भिन्न स्वभावको ही प्रकृति कहते है । तथा स्वभाव नाम गुणका 
है ' इसलिये प्रकृति कर्मोका गुण है। परन्तु ग्रुण गुणीमे अ्रभेद विवक्षा होनेसे गुणके 
निमित्तसे गुणी भी प्रकृति शब्दसे व्यवहार किया जाता है। जैसे ज्ञानको ढकनेवाले 
कर्मको भी ज्ञानावरण प्रकृति कहते हैं, दर्शनको ढकनेवाले कर्मको भी दर्शनावरण प्रकृति 
कहते हैं। यद्यपि ज्ञान दर्शशकों ढकना यह उन कर्मोकी प्रकृति (स्वभाव) है तथापि 
अभेंद विवक्षासे उस स्वभाववाले कर्मोंको भी उसी शब्दसे व्यवहार करते है । इसप्रकार 
उस भिन्न भिन्न स्वभाववाले कमंबन्धको प्रकृति बन्ध कहते है | प्रकृतिबन्धके ८ भेद हैं, 
ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र, अ्रन्तराय । इनमे ज्ञाना- 
बरण, दर्शनावरण, मोहनीय और अन्तराय ये चार कर्म घातिया है श्र्थात्‌ श्रात्माके 
ज्ञानादि ग्रुणोको घात करनेवाले हैं, और बाकीके चार अ्रधातिया है भ्र्थात्‌ प्रात्माके 
ग़ुणोको घात नहीं करते है। यहाँ पर यह शका हो सकती है कि जब अधातिया कर्म - 
श्रात्माके ग्रणोका घात ही नही करते है तो फिर आठो कर्मोके अभावसे भाठ गुण सिद्धोमें 
किसप्रकार बतलाये गये है ? इसका उत्तर यह है कि गुण दो प्रकारके होते है, एक- 
अनुजीवी ग्रुण, दूसरे प्रतिजीवी गुण । जो ग्रुण भाव रूप हो, आर्थात्‌ वास्तवमें अपनी 
सत्ता रखते हो उन्हे अचुजीवी गुण कहते हैं। ज्ञान, दर्शन, सुख, वीर्य इत्यादि सब 
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प्रतिसमय यह जोव सिद्ध राशि (अनन्तानन्त)के अ्रनन्तवे भाग और श्रभव्य जीव राशि 
(जघन्य युक्तानन्त ) से अनन्त गुरे समय प्रवद्ध अर्थात्‌ एक समयमें बँवनेवाले परमाणु 
समूहको बाँधता है। परन्तु मन, वचन, कायकी प्रवृत्तिरूप योगोंकी विशेषतासे कभी 
कमती कभी बढती परमाणुओका भी बन्ध करता है परन्तु अनन्तसे कम बध नही करता 
है। क्योकि श्रनन्त वर्गके समूहको एक वर्गणा कहते है, और अनत्तानन्त वर्गेणाओ्ोके 
समूहको एक समय-प्रवद्ध कहते है, और इतने ही परमाणु प्रतिसमय इस जीवके उदयमें 
श्राते रहते है, उदय होनेवाले परमाणु समृहकों निषेक कहते है। इसप्रकार यह बंध 
उदयकी श्वृद्धला तब तक बराबर होतो रहती है जब तक कि यह जीव कर्मबंधकी 
कारणभूत कषाय विशिष्ट योगोंकी प्रवृत्तिको नही रोकता है। जो कर्म परमाणु इस 
जीवके बँधते है वे आ्राठ उपर्यक्त प्रकृतियोंमें बँट जाते है, उस बँटवारेमे आयु कर्मका 
हिस्सा सबसे थोड़ा रहता है उससे कुछ अधिक नाम और गोत्र कर्मका समान हिस्सा 
रहता है, नाम गोत्रसे अधिक ज्ञानावरण, दर्शनावरण, अन्तराय इन तीन प्रकृतियोंका 
समान हिस्सा रहता है और उनसे अधिक मोहनीय कर्मका हिस्सा रहता है । 
उससे अधिक हिस्सा वेदनीय कर्मका रहता है । वेदनीय कर्मका भाग सबसे भ्रधिक रहता 
है इसका कारण यह है कि वेदनीय कर्म सुख ढु खका कारण है इसलिये इसको 
निजंरा अधिक होती है, इसीलिये सबसे अधिक द्रव्य इसमे चला जाता है। 
स्थिति बध आत्माके साथ करके रहनेकी मर्यादाको कहते है | जो कर्मंबध हुआ 
है वह कितने काल तक आत्माके साथ रहेगा इसीका नाम स्थिति बंध है। यह स्थिति 
बध दो प्रकारसे होता है। एक जघन्य एक उत्कृष्ट सबसे जघन्य स्थितिबध श्रन्त- 
मृहतंका होता है परन्तु उदीरणा (असमयमे किसी कारणवश निर्जरा होनेवाले कम) 
होनेपर जघन्य स्थितिबध एक श्रावलि मात्र है, अर्थात्‌ यदि किसी कर्मेकी उदीरणा भी 
हो तो भी कमसे कम आवलि मात्र आबाधा काल पड़ेगा ही । तत्काल बध और तत्काल 
उदीरणा भी नही होती है, ग्यारहवें, बारहवें और तेरहवे गुणस्थानमें जो तत्काल बंध 
और तत्काल उदय होता है वास्तवमे वह बध ही नही है । बध कषायके निमित्तसे होता 
है, उक्त गुणस्थानोमे कषायका उदय ही नही है इसलिये वहाँ पर योगके निमित्तसे जैसे 
कर्म आता है वैसे ही चला जाता है। उत्कृष्ट स्थितिबध सत्तर कोटाकोटि सागर प्रमाण 
होता है। मध्यके अनेक भेद है। कर्मोका उदय आबाघा काल# के पीछे हो होता है। 
# फम्म सरूवेशागय दृव्घ झय पृदि उद्यरूवेण । 
रुवेर॒ुदीस्णस्सव आवाद्दा जाबव ताव हवे। 


५२४ ] पद्चाभ्यावी [ दूमा।। 


उदयकी अपेक्षासे आवाधा कालका प्रमाण सातो कर्मों (आयु करमड़ी छोड़कर) का एक 
कोडा कोटि सागर प्रमाण स्थितिका सौ बर्ष प्रमाण है, बाकी स्थितियोका उनके त्रेरा- 
शिकके श्रनुसार जान लेना चाहिये। आयु कर्मका आवबाबा फाल कोड पूर्वके तीसरे 
भागसे लेकर आवलिके अ्रसख्यात भाग प्रमाण है | जैसे अन्य ऊर्मोफ़ो श्रावाधा स्थितिक 
प्रनुसार भाग करतनेसे होती है वेसी श्रायु कर्मफी नहीं हे । उदीरणाकी अपेक्षामे वक्त 
कर्मोकी श्रावाधा आवलि प्रमाण है । परभवकी वंबी हुई आयुकरी उदीरणा नहीं होतों 
है । बिना स्थिति वधके कर्म अपना फल उस ग्रात्माकों नहीं दे सऊते है और स्थितिवध 
कषायसे होता है । इसलिये कपायोको कम करना ही सुख चाहनेवालोंका परम 
कर्तव्य है । 

अनुभागवन्ध-कर्मोके फल देनेकी शक्तिकी हीनता व अधिकृताकों कहते हैं। 
वास्तवमे यही बन्ध साक्षात्‌ आत्माकों दु खका कारण है। क्योंकि कर्मोंका फल 
(विपाकावस्था) ही दुख है भौर कर्मोका फल अनुभागवन्धसे होता है। आत्माके 
गुणोका विभाव परिणमन इसीसे होता है। आत्मामे अ्रशुद्धता इसीसे आती है | 
आत्माके सक्‍्लेश परिणामोसे ग्रशुभ प्रकृतियोमे तीब्र अनुभाग पडता है और शुभ 
प्रकृतियोमे जघन्य पडता है तथा शुभ परिणामोसे अशुभ प्रकृतियोमे जघन्य अनुभाग 
पडता है शुभोमे अधिक पडता है। चारो घातिया कर्म अशुभ है। उनका अनुभाग 
श्र्थात्‌ फल देनेकी शक्ति चार भेदोमे विभाजित की जाती है। कुछ कर्मोमे फल देनेकी 
शक्ति लताके समान है| जैसे लता कोमल होती है वैसे हो उन कर्मोफी फलदान शक्ति 
भी बहुतः हलकी होतो है। लताके समान फलदान शक्ति रखनेवाले कर्म आत्माके 
गुणोंका सम्पूर्णतासे घात नही कर सकते है किन्तु एक देश घात करते है । जैसे सम्यकक्‍त्व 
प्रकृति लताके समान है वह सम्यग्द्शनका सर्व घात नहीं कर सकती इसीलिये वह 
देशधाती प्रंकृतियोमे गिनाई गई है। कुछ कर्म परमाणुओमें काष्ठके समान फलदान शक्ति 
है। काष्ठ, लतासे बहुत कठोर होता है, काप्ठके समान शक्ति रखनेवाले' कर्मोका बहुत 
थोडा (अनन्तर्वाँ) भाग देशघातती है। और बहु भाग सर्वधाती है । कुछ परमाणुभोमे 
हड्डीके समान शक्ति है, यह शक्ति काप्ठकी अपेक्षासे और भी कठोर है और कुछ कर्म 
परमाशुश्रोमे 'पत्थरके समान फलदान शक्ति है ये कर्म सर्व घाती है, अर्थात्‌ ऐसी शक्ति 


अर्थात्ू-आत्मामें बाधा हुआ कम जब तक उदय रूपसे और उदीरणा रूपसे निर्जुरित नहीं हो 
तब तक उस काछको आवबाघा कार कहते हैं। 
ग्रोमट्रसार कर्सकाण्ड | 


अ्रभ्याय ] स॒ुवोधिती दीका [ शर्‌< 


रखनेवाने कर्म आत्माके गुणोंका सम्पुर्णंतासे घात करते हैं । मिश्र प्रकृति और मिच्यात्व 
प्रकृति इतका उदाहरण है । मिश्र प्रकृति काष्ट भागके समान है । और मिथ्यात्व प्रकृति 
ही और पत्थरके समान है। जिसप्रकार धातिया कर्म सव हो अशुभ हैं उमप्रकार 
अघातिया कर्म नही हैं किन्तु उतमे सातावेदनीय, शुभ आयुक शुभ ताम और उच्च गोत्र 
ये शुभ हैं, वाकीके-असातावेदनीय, अशुभ झ्रायु, अशुभ ताम और नीच गोत्र ये अशुभ 
कर्म हैं। जो २ शुभ प्रकृतियाँ है उनमे भी चार प्रकारकी शक्तियाँ-गड़, खाँड, शर्करा 
(मिश्री) और अमृतके समान समभना चाहिये । प्र्थात्‌ प्रशस्त कमोमे कुछ भाग तक 
गुड़के समान फलदान शक्ति है, इसीप्रकार कुछ भाग तक खाँडके समान, कुछ भाग 
तक मिश्रीके समान और कुछ भाग तक अमृतके समान फलदान शक्ति है। अधातिया 
कममि जो २ अशुभ प्रकृतियाँ हैं उनमें ऋमसे नीम, काज्लीर, विष श्र हालाहलके समान 
शक्ति भेद समभना चाहिये। इन्ही शक्ति भेदोके अनुत्तार यह जीव सुख दु.खकी 
अधिकता श्रथवा होनताको भोगता है। यह शक्तिभेद ही फलदान शक्तिका तारतम्य 
कहलाता है | ऐसा तारतम्य अनुभाग बन्धमे होता है । इसलिये वास्तवमे अनुभाग वन्य 
ही दु खोका मूल कारण है । श्रथवा दूसरे शब्दोमे यह कहना ठीक है कि अनुभागवन्व 
ही दु.खस्वरूप है। इसको दर करनेका उपाय भी कंपायोकी हीनत्ा है। जितनी २ 
केपायें पुष्ठ होगी उतना २ ही कमोमे रस शक्तिका आधिव्य होगा, और जितनी २ कपाये 
निवेल अ्रथवा मनन्‍्द होगो उतनी २ ही कर्मोमे रस शक्तिकी हीनता होगी। उपर्युक्त 
चारो प्रकारका ही वन्‍्ध योग और कपायसे होता है। योगसे प्रकृति ओर प्रदेशवन्ध 
दोता है। कपायसे स्थिति और अ्रनुभाग वन्ध होता है इत योग और कपाय दोनोऊे 
ममुदायको लेश्या कहते है | लेश्याका लक्षण यही है कि “कपाबोदबानुरज्ञिता 
योगप्रवृत्तिलेश्या+” अर्थात्‌ कपायोके उदय सहित जो योगोकी अवृत्ति है उसीका नाम 
कक एप्णण पद गे गा ही आवु शुभ दैं। परन्तु गतियोंर्ने देवगति और नमनुष्यगति 
पे हे गति शुभ है इसका कारण भी यह है कि तियंगातिमें कोई जीव जाना नहीं चाहता ई ज्योडि वर 
दुखडा कारण है इसलिये तियेग्राति तो अशुभ है, परन्तु जो जीव तिर्यंगातिमें टै व्‌ पढ़ोंसे निशरदन 


नही चाइत्ता इसलिये तिरंगायु शुभ है। और नरकमें तो फोई जाना भी नदी चादता और पहुंच हर पा 


ददरता मो कोई नहीं चाहता इसलिये नरफंगति और नरकायु दोनो दी जशुन 4 । 
+ ज्ञोग पवित्ती लेस्सा कंसाय बदयाणुरजिया दर 
तत्तो दोण्णु कज्म पन्‍्पचनुस्त समुदद्ध ॥ 
अयान्‌ कपायोद्यर जित योगों की प्रवृत्ति लेश्य कहलाती दै। इसडिये त्पाव जीर योगरूप तश्याने 
हा चारा अकार का बन्च दाता 


४२६ | पत्चाध्यायी [ दूसरा 


लेश्या है इसलिये यह लेश्या हो चारो बन्धोका कारण है। शुभ लेशया अर्थात्‌ शुभ राग 
और शुभ योग प्रवृत्ति पुण्यवन्धका कारण है श्रीर अशुभ लेश्या श्र्थात्‌ अशुभ राग ग्रौर 
अशुभ योगोकी प्रवृत्ति पापवन्चका कारण हैक्कष इसलिये सबसे प्रथम अशुभ प्रवृत्तिका 
त्याग कर शुभ प्रवृत्तिमें लगना चाहिये। शुभ प्रवृत्तिमे लग जानेसे जो अशुभ 
प्रवृत्तिजन्य तीव्र दु खका कारण पापबन्ध होता है वह रुक जाता द्वै । 
अनुभागबन्वर्म विशेषता 
स्वाथक्रिया समर्थोत्र बन्धः स्याद्रससज्तिकः । 
शेपयन्ध त्रिकोप्येप न कार्यकरणक्षम: ॥९३८॥। 
अर्थ:--अपर जो चारो वन्धोका स्वरूप कहा गया है उनमे अनुभाग वन्ब ही 

स्वार्थ क्रियाके करनेमे समर्थ है, वाकीके तीनो ही बन्च कार्य करनेमे समर्थ नहीं हैं 


भावाथ--प्रकृति बन्ध, प्रदेश वन्धच, स्थिति वन्‍्ध इन तीनोसे आ्रात्माकों साक्षात्‌ 
दु.ख मही होता है, साक्षात्‌ दुःख देनेवाला और आत्माके गुणोका घात करनेवाला 
अ्रनुभाग बन्ध ही है । क्योकि हरएक कर्म इस शक्ति अवस्थामे हो फल देनेमे समथ है, 
और इस शक्तिमे न्यूनाधिक्य अनुभाग बन्धसे आता है । 
साराश 
ततः स्थितिवशादेव सन्म्रात्रेष्यत्र संस्थिते | 
ज्ञानसब्चेतनायास्तु क्षतिन स्यान्मनागपि ॥९३९॥। 
अर्थ:--इसलिये तीनो सम्यग्दर्शनोमे स्थितिवन्धकी अपेक्षासे सत्ता मात्रमे ही भेद 
है, उससे ज्ञानचेतनाकी किच्चित्मात्र भी क्षति (हानि) नही है । 


भावाथ:--पहले कहा गया है कि सम्यरदर्शनके क्षायिक, क्षायोपशमिक और 
भौपशमिक ऐसे तीन भेद है, उन तीनो ही भेदोमे उस अलौकिक सम्यग्दशन गुणकां 
मनुभवन समानतासे होता है, केवल कर्मोकी स्थितिकी भ्रपेक्षासे उन तीनोमे भेद है, 
वास्तवमें रसबन्ध कृत भेद नही है इसी बातकों चारो बन्धोका स्वरूप बताकर स्पष्ट 


# लिंपइ अप्पीकोरई एदोय खिय मपुण्ण पुण्ण च | 

जीवोति होदि लेस्सा लेस्सागुणजाणयक्खादा ॥। 
अ्थीत्त्‌ जीव जिसके कारण पुण्य पापका ग्रहण करे उसीको लेश्याके जाननेवरारों ने लेश्या कद्दा है। 
गोमटूतार । 


अष्याय ] छुबोधिनी टीका [ श२७ 


किया गया है कि स्थितिके भेदसे ज्ञानवेतनाकी थोड़ी भी हानि नही होती है। श्रर्थात्‌ 
सम्यग्द्शनके साथ अविनाभावसे रहनेवाली ज्ञानचेतता तीनो ही में समान है । 
सम्यग्दशंनके साथ और भी सदूगुण होते हैं 
एबमित्यादयश्ान्ये सन्ति ये सहुणोपमाः 
सम्यकक्‍्त्वमात्रमारम्य ततो प्यूध्य च तद़्तः [९४०॥॥ 
स्वसंवेदनप्रत्यक्ष ज्ञानं स्वाजुभवाहयम्‌ । 
वैराग्यं भेदविज्ञानमित्याधस्तीह कि बहु ॥९४ १॥| 
अथे।--इसी प्रकार सम्यग्दर्शनके साथ तथा उसके झ्ागे और भी सदृगुण प्रकट होते 
है। थे सब सम्यग्दशत सहित है इसीलिये सदुगुण हैं। उनमेसे कुछ ये है-ल्वसवेदन 
प्रत्यक्ष स्वानुभव ज्ञान, वेराग्य, और भेद विज्ञान । इत्यादि सभी गुण सम्यर्दर्शनके होने- 
पर ही होते हैं इससे अधिक क्या कहा जाय । 
भावार्थ---सम्यरदर्शनके होनेपर ही भेद विज्ञानादि उत्तम गुणोंकी प्राप्ति होती है । 
अन्यथा नही होती | दूसरा यह भी आशय है कि जो गुण सम्यग्दशेनके साथमें होते हैं 
वे ही सदृगृण है। विना सम्यग्दर्शनके होनेवाले गुणोको सदृगुणोकी उपमा भले ही दी 
जाय, परन्तु वास्तवमें वे सदगुण नही है । चौथे गुणस्थानसे पहले पहले भेदविज्ञानादि 
(सदुगूण) होते भी नही है । 
चेतना तीन प्रकार है 


३ जद 


तेपि त्रिधा प्रोक्ता चेतना चवमागमात्‌ | 
ययोपलक्षितों जीव) साथनामास्ति नान्यथा |९४ २|। 
मथेः--यद्यपि चेतता एक है तथापि आग्रमके अनुसार उस चेतनाके तीन भेद 
है उस चेतनासे विशिष्ट जीव ही यथार्थ नाम धारी कहलाता है। अन्यथा नहीं । 


भावार्थ:--बद्यपि चेतना एक है तो भी कर्मके निमित्तसे उसके कर्म चेतना, कर्म 
फल चेतना और ज्ञान चेतता ऐसे तीन भेद हैं उनमें आदिकी दो चेतनाये मिथ्यात्वके 
साथ होनेवाली हैं, और तीसरी ज्ञान चेतना सम्यग्दशेनके साथ होने वाली है। इन 
तीनो चेतनाओका खुलासा वर्णन पहले आ चुका है । 
बाशझ्ा 
न &<. 3 ९ 
ननु चिन्मरात्र एवास्ति जीव: सर्वोपि सबंथा | 
कि तदाद्ा गुणाथान्ये सन्ति तत्रापि केचन ९४३॥ 


धर ] पंत्चाध्यायीं [ दूसरा 


अर्थः--क्या सम्पूर्ण जीव सर्वेथा चैतन्यमात्र ही है अथवा चैतन्यके साथ उसके 
और भी गुण होते है ? उत्तर-हाँ होते है उनमेसे कुछ गुण नीचे बतलाये जाते हे । 
सभी पदार्व अनन्त गुणारमक हैं 
उच्यतेनन्तधर्मा धिरुढोप्पेकः सचेतनः | 
' अथजातं यतो यावत्स्पादनन्तगुणात्मकम्‌ ॥९४४।॥। 


अथः--यह जीव यद्यपि अनन्तगृुणोका धारी है तथापि एक कहा जाता है 
जितना भी पदार्थ समृह है सभी अनन्तगृणात्मक है । 


भावाथं;--जितने भी पदार्थ है सभी अनन्त गणात्मक है। अनन्तगुणात्मक 
होनैपर भी वे एक एक कहे जाते क कहे जानेका कारण भी एक सत्ता गुण है। 
भिन्न २ सत्ता गणसे ही पदार्थोमें भेद होता है। जीव द्रव्य भी श्रनन्तगुणोका अखण्ड 
पिण्ड है। भिन्न २ सत्ता रखनेवाले भिन्न भिन्न अ्नन्तगणधारी जीव द्रव्य अनन्त हैं। 
प्रत्येके द्रव्यमें गुणोकी भेदविवक्षासे भेद होता है और अभेद विवक्षामे अ्भेद समझा 
जाता' है । वास्तवमें गुण समूह हो द्रव्य है। भौर वे सभी गुण परस्पर अभिन्न हैं। 
इसीलिये द्रव्य और गुणोंका तादात्म्य सम्बन्ध है । परन्तु नैयायिक दार्शनिक गुण गुणीमे 
सर्वेथा भेद मानते है और उन दोनोका समवाय सम्बन्ध बतलाते है, नैयायिक लोगोका 
यह सिद्धान्त न्‍्यायकी दृष्टिसे स्वंथा बाधित है क्योकि वे ही स्वय ज्ञान और जीवका 
समवाय कहते है और समवाय सम्बन्ध उनके मतसे ही नित्य होता है फिर 
उन्हीके मतानुसार मुक्तात्माका ज्ञान गुण नष्ट हो जाता है। इसलिये उनका सिद्धान्त 
उनके मतसे ही ' बाघित हो जाता है। इसी आशयको हृदयमे रखकर ग्रन्थकार 
परीक्षकोको सूचना देते हैं-+- मु 

' अभिज्ञानं च तत्रापि ज्ञातव्यं तत्परीक्षकेः 
वक्ष्यमाणमपि साध्य॑ युक्तिस्वानुभवायमात्‌ ।९४४॥ 


अर्थ:--जीव अनन्तगुणात्मक है इंस विषयका विशेष परिज्ञान परीक्षकोकों करता 
चाहिये, यद्यपि जो हम सिद्ध करना चाहते हैं .उसे श्रागे युक्ति, स्वानुभव और भागम 
प्रमाणसे कहेगे तथापि परीक्षकोको निर्णय कर लेना ही उचित है । _ 
जीवके बिशेष गुण 
थायथ जीवेस्य चारित्र दशनम््‌ सुखम्‌ । 
ज्ञानं सम्यक्त्वमित्पेते स्थुर्विशेषणुणाः स्फुटम ॥९४६॥ 


भ्रष्याय ] सुवोधित्ती दीका [ ४२६ 


अथ्थः--चारित्र, दर्शन, सुख, ज्ञान और सम्यवत्व ये जीवके विशेष गुरा हैं । 
जौवके सामान्य गुण 
गीय॑ 2 
वीय ब्ृक्ष्मोबगाहः स्यादव्यावाधधिदात्मकः | 
स्यादगुरुलघुसंज् च स्थृुः सामान्यगुणा इमे ॥९४७॥ 
अथ।---वीये, सृक्ष्म, अवगाह, अव्यावाध और अगुरुलघु ये जीवके सामान्य गुण 
हैं। भावाथः--हर एंक पदायंमें सामान्य और विशेष गुण रहते हैं। जो गुण समान 
रीतिसे सभी पदार्थों रहते हैं उन्हे सामान्य गुण कहते है जैसे अस्तित्व, वस्तुत्व, 
वृत्मत्व, अवगाहनत्व, अग्रुर्लघुत्व आदि । ये गुण सभी पदार्थोमें समान हैं तथापि जुदे 
जुदे हैं। जो गुण असाधारण हों भ्र्थाव्‌ भिन्न २ पदार्थोंके जुदे २ हों, उन्हें विशेष गुण 
कहते हैं । विशेष गुण ही वस्तुओमें परस्पर भेद करानेवाले हैं। जैसे जीवमे विशेषगुण 
जान, दर्शन, सुख आदि है। पुदुगलमें रूप, रस, गन्ध, वर्ण आदि है। इन्ही सामान्य श्रौर 
विशेष ग्रुणोके समूहको द्रव्य कहते है । 
सभी गुण स्वाभाविक हैं 
सामान्या वा विशेषा वा गुणा पिद्धा। निरर्गतः । 
ठंकोत्कीर्णा इ्बाजस्र' तिष्ठन्तः प्राकृता!ःखतः ॥९४८।| 
अथ।--बीवके सामान्यग्रुण अथवा विशेषगुण स्वभाव सिद्ध हैं । सभी गुण टांकीसे 
उकेरे हुए पत्थरके समान निरन्तर रहते हैं और स्वयं सिद्ध भ्रनादिनिधन हैं । 


तथापि प्रोच्यते किखिच्छुयतामबधानतः । 
न्यायवलात्समायातः प्रवाह! केन बायते ॥९४९॥ 
अथः--तथापि उतत गरुणोके विषयमे थोड़ासा विवेचन किया जाता है उसे 
सावधानीसे सुनना चाहिये । गुणोका प्रवाह न्याय (युक्ति)के बलसे चला आ रहा है 
उसे कौन रोक सकता है ? भावार्थ:--दव्यकी सहभावी पर्यायकों गुण कहते हैं द्वव्यकी 
अ्नादि कालसे होनेवाली भ्रवन्‍्त कालतक सभी पर्यायोमे ग्रुण जाते है । ग़ुणोका नाश 
कभी नहीं हो सकता है, इसीलिये कहा गया है कि गुणोका प्रवाह न्याय प्राप्त है उसे 
कौन रोक सकता है । 
बेभाविकी शक्ति 
अस्तवि वेभाविकी श्क्तिः छतस्तेषु गुयेपु च। 
अन्तो$ संसृत्यवस्थायां वेंकतास्ति स्वहेतुतः ॥९४ ०॥॥ 
६७ 
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अर्थ:--उन्ही जीवके अनस्त बुगोम एक स्वत सिद्ध थेभाबिक सागा अक्ति है। 
वह शक्ति ससार प्रवस्थामे प्पने कारणमे विक्तत (विछारों) दी रटी हे । 

भावार्थ/--वे भ बिक भो एक जास्माओा गुर टै। उस मुणरी दरों अवम्यायें हीती 
है। आत्माकी शुद्ध अवस्थामे उसकी रवाभाविक् जबस्बा और ग्रात्माकी अगुद्ध अवस्वामे 
उसकी वैभाविक ग्रवस्था । अशुद्धताक़ा ऋारण-गाम देस वाब ८, उन्धी भावोंके निमित्तने 
उस वैभाविक शक्तिका विभावरूप परिणमन होता दै। तथा रागद्वय्े अभापमें उसका 
स्वभाव परिणमन होता 8। आत्माक़ी समारावस्वामे उसका विभावरूप परिणमंत 
होता है भ्रौर मुक्तावस्थामे स्वभाव परिणमन द्ोता है। दखाये स्वानाबविक और 
वेभाविक ऐसी दो अवस्थाये उसी एक बैभाविक नामा गुणकी है । कोई स्वाभाविक 
गुण पृथक्‌ नहीं है 


यथा वा छखच्छता 5 5दर् १) प्राऊतास्ति निसगंतः | 
तथाप्यस्थास्यसंयोगादफ्रताल्‍्यथतोपि सा ॥९%५ १॥| 


अर्थ:--जिसप्रकार दर्पणमे स्वभावसे हो स्वच्छता (निर्मतता) सिद्ध है। तथापि 


सम्बन्ध होनेसे उसकी विकार अवस्था हो जाती है । ग्रोर वह विकार वाह्तविक 


भावाथं।--पमुखका प्रतिधिम्ब पउनेसे दर्पणका स्वरूप मुखमय हो जाता है । वें 
उसकी विकारावस्था है श्लौर वह केवल कन्पना मात्न नहीं है किन्तु वास्तवमे कुछ वस्तु 
है | क्योकि छाया पुद्गलकी पर्याय है। दर्पणकी मुखमय पर्याय सामने ठहरे हुए गुल 
निमित्तसे होती है।। उसीप्रकार जीवके रागद्वेष परिणामोंसे उस वेभाविक गरुणकी 
विकारावस्था हो रही है । ऐसी अवस्था इसकी अनादिकालसे है । 


विकारावस्थामें पदार्थ सवंथा अपने स्वरूपको नहीं छोडता है 


वकतत्वेषि सावस्य न स्थादर्थान्तरं क्वचित्‌ | 
ह | प्रकृतों यद्दिकारित्व॑ बेछृतं हि तदुच्यते ॥|९४ २॥। 
अथः--विक्ृत अवस्था होनेपर भी पदार्थ कही बदल नही जाता है । प्रकृतिमे जो 
विक्ृति होती है उसे ही उसका विकार कहते है। भावार्थ:--पदार्थमे जो विकार होता 
है वह उसी पदार्थका विकार कहा जाता है । ऐसा नही है कि पदार्थ ही बदल कर दूसरे 


पदार्थरूप हो जाता हो । यदि ऐसा होता तो फिर उसे उसी पदार्थका विकार नही कहता 
“हिये किन्तु पदार्थान्तर ही कहना चाहिये, इसलिये स्वभाव सिल प्लर्शझे जो विक्रति 
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होती है वह उसी पदार्थकी निमित्तान्तरसे होनेवाली श्रशुद्ध अवस्था है जिस निमित्तसे 
वह अशुद्धावस्था हुई है उस निमित्तके दूर हो जाने पर वह पदार्थ भी अपने प्राकृतिक 
स्वरूपमें झा जाता है । 
हृष्टान्त 
त पि वाहुणीपानादू बुद्धिना 5बुद्धिरेव लु। 
तत्मकारान्तरं बुद्धी बैकृतत्व॑ तदर्थसाव ॥९५३॥ 

/-णिसप्रकार मदिरा पीनेसे मनुष्यकी बुद्धि बुद्धि ही रहती है वह शदबुद्धि- 
(पदार्थान्तर) नही हो जाती है किन्तु बुद्धिमें ही कुछ दूसरी झवस्था हो जाती है | जो 
बुद्धिकी दूसरी अवस्था है वही उसकी वास्तविक विकृति है। भावार्थ/--सुबुद्धि रूप 
परिणमनको ही बुद्धिकी विकृतावस्था कहते है । 


प्राकृत बेकृतं वापि ज्ञानमात्न तदेव यत्‌ | 
यावदत्रेन्द्रियायच॑ तत्सव बैृतं बिदुः ॥९५४॥ 
प;--स्वाभाविक ज्ञान हो, अथवा वेभाविक ज्ञान हो सभी ज्ञान ही कहा 
जायगा। क्योकि ज्ञानपना दोनो ही अ्रवस्थाओ्रोमे है। परन्तु इतना विशेष है कि जितना 
भी इन्द्रियोसे ज्ञान होता है वह सब वैभाविक है । 
विक्वतावरथाम जीवकी वारतवम हानि है 
अस्ति तत्र क्षतिनून नाक्षतिर्पास्तिवादपि | 
जीवस्यातीवदुःखित्वात्‌ सुखस्योन्मूलनादपि |९५५॥| 
अर्थः---जीवकी विकृत अवस्थामे वास्तवमे हानि है । विकृत अवस्थासे जीवकी 


वास्तवमे कुछ हानि न हो ऐसा नही है। क्योकि विकृतावस्थामे जीवको अत्यन्त दुःख 
होता है और इसका स्वाभाविक सुख गुण हो जाता है । 


भावार्थ---जो लोग सर्वथा निश्चय पर आरूढ है वे ऐसा कहते है कि कर्मबन्धसे 
वास्तवमे आात्माकी कोई हानि नही है, आत्मा सदा शुद्ध है। ऐसा कहनेवाले व्यवहारतयकों 
सर्वया मिथ्या समभते है परन्तु यह उनकी भूल है, कर्मवन्धसे ही जीव कष्ट भोग रहा 
है, भ्रत्यन्त दु खी हो रहा है, चारो गतियोमे घूमता फिरता है, रागद्वेषसे मूछित हो 
रहा है, अल्पज्ञानी हो रहा है इत्यादि अवस्थाये इसकी प्रत्यक्ष दीख रही हैं इसो लिये 
भआाचार्यने इस श्लोक द्वारा बतलाया है कि वास्तवमे भी इस जीवकी विकृतावस्थामें 
हानि हो रही है, केवल निश्चय नय पर आहूढ रहनेवालोको नयोके स्वरूपपर भी थोड़ा 
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विचार अवश्य करना चाहिये | उन्हें सोचना चाहिये हि निश्चय नय और व्यवहार तय 
कहते किसे हे ? यथार्थमे नये नाम ऊिसी अपेक्षासे पदा्वक निन्पण करनेका है । निम्य 
नय आत्माके शुद्ध स्वरूपका निरूपण करता है, बह बतलाता है कि आत्मा कर्मोमे 
सर्वथा भिन्न है, वह सदा शुद्ध ज्ञान शुद्ध द्शनवाला है, बह चारो गतियोके दु सका 
भोक्ता नही है इत्यादि, यह सब कथन ग्रात्माफे असलो स्वद्ृूपके विचारफी अगेक्षासे है, 
अर्थात्‌ आत्माका शुद्ध स्वरूप, कमंकि निमिन्तसे होनेवाली अवस्थासे सर्ववा भिन्न है, बम 
इसी शुद्ध स्वरूपको प्रकट करना ही निश्चय नतयऊा कार्य है। परन्तु वर्तमानमे जो 
कर्मकृत अवस्था हो रही है वह मिथ्या नही है किन्तु वह जीवफी जुद्ध अ्रवस्था नहीं दै 
इसीलिये मयकी हृष्टिसि यह जीवकी विकृतावस्था मिथ्या प्रतीत होती है । वास्तव यह 
जीवकी निज अ्रवस्था नही है इसको व्यवहार नय वतलाता है इसीलिये उसे भी मिशथ्या 
कह दिया जाता है। अन्यथा यदि विक्धतावस्था कुछ वस्तु ही न हो, केवल कल्पता 
ग्थवा अमात्मक बोध ही हो तो फिर यह शरीरफ़ा सम्बन्ध और पुण्य पापका फल 
तथा जीवका अच्छा बुरा कतंव्य कुछ नही ठहरता है, इसलिये ये सब बातें यवार्थ हैं 
भर विक्ृतावस्थासे जीव वास्तवमे दु वी हे और उसके सुख गुणकी हानि हो रही है# 
इसी बातको ग्रन्थकार आगे स्पष्ट करते है--- 
अपि द्रव्यनयददेशाट्टंकोत्कीणोस्ति प्राणभृत्‌ | 
| नात्मसुखे स्थित: कथ्ित्‌ अत्युतातीव दुःखबान्‌ ॥९४ ६॥। 
अथा--यच पि द्रव्याथिक नयसे यह जीव टांकीसे उकेरे हुए पत्थरके समान सदी 
नित्य है तथापि पर्यायाथिक नयकी अपेक्षासे कोई ससारी जीव अपने सुखमे स्थित नहीं 
है किन्तु उल्टा श्रत्यन्त दु खी है । 
हे अपने स्थरूपमें स्थित समभाना भी भूल है 
नाज्रीकतेव्यमेवेतत्‌ स्वस्वरूपे स्थितोस्ति ना । 
बद्धो वा स्थादवद्धो वा निर्विशेषाथथा मणि! ॥९५७॥। 
अथ।--जिसप्रकार मणि मिली हुईं (कीचड आादिमे ) अवस्थामे भी शुद्ध है शौर 
भिन्न श्रवस्थामे भी शुद्ध है। उसीप्रकार यह मनुष्य भी चाहे कममोसे बँधा हुआ हो चाहें 
मुक्त हो सदा अपने स्वरूपमे स्थित है ऐसा भी नहीं मानना चाहिये । 





# निश्चयनयपर द्वी चलनेवाले पूजन आदि शुभ कार्योमें भी उदास ही जाते हैं यह उतकी भारी 
भूल है। उन्हे स्वामी समन्तभद्रादि आचारयोकी ऋतिपर ध्यान देना चाहिये कि जिन्होंने केवछ आत्माको 
बनाते हुए भी भक्तिमार्गंको कहां तक अपनाया है | 
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क्योंकि 
यतश्चेवं स्थिते जन्‍्तोः पक्ष) स्पाद्‌ वाधितों बलात | 
- -_ संसृतिरवां विधुक्तिवाँ न स्याद्या स्थादभेदसात्‌ ।।९५८॥ 


अथ/--क्योकि जीवकों यदि सदा शुद्ध माना जाय तो वह मानना न्यायबलसे 
बाधित है। जीवको सदा शुद्ध माननेसे न तो संसार ही सिद्ध हो सकता है, और न 
मोक्ष ही सिद्ध हो सकती है। अथवा दोनोमे अभेद ही सिद्ध होगा। 


भावाथ:--ससरण ससार' परिभ्रमणका नाम ही संसार है, वह बिना अशुद्धताके 
हो नही सकता है। और संसारके अभावमे मुक्तिका होना भी अ्रसम्भव है। क्योंकि 
मुक्ति ससार पूर्वक ही होती है | जो बेंधा ही नही है वह मुक्त ही क्या होगा । इसलिये 
जीवको सदा शुद्ध माननेसे ससार और मोक्ष दोनों ही नही बनते है श्रथवा दोनींमें 
कोई भेद सिद्ध नही होता है । इसीको स्पष्ट करते है-- 


* स्वस्वरूपे स्थितो ना चेत्‌ संसारः स्यात्कुंतो नयात्‌ । 
हटाद्या मन्यमानेस्मिन्ननिश्त्यमहेतुकम्‌ ।९४९। 
अथ!--यदि मनुष्य सदा अपने स्वरूपमें ही स्थित रहे अर्थात्‌ संदा शुद्ध ही बना 
रहे तो ससार किस नयसे हो सकता है ? यदि जीवको ह॒ठ पूर्वक ही बिना किसी हेतुके 
शुद्ध माना जाय तो अनिष्टताका प्रसद्भ भ्राता है । उसे ही दिखाते है-- 


जीवश्चेत्सवतः शुद्ध मोक्षादेशो निरथंकः । 
नेश्मिश्टस्वमत्रापि तद्थ वा इथा श्रमः !॥९१०।| 


अर्थ:--यदि जीव सदा शुद्ध है तो फिर मोक्षका श्रादेश (निरूपण) व्यर्थ है। 
शभ्रौर यह बात इष्ट नही है । क्यों इष्ट नही है इसका उत्तर यही है कि मोक्षके लिये 
६७ 0 > 

जो श्रम किया जाता है वह सब व्यर्थ होगा । भावाथ:---जीवको सर्वथा शुद्ध माननेसे 
मोक्षका विवेचन और उसकी प्राप्तिका उपाय आदि सभी बातें व्यर्थ ठहरती है, यह वात 
इंष्ट नही है । ह 

सब विप्लवतेप्येवं न प्रमाणं न तत्फलम्‌ । 

साधन साध्यभावश्र न स्पाह्या कारकक्रिया ९६ १।। 


७ रू 
अर्थ+---जव मोक्ष व्यवस्था और उसका उपाय ही निरथेंक है, तव त प्रमाण बनता 
है, न उसका फल बनता है, न साधन वनता है न साध्य बनता है, न कारण बनता े 
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और न क्रिया ही बनती है, सभीका विप्लव (लोप) हो यात्ता है। आायाथी--जीवको 
पहले अशुद्ध माननेसे तो ससार, मोक्ष, उसका उपाय, साध्य, साथन, फ्रियाकारक, प्रमाण, 
उसका फल सभी वातें सिद्ध हो जाती है परलु जीवों सर्ववा शुद्ध मालदेसे अपर 
कही हुई बातोमेसे एक भी सिद्ध नही होती है । इसलिये पहले जीवकों श्रशुद्ध मालवा 
ही युक्तिसद्भत है । 
माराग 
सिद्दमेताववाप्येंय बैंकृता आयसल्ततिः | 
अस्त संप्तारिजीयानां दृःसमूर्तिदृचरी ॥९६२॥ 
अर्थ:--उपर्युक्त कथनसे यह बात भलीभांति सिद्ध हो चुकी कि ससारी जीवोके 
भावोकी सन्तति विकृत है, दुःखकी मूति है, और ज्वोठे फलवाली है 
शकाकफार 
ननु बैमाविका भागा कियन्तः सन्ति कीदेशा। । 
कि नामानः कय॑ जया ब्रुद्दि में बदठां वर ॥९१३॥ 
अर्थः--वैभाविक भाव कितने है, वे कँसे है, किस नामसे पुकारे जाते है, भोर 
कंसे जाने जाते है ? हे वक्ताओ्रोमें श्रेष्ठ | मुझे सव समकाओ । 
उत्तर 
श्रुणु साधो महाप्राज्ञ | वच्म्पढ् यत्तवेष्मितं । 
प्रायो जेनागमाभ्यासात्‌ किखित्लाइुमबरादपि ॥९६४॥ 
अथ।--शकाकारको सम्बोधन करते हुए प्रत्थकार कहते हैं-हे साथो ! है महा 
विद्वान्‌ | जो तुम्हें ग्रभीष्ट है उसे में कहता हूँ, प्रायः सव कथन मैं जैन शाब्रोके श्रभ्याससे 
ही करूगा, कुछ कुछ स्वानुभवसे ही कहूँगा । तुम सुनो । 
भावोंकी सख्या 
लोकासंख्यातमात्रा स्प॒र्मावाः घत्ार्थविस्तरात्‌ । 
तेषां जातिविवक्षायां भावाः पथ्चयथोदिता ॥९६५॥ 
अथ+--यूत्रोके श्रथ॑के विस्तारसे जीवके भाव भसख्यातलोक प्रमाण हैं । तथा उत 
भावीकी जातियोकी श्रपेक्षासे पाच भाव कहे गये है । 
पाच भावोंके नाम 
तत्रौपश्षमिकों नाम भाषः स्यान्क्षायिकोपि च । 
प्षायोपश्मिकश्वेति भावोप्यौदयिकोस्ति नुः ॥॥९३६॥ 


बज 
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पारिणामिकभावः स्यात्‌ पज्चेत्युदेशिता। क्रमात्‌ | 
तेपाप्ठतरमेदाथ त्रिपश्चाशदितीरिता। ॥९६७॥ 


अथः--औपशमिकभाव, क्षायिकभाव, क्षायोपशमिकभाव, औदयिकभाव और 


पारिणामिकभाव ये मनुष्य (जीव)के पाच भाव ऋ्रमसे कहे गये है। इनके त्रेपन उत्त रभेद 
भी कहे गये है। 


भावार्थ:--ये पाच जीवके असाधारण भाव है। यद्यपि भेदकी श्रपेक्षासे असंख्यात 
लोकप्रमाण जीवके भाव है अथवा अनन्तभाव है परन्तु स्थुलरीतिसे इन्ही पाँचोमे सब 
गर्भित हो जाते है। जो जीवके चौदह ग्रुणस्थान कहे गये है वे भी इन पाच भावोसे 
वाहर नही है अथवा दूसरे शब्दोमे यह कहना चाहिये कि इन पाचो भावोमें ही चौदह 
गुणस्थान बँठे हुए है ।# जीवके गुणोमे सम्यग्दर्शन ही प्रधान गुण है, और उसके तीन 
भेदोमेसे पहले औपशमिक ही होता है इसलिये औपशमिक भावका पहले नाम लिया 
गया है। श्रौपशमिककी श्रपेक्षासे क्षायिक भाववालोंका द्रव्य (जीव राशि) असख्यात 
गुणा है इसलिये औपशमिकके पीछे क्षायिकका नाम लिया गया है। क्षायिककी श्रपेक्षा 
क्षायोपशमिकका द्रव्य असख्यात गुणा है, तथा उपर्युक्त दोनो भावोके मेलसे यह होता 
है इसलिये तीसरी सख्या क्षायोपशमिकके लिये कही गईं है। उन तीनोसे औदयिक 
पारिणामिक भावोका द्रव्य अनन्त गुणित है इसलिये अन्तमे इन दोनोका नाम लिया गया 
है। भ्ोपश्मिक और क्षायिक भाव सम्यग्हष्टिके ही होते है। मिश्र भाव भव्य और अ्रभव्य 
दोनोके होता है, परन्तु इतना विशेष है कि भव्यके सम्यक्त्व और चारित्रकी अपेक्षासे 
भी होता है। अभव्यके केवल अज्ञानादिकी श्रपेक्षासे होता है। भ्रौदयिक और पारिणामिक 
ये दो भाव सामान्य रीतिसे सभी ससारी जीवोके होते है। औपशमिक भाव दो प्रकारका 
है, क्षायिक भाव नौ प्रकारका है, क्षायोपशमिक भाव अठारह प्रकारका है, शऔदयिक 
भाव इकीस प्रकारका है। और पारिणामिक भाव तीन प्रकारका है । इसप्रेकार जीवके 
ये त्रेपत भाव है इनका खुलासा ग्रन्थकार स्वय आगे करेगे । 





# जेहि दुलक्खिजंते उद्यादिसुसंभवेहिं भावेहिं । 
जीवा ते गुणसण्णा णिद्दिद्दा सव्द्रसीहिं | 
ओऔदयिकादिक यथासभव भावोंमें जीव पाये जाते हैं इसलिये उन भाषोंका नाम दी गुणस्थान 
है। ऐसा सर्वेक्ष देवने कद्दा है 


गोमइसार। 
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ओऑपशप्िफ माजका घरूप 
ऊमेणां अत्यनीकाना पाऊस्योपश्मान्‌ स्वतः । 
यो भावः प्राणिना से स्यादपश्नम्रिकसंत्रऊः ॥९६८॥ 
अर्थ/:--विपक्षी कर्मोड़े पाकफ़ा स्थय उपशम होने जो प्राशियोका भाव होता है 
उसीका नाम ओऔपशमिक भाव है । भ्वार्ध--कर्मोर्फि उपशम होनेसे जो जीव आांव 
होता है उस्तीको औपशमिक भाव कहते है | “आत्मनि कमंग स्वृशक्ते' फारणवशादतु- 
दुभूतिरपशम ।” अर्थात आत्मामे कमंकी निज शक्तिका कारणवशने उदय नहीं होना 
इसीकी उपशम कहते है । जंसे फ्रीचसे मिले हुए (खबीने) जलमे फिटकरी आदि द्रव्य 
डालनेसे कीच जलफे नीचे बैठ जातो है और निर्मल जल ऊपर रहता है। इसमीप्रकार 
जिन कर्मोंका उपशम होता है वे उस कालमे उदयमें नही श्राते है इसलिये ब्रात्मा उस्त 
समय निर्मल जलकी तरह निर्मल हो जाता है । 
क्षायिक भावफा स्वहूप 
यथास्त्र॑प्रत्यनीकानां कर्मणा सर्बतः क्षयात्‌ । 
जातो य; क्षायिकों भावः शुद्दः स्वामाविको 5स्प सः ॥९६९॥ 
अर्थः--विपक्षी कर्मोका सर्वेथा क्षय होनेसे जो आत्माका भाव होता है उत्त 
क्षायिक भाव कहते है । यह क्षायिक भाव झात्माफा शुद्ध भाव है, और उसका स्वाभा- 
विक भाव है। भावा्थ/ः--कर्मोकी भ्रत्यन्त निवृत्ति होनेसे जो आत्माका भाव होता हैं 
उसे ही क्षायिक भाव कहते है । जैसे फिटकरी आ्रादिके ढालनेसे जिससमय कीचड नीचे 
बैठ जाता है और निर्मेल जल ऊपर रहता है उससमय उस निर्मल जलको यदि दृध्तरे 
बतेनमे धोरेसे ले लिया जाय तो फिर वह जल सदा शुद्ध ही रहता है फिर उसके मलित 
होनेकी सभावना भी नहीं हो सकती है। क्योंकि मलिनता पैदा करनेवाला कीचड था 
वह सर्वेथा हृट गया है। इसी प्रकार क्षायिक भाव आत्मासे कर्मके सर्वया हट जानेपर 
होता है। वह सदा शुद्ध रहता है, फिर वह कभी अशुद्ध नही हो सकता । 
क्षायोपशमिक भावका स्वरूप 
यो भाषः सबंतो धातिस्पर्धकानुदयोद्धवः । 
प्षायोपशमिकः स स्यादुदयादेशधा तिनाम्‌।।९७०|| 
अथा---सर्वधाति स्पर्धकोका अचुदय होनेपर और देशघातिस्पर्धकोका उदय होते 
पर जो आत्माका भाव होता है उसे ही क्षायोपशमिक भाव कहते है । 
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भावाथ!--क्षायोपशमिक भावमें क्षय और उपशमकी मिश्रित अ्रवस्था रहती है । 
जैसे मलिन जलमे थोडी फिटकरी डालनेसे कुछ तो निर्मल जल रहता है कुछ गदला 
रहता है, दोनोकी मिली हुई अवस्था रहती है । उसीप्रकार क्षायोपशमिक भाव भी 
दोनोकी मिश्रित अवस्था है। सर्वार्थसिद्धिमि मिश्रका ऐसा लक्षण किया है-“सर्वधाति- 
स्पर्धकानामुदयक्षयात्‌॒ तेषामेव सदुपशमाश्च देशधातिस्पर्धंकानामुदये सति क्षायोपशमिको 
भावों भवति”, श्रर्थात्‌ जो कर्मे सर्वेथा गुणका घात करनेवाले है उनका (सर्वधाति 
स्पर्धंकोका ) उदयक्षय# होनेसे और उन्ही सर्वधाति स्पर्धकोका सत्तामे उपशम होनेसे तथा 
देशघाति स्पर्धभोका उदय होनेपर क्षायोपशमिक भाव होता है। यहाँपर यह शका हो 
सकती है कि क्षायोपशमिक सम्यग्दशेन अथवा चारित्र आत्मीक भाव है, क्‍या भात्मीक 
भावोंमे भो कर्मका उदय कारण पड़ता है ? यदि पड़ता है तब तो वे श्रात्मीक भाव ही 
नहीं रहे, उन्हें कर्मंकेत पर भाव कहना- चाहिये । यदि कर्मोदिय कारण नहीं पडता है' 
तो फिर देशघाति स्पर्धकोका उदय मिश्र भावमें कारण क्यो बतलाया गया है १ इसका. 
उत्तर यह है कि आत्मीक भावके प्रकट होनेमे कर्मोद्य कारण नही पडता है, जितने 
अशमे कर्मोदय है उतने अशमे तो उस गुणका घात हो रहा है इसलिये कर्मोदय तो 
आ्रात्मीक भावोके घातका ही कारण है, यहाँपर भी यही बतलाया है कि जिससमय मिश्र 
भाव होता है उससमय देशघाति कर्मका उदय रहता है, इसका यह श्रर्थ नही है कि 
देशधाती कर्मका उदय मिश्रभावका कारण है। सम्यक्त्व प्रकृति सम्यग्द्शनमे चलता, 
मलिनता, अगाढता श्रादि दोष उत्पन्न करती ही है। इसलिये कर्मोदय मात्र ही आत्म 
गुणोका घातक है । 
ओऔदयिफ भावका स्वरूप 
कर्णामुदयाद्ः स्याद्भावो जीवस्य संसृती । 
- - नाम्नाप्यौदयिका न्वथोत्परं वन्धादिकारवान्‌ |९७१॥ 
अथे।--ससारी जीवके कर्मोके उदयसे जो भाव होता है वही औदयिक नामसे 

कहा जाता है भश्रौर वही यथार्थ नामधारी है, तथा कर्मंबन्ध करनेका वही अधिकारी 
है। भावार्थ:--्रव्य क्षेत्र काल भावके निमित्तसे कर्मोंकी जो फलदान विपाक श्रवस्था 
है उसीको उदय कहते है, .कर्मोके उदयसे जो आत्माका भाव होता है उसीको औदयबिक 
भाव कहते है, यही भाव आत्माके गुणोका घातक, दु खदायक तथा कर्मंबन्धका मुल 
कारण है । 


$# लो कर्म बिना फल दिये द्वी निजंरित द्यो जाय उसे उदय क्षय अथवा उद्याभावी क्षय कह्दते हैं । 
श्प 
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पारियामिक भावद़ा स्वरूप 
कृतस्नकमनिरपेक्ष। प्रोक्तावस्थाचतुष्टयात्‌ । 
आत्मद्रव्यलमात्रात्मा भाव स्यात्पारिणामिक। ॥९७२॥| 
अर्थ:--कर्मोके उदय, उपशम, क्षय, क्षयोपशमसे सर्वेया निरपेक्ष जो ग्रात्माका 

स्वाभाविक भाव है उसे ही पारिणामिक भाव कहते हैं। भायाब।--दन्यका तिन 
स्वरूपकी प्राप्तिको ही पारिणामिक भाव कहते हैं। इस भावमे कर्मेकी सर्ववा अपेक्षा 
नही हैं, किन्तु आत्मद्रव्य मात्र है । 


इत्यूक्त लेगवस्तेपां भावानां लक्षण पृथक | 
हतः प्रत्येकमेतेपां व्यासाचदूपमुच्यते ॥९७३॥॥ 
अर्थ।--इसप्रकार उन भावोका लेशमात्र लक्षण भिन्न २ कहां गया। प्रत्र उनमैते 
प्रत्येक भावका स्वरूप विस्तार पूर्वक कहा जाता है । 
ओदयिक भावके भेद 
भेदाथीदयिकस्यास्य बन्नार्थदेकमिंशति । 
चतस्तो गतयो नाम चत्वारथ् कपायका। ॥९७४॥ 
त्रीणि लिज्ञानि मिथ्यालमेक चाइनमात्रकाम ! 
एकम्बा 5संयतत्व॑ स्पादेकमेकास्त्यसिद्धता )।९७५)) 
लेश्या) पह़ेच कृष्णाथा क्रमादुदेशिता इति । 
तत्सरूप प्रवक्ष्पामि नाल्‍पं नातीव विस्तरम ॥९७६॥। 
अथ+--सूत्रोके आशयसे श्रोदयिक भावके इक्कीस भेद है । वे इसप्रकार हैं-- गति 
४, कषाय ४, लिज्भ ३, मिथ्यात्व १, भज्ञान १, असंयतत्व १, असिद्ध १, कृष्णादिलिश्या 
६ ये ऋमसे इकीस भाव है, इनका स्वरूप भ्रव कहते है, वह न तो अधिक स्षिप्न ही 
होगा और न अधिक विस्तृत ही होगा। 
गति-कर्म 
गतिनामास्ति - ' विख्यात नामकर्मणि । 
चतस्रो गतयो यस्माचचतुर्धाधिगीयते ॥९७७॥॥ 


अर्थ/--ताम कर्मके भेदोमे प्रसिद्ध एक गति नामा कम भी है। गतियाँ चार हैँ 
इसलिये वह गति कर्म भी चार प्रकारका कहा जाता है । 
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गतिकमका विपाक 
|| जे ० 
कमंणोस्य विपाकाद्दा देवादन्यतमं बषुः | 
प्राप्य तत्रोचितान्भावान्‌ करोत्यात्मोदयात्मन! ॥९७८॥ 
अथेः--इस गतिकमके विपाक होनेसे यह आत्मा अपने ही उदयवश देव, मनुष्य, 
तियच, नरक इन चार गतियोमेसे किसी एकको प्राप्त होकर उसके उचित भावोंको 
करता है। अर्थात्‌ जिस गतिमे पहुँचता है वहाँकी द्रव्य क्षेत्र काल भाव सामगश्रीके अनुसार 


ही अपने भावोको बनाता है । 
ह्ष्ठान्त 


यथा तियगवस्थायां तद्द्या भावसन्तति! । 
तत्रावश्यं च नान्यत्र तत्पर्यायानुसारिणी ॥९७९|॥ 
.. अर्थ---जिसप्रकार तिर्यच्च॒ अवस्थामे जो उसके योग्य भावसन्तति है वह उस 
पर्यायके अनुसार वहाँ शभ्रवश्य होती है, तिर्यंच अवस्थाके योग्य जो भाव सनन्‍्तति है वह 
वही पर होती है अन्यत्र नही होती । 
इसीप्रकार 
एवं देवे5थ मानुष्ये नारके वुपि स्फूटम्‌ | 
आत्मीयात्मीयभावाश्र सनन्‍्त्यसाधारणा इंच ॥९८०॥ 
अर्थ/--इसी प्रकार देवगति, मनुष्यगति, नरकगतिमे भी अपनी २ गतिके योग्य 
भाव होते है | वे ऐसे ही होते है जैसे श्रसाधारण हो । 
भावार्थ--जिस पर्यायमे भी यह जीव जाता है उसी पर्यायके योग्य उसे वहाँ द्रव्य 
क्षेत्र काल भावकी योग्यता मिलती है, और उसी सामग्रीके ग्रनुसार उस जीवके भाव 
उत्पन्न होते है। जैसे भोगभूमिमे उत्पन्न होनेवाले जीवके वहांकी सुखमय सामग्रीके 
अनुसार शान्तिपूर्वक सुखानुभव करनेके ही भाव पैदा होते है। क्मंभूमिमे उत्पन्न 
होनेवाले जोवके असि मस्यादि कारण सामग्रीके अनुसार करें ( क्रिया ) पूर्वक जीवन 
बितानेके भाव पैदा होते है । तथा जिसप्रकारका क्षेत्र मिलता है उसीप्रकारकी शरीर 
रचना आदि योग्यता भी मिलती है | इसलिये भावोके सुधार भर विगाडमें निमित्त 


कारण ही प्रमुख है । 
शकाकार 


ननु देवादिपर्यायों नामकर्मोदयात्परम्‌ | 
०.४६ 08 
तत्कर्थ जीवभावस्थ हेतु! स्थाद्धातिकमंवत्‌ ॥॥९८ १॥ 
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अथ;--देवादिक गतियाँ केवल नामकर्मके उदयसे होती हैँ । जब ऐसा पिद्धान्त 
है तब क्या कारण है कि नाम ( देवादिगतियाँ ) कर्म घातिया कर्मोके समान जीवके 
भावोका हेतु समझा जाय ? भावाथ।--ऊपर कहा गया है कि जैसी गति इस जीवको 
मिलती है उसीके श्रनुसार इसके भावोकी सृष्टि भी बनती है। इसी विपयमें शकाकारका 
कहना है कि भावोके परिवर्तनका कारण तो घातिया कर्म ही हो सकते हूँ, ताम कर्म 
तो भ्रधातिया है उसमे भावोके परिवर्तन करनेकी सामर्थ्य कहाँसे आ्ाई ? 
व्त्तर 
सत्यं तब्रामकर्मापि लक्षणाचित्रकासत्‌ । 
नून॑ तदंहमात्रादि निर्मापयति चित्रवत्‌ ॥९%८२॥ 
अस्ति तब्रापि मोहस्य नेरस्तयोदियोञज्जसा । 
तस्मादौदयिको भावः स्पाचदेह क्रियाकृति। ॥ ९८ ३॥ 
अर्था--जिसप्रकार चित्रकार अनेक प्रकारके चित्र बनाता है उसीप्रकार नाम 
कम भी तियमसे शरीरादिकी रचना करता है, साथ ही वहांपर मोहनीय कर्मका विर्तर 
उदय रहता है, इसीलिये उस देह क्रियाके श्राकार श्ौदथिक भाव होता है । 
भावार्थ:--यद्यपि नामकर्मका कार्य शरीरादिकी रचता मात्र है वह भावोके 
परिवत्तंनका कारण नही हो सकता है, यह ठोक है । तथापि उस नाम कर्मके उदयके 
साथ ही मोहनीय कर्मेका उदय भी बराबर रहता है इसलिये उप्त पर्यायमे आऔदगिक 
भाव अपना कार्य करता है । यदि मोहनीय कर्मका उदय नाम कर्मके साथ न हो तो 
वास्तवमे वह पर्याय जीवके भावोमे सक्‍्लेश नही कर सकतो है, अरहन्त परमेष्ठीके नाम 
कर्मका उदय तो है परन्तु मोहनीय कर्म उनके नही है इसलिये स्वाभाविक भावोमे 
परिवत्तेंन नही होता है । अत मोहनीय कर्मका अविनाभाव ही वास्तवमे कार्यकारी हैं। 
शकाकार 
ननु मोहोदयो नूतन स्वायचोस्त्येकधारया । 
तचढ्वपुः क्रियाकारों नियतो5यं कुतों नयात्‌ |॥९८४)) 
अथः--मोहनीय करमेंका उदय श्रनर्गंल रीतिसे अपने ही अधीन है। वह फिर 
भिन्न भिन्न शरीरोकी क्रियाओके आकार किस नयसे नियत है ? शर्थात्‌ भिन्न भिन्न 
शरीरानुसार मोहनीय कर्म क्यो फल देता है ? 


के ० मभिज्ञो उत्तर प्रैभवे 
नव यतोनमिश्ञोसि मोहस्योदयबैमवे । 
तत्रापि बुद्धिपूर्व॑ चाउबुद्धिपूर्वे स्वलक्षणात्‌ |९८ ५॥। 
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अर्थ:--शकाका र का उपर्युक्त कथन ठीक नही है। शंकाकारसे आचार्य कहते है 
कि मोहनीय कर्मका उदय वैभव कितना बढ़ा हुआ है, और वह अपने लक्षणके अनुसार 
वुद्धिपृवक अवुद्धिपूर्वक आदि भेदोमे बँटा हुआ है इस विषयमे तुम सर्वथा अजान हो । 


भावाथ:--मोहनीय कर्मका बहुत बड़ा विस्तार है, वह कहाँ २ किस २ झुपमें 
उदयमे आ रहा है इसके समभनेकी बड़ी आवश्यकता है । 


९ 


मोहनीय कमके भेद 


मोहनान्मोहकर्मेक तद्द्विधा वस्तुतः प्रथकू । 
दृड्मोहथात्र चारित्रमोहश्चेति द्विधा स्प्ृतः ॥९८६॥ 


अर्थ:--मूछित करनेसे सामान्य रीतिसे मोहकर्म एक प्रकार है। और वहो 
दर्शनमोह और चारित्रमोहकी अपेक्षासे वास्तवमें दो प्रकार भी है। 


भावारथ:--अन्य कर्मोकी अपेक्षा मोहकर्ममे बहुत विशेषता है, अन्यकर्म अपने 
प्रतिपक्षी गुणमे न्यूनता करते है उसे सर्वथा भी ढक लेते है परन्तु अपने प्रतिपक्षी 
गुणको मूछित नही करते है, जैसे ज्ञानावरण कर्म ज्ञानगुणको ढकता है परन्तु ज्ञानगुणको 
अजशानरूप नही करता है, इसीप्रकार भ्रन्तराय कर्म वीर्यगुणको ढकता है परन्तु उसे उल्दे 
रूपमे नही लाता है। उल्ठे रूपमे लानेकी विशेषता इसी मोहनीय कर्ममे है, मोहनीय 
कर्म अपने प्रतिपक्षीको सर्वधा विपरीत स्वादु बना डालता है। इसीलिये इसका नाम 
मोहनीय है अर्थात्‌ मोहनेवाला-मूछित करनेवाला है। सामान्य रीतिसे वह ऐक है, भौर 
दर्शन मोहनीय तथा चारित्र मोहनीय ऐसे उसके दो भेद है। इसी मोहनीय कर्मके 
उदयसे सम्यग्दशंन मिथ्यादर्शनरहूप और सम्यकूचारित्र मिथ्याचारित्रह्प परिणत हो 
जाता है। इसीके निमित्तसे जीव अनन्त ससारमे श्रमण करता फिरता है । 
दश्शन मोहनीयके भेद 
एकथा त्रिविधा वा स्थात्‌ कममिथ्यात्वसब्ज्ञकम्‌ | 
क्रोधाध्यायचतुष्कश्व, सपते इश्टिमोहनम्‌ ।॥९८७॥। 
अर्थ:--दर्शन मोहनीय कर्म भी सामान्य रीतिसे मिथ्यात्वकूप एक प्रकार है, 
विशेष रीतिसे मिथ्यात्व, सम्यड मिथ्यात्व, सम्यक््‌श्रक्ृतिमिथ्यात्व, भेदोसे तीन प्रकार 
है, और अनन्तानुबन्धि ओध, मान, माया, लोभ चार भेद प्रथम कषायके है। इसप्रकार 
ये सात भेद दर्शनमोहनीयके है ! 
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भावार्थ:--मुलमे दर्शनमोहनीयका एक ही भेद है--मिथ्यात्व । पीछे प्रथमोपशम 
सम्यकत्वके होनेपर उस मिथ्यात्वके तीन टुकठे हो जाते हैँ । एफ सम्यक्‍्त्व प्रक्ति, 
दूसरा-सम्यड मिथ्यात्वप्रकृति, तीसरा मिथ्यात्वप्रकृति, ये तीन टुकड़े ऐसे ही होते हैं जमे 
धान्यको पीसनेसे उसके तीन टुकड़े होते है, एक तो छिलकाहूप, दूसरा सूद ऊशहूप 
तीसरा मध्यमका सारभूत अश-मिंगीरूप । जिमप्रकार छिलकेमे पुष्ट फरनेफी शक्ति 
नही है, उसीप्रकार सम्यकक्‍्त्वप्रकृतिम भी सम्यग्दर्शनकों बात करनेकी पूर्ण शक्ति नहीं है 
तो भी उसमे चलता, मलिनता आदि दोप उत्पन्न करनेकी अवश्य थोडीसी शक्ति है। 
सम्यक्त्वप्रकतिके उदय होनेपर सम्पग्दर्शनका बात नही होता है किन्तु उससमय क्षायोप- 
शमिक सम्यफ्त्व होता है। जिसप्रकार सूदम बान्यकणमे पुष्ठ करनेकी शक्ति है उसीप्रकार 
सम्यड' मिथ्यात्वप्रकृतिमे भी सम्यग्द्शनकों धात करनेकी# शक्ति है सम्यड मिथ्यात्व 
प्रकृतिके उदयमे सम्पग्दर्शनका घात होकर तीसरा गुणस्थान इस जीवके हो जाता है। 
जिसप्रकार धान्यका वीचका अश पूर्ण पुष्ठता उत्पादक है उसीप्रकार मिथ्यात्वप्रकृति भी 
पूर्णतासे सम्यग्दशंनकी घातक है । इस प्रकृतिके उदयमे जीवके पहला गुणस्थान रहता 
है। इसप्रकार मिथ्यात्व प्रकृति एककूप होनेपर भी तीन भेदोमे बेँट जाती है इसलिये 
दर्शनमोहनीयके तीन भेद हैं । यद्यपि अनन्तानुबन्धि कपाय चारित्र मोहनीयके भेदोमे 
परिगणित है तथापि इस कषायमे दो शक्तियाँ होनेसे इस दर्शन मोहनीयके भेदोमे भी 
गिनाया गया है। अनन्तालुबन्धि कपायमे स्वरूपाचरण चारित्रको घात करनेकी भी 


9 यद्यपि यह प्रकृति सम्यग्द्शंनकी पूर्ण घातऊ है तथापि इसऊे उद्यमें ज़ीवके मिथ्यात्वहूप 
परिणाम नहीं होते हैं, किन्तु मिश्रित परिणाम द्वोते हैं, इसीलिये इसे जात्यम्तर सर्व घाती प्रकृति बतछाया 
गया है। 

सम्मामिच्छुदयेशय जततर सब्वधादिकज्जेण | 
णुय सम्म मिच्छुपिय सम्मिस्सो होदि परिणामों ॥ 
पृहिगुडमिव वा मिस्स पुदभाव॑ णेव कारिदु सक्क' । 
एवं मिस्सय भावों सम्मामिच्छोत्ति णायब्वों ॥ 


अथौत सम्यडः मिथ्यात्व प्रकृतिके उदय होनेपर न तो सम्यरदर्शन रूप द्वी परिणाम दोते हैं और 
न मिथ्यात्वरूप ही परिणाम दवोते हैं किन्तु मिले हुए दोनों दी रूप परिणाम द्वोते हैं जिसप्रकार कि द्ह्द 
ओर गुड़के मिलनेसे खट्टे और मीठेका मिश्रित स्वाद आता है यद्यपि सिश्र प्रकृति वैभाविक भाव 
तथापि मिथ्यात्व रूप बेभाविक भावसे हल्का है। 
गोमटूसार | 
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शक्ति है और सम्यर्दशनको घात करनेकी भी शक्ति है। क्योंकि अ्नन्तानुबन्धि कषायको 
किसी अन्यतम प्रकृतिका उदय होनेपर इस जीवके सम्पस्दर्शन गुणका घात होकर दूसरा 
गुणस्थान-सासादन हो जाता है, इसलिये इसको दर्शन मोहनोयमे भी परिगणित किया 
गया है। इसप्रकार ऊपर कही हुई सात प्रकृतियाँ दर्शन मोहनीयकी हैं । 
दरशनमोहन्तीय कर्मका फछ 
इृड्मोहस्योदयादस्य मिथ्याभावोरित जन्मिनः । 
से स्यादौदयिकों नूत॑ हु्वारों दृष्टिधातकश ॥९८८।॥ 
अस्ति प्रकृतिरस्थापि हा रोहस्य कर्मणः । 
शुद्ध जीवस्य सम्यक्त्व॑ गुण नयति विक्रियाम |॥९८९॥ 
अर्थ:---इस जीवके दर्शन मोहनीय कर्मके उदयसे मिथ्यारूप परिणाम होता है । 
वह मिथ्याभाव ही औदयिक भाव है और वही सम्यरदर्शवका घात करनेवाला है । यह 
भाव आत्मासे कठिनतासे दूर होता है। जीवके शुद्ध सम्यग्दशेत गुणको विपरीत स्वादु 
कर देना इस दर्शन मोहनीय करमका स्वभाव है ! अर्थात्‌ सम्यरद्शन गुणकों मिथ्यादर्शन 
रूप कर देता दर्शन मोहनीय कर्मका कार्य है । 
ह्ष्ठान्त 
यथा मधादिपानस्य पाकादु बुद्धिर्विशुश्नति | 
श्वेतं शंखादि यद्वस्तु पीत॑ पश्यति विश्रमात्‌ ॥॥९९०॥ 
अर्थ:---जिसप्रकार मदिरा पीनेवाले पुरुषकी बुद्धि मदिराका नशा चढ़नेपर भ्रष्ट 
हो जाती है। वह पुरुष शंख्ादि सफेद पदार्थोकों भी विश्वमसे पीले ही देखता है- 
समभता है। 
इष्टान्त ह॒ 
तथा दर्शनमोहस्य. णोस्तृदयादिह । 
अपि यावदनात्मीयमात्मीयमलुते कु _॥९९१॥ 
अर्थ/--उसी प्रकार दश्शन मोहनीय कर्मके उदयसे मिथ्याहृष्टि पुरुष इस संसारमें 


जो प्रात्मासे भिन्न पदार्थ है उन्हें भी श्रपने (आत्माके) मानता है, श्रर्थात्‌ मिथ्याहृष्ट 
भिन्न पदार्थोमे आत्मीयत्व बुद्धि करता है । 


चापि लुम्पति सम्यक्तं इड़्मोहस्योदयों यथा । 
निरुणद्धयात्मनो ज्ञानं. शानस्थावरणोदय) |९९२॥ 
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अर्थ!--जिसप्रकार दर्शन मोहनीय कर्मेफा उदय सम्यग्दर्शन ग्रणका लोप कर देता 
है, उसी प्रकार ज्ञानावरण कर्मका उदय भी ओआन्‍्माके ज्ञान गुणों ढक देता है । 
भावार्थ:--यहांपर लुम्पति, क्रियाऊे दो ग्राशय हैं (१) दर्शन मोहनीय कर्म सम्ब- 
बृत्वका छोप करता है उसे छिपा देता दै किन्तु उसका ताश नहीं करता है, उ्योकि नाश 
किसी गुणका होता ही नहीं है. (२)लोप करता है, सम्ययत्वकों सर्वथा छिपा देता है 
श्रर्थात्‌ उसे विक्षत्त बना' देता है, उत्त रूपमे उसे नही रहने देता है । परन्तु ज्ञानावरण 
कर्म ज्ञानको रोकता है विकृत नहीं करता, इसीलिये निरुणद्धि क्रिया दी है । 
यथा ज्ञानस्प निर्णागों त्ानस्यावरणोदयात्‌ । 
तथा दर्शननिर्णाशे. दशनावरणोदयात्‌ ॥९९३॥ 
अर्थ--जिसप्रकार ज्ञानावरण कर्मके उदयसे ज्ञातका नाश हो जाता है उसी 
प्रकार दर्शनावरण कर्मके उदयसे दर्शनका नाश हो जाता है। भावाथा--यहांपर ज्ञान 
भौर दर्शनके नाशसे उनके नष्ट होनेका तात्पय नही है किन्तु उत गुणोके ढक जानेसे 
तात्पयं है, वास्तव दष्टिसे न तो किसी गुणका नाश होता है और न किसी गुणका उत्पाद 
ही होता है किन्तु पर्यायकी अपेक्षासे ग्रुणोके श्रशोंमे हीनाधिकता होती रहती है वह 
हीनाधिकता भी आविर्भाव तिरोभाव रूप होती है । वास्तवमे सभी ग्रुण नित्य हैं इसी 
श्राशयको नीचे प्रकट करते हैं । 


यथा धाराधराकारे! गुण्ठितस्यांगुमालिनः । 
नाविर्भावः प्रकाशस्य द्व्यादेशात्‌ स्वतोपि वा |।९९४॥। 
अथ---यद्यपि द्रव्यहृ्टिसे सूर्यका प्रकाश सदा सूर्यके साथ है उसका कभी अभाव 
नही हो सकता है तथापि मेघोसे आच्छादित होनेपर सुर्यका प्रकाश छिप अवश्य जाता 
है। भावाथ/--उसीफ्रकार ज्ञानादि गुण सदा श्रात्माके साथ है अथवा भात्मस्वरूप है 
उनका कभी नाश नही हो सकता है तथापि ज्ञानावरणादि करके निम्मित्तसे वे ढक 
अवश्य जाते हैं। ' ' ; 
पी अज्ञान औदयिक नहीं है 
यत्पुनर्ज्ञनमज्ञानमस्ति. रूढिवशादिद्द | 
५ तन्नीदयि त्यरित क्षायोपशमिक किल ॥९९१५॥। 
अथे।--जो ज्ञान ही रूढिवश श्रज्ञान कहा जाता है वह औदयिक नही है किन्तु 
निश्चयसे क्षायोपशमिक है। भाषाथः--यहाँंपर अज्ञानसे तात्पय॑ मन्दज्ञानसे है । प्रायः 
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मन्दज्ञानीको श्ञज्ञानो अथवा मन्द ज्ञानको अज्ञान कह दिया जाता है, वह अज्ञान औद- 
यिक भाव नही है किन्तु क्षायोपशमिक भाव है तथा मिथ्याहृष्टिका ज्ञान भी अज्ञान 
कहलाता है वह भी क्षायोपशमिक ही है। क्यीकि ज्ञानावरण कमेंके क्षयोपशमसे होता 
है। जो अज्ञानभाव औदयिक भावोमे गिनाया गया है वह कर्मके उदयकी अपेक्षासे है। 
अथास्ति केवलज्ञानं यत्तदावरणावृतम्‌ । 
स्वापूर्वारथान्‌ परिच्छेतुं नाले मूलितजन्तुब॒त्‌ ॥९९६॥ 
अथा--ज्ञानावरण कममोमे एक केवल ज्ञानावरण कर्म भी है, वह केवलज्ञानावरण 
कर्म झात्माके स्वाभाविक केवलज्ञान गरुणको ढक लेता है। आवरणसे ढक जानेपर वह 
शान मूछित पुरुषकी तरह श्रपते स्वरूप श्ौर भ्रनिश्चित पदार्थोंको जाननेके लिये समर्थ 
नही रहता है । ह 
शत आक ९ 
यद्दा स्यादवधिज्ञान ज्ञानं वा ॥ यम्र। 
नार्थक्रिया थ॑ स्याचचदाबरणाबृतम ॥९९७॥ 
+--अथवा अवधिज्ञान वा मन पर्ययज्ञान ये भी अपने अपने श्रावरकसे जब 
आवृत होते है अर्थात्‌ ढके जाते है तब अर्थक्रिया करनेमे अर्थात्‌ पदार्थोके जाननेमे समर्थ 
नही रहते है । मल हि 
मतिज्ञानं श्रुतज्ञानं तत्तदावरणाबतम | 
यद्यावतोदयांशेनस्थितं तावदपन्हुतम्‌ ॥९९८॥| 
अथः--इसी प्रकार मतिज्ञान और श्रुतज्ञान भी प्रपने श्रपने श्र म्राच्दादित 
होते है, और उनके भ्रावरक कर्मका जितने अशोंमे उदय रहता है शक 0025 
भी तिरोभूत (ढका हुआ) रहता है । ४०४60 
क्षायिक भाव 
यत्पुनः केवरज्ञानं व्यक्त. धिभासकर | 
स एव क्षायिकोीं भाव इन्सनलावरपप्नयार्‌ ॥९९ शा 
“जो केवलज्ञान है वह प्रकटरीतिसे सम्पूर्ण पदायोक्ा अर हि 
सम्पूर्ण आवरणोके क्षय होनेसे द्ोता है इसलिये बही क्षाविक प्रा 3. ६ हें ऋपते 
कमोंके भेद प्रमेद 3 


कर्माण्यट्टी अप्निद्वनि पृठमातनया वृद्द्ध । 
ह चत्वारिश्च्द॒त अआंमृकमंड्या [१५ ५ «|| 
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अथ/--कर्मोके मुल भेद आठ प्रसिद्ध है और उनके उत्तर भेद एकसौ अड्ताबीस 
है। भावा्थ/--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, वेदनीय, मोहनीय, आयु, नाम, गोत्र और 
अन्तराय ये आठ मूल भेद कर्मोके प्रसिद्ध है । उत्तर भेद १४८ इसप्रकार है-ज्ञानावरणके 
५- भेद, दर्शनावरणके & भेद, वेदनीयके २ भेद, मोहनीयके २८ भेद, श्रायुके ४ भेद, 
नामके €३ भेद, गोत्रके दो भेद, और अन्तरायके ५ भेद । 


उत्तरोच्रमेदेश लो ख्यातमात्रकम । 
शक्तितो उनर'ज॑ च सर्वकर्मकदम्बकम्‌ ।।१०० १॥ 
अर्थ:--ये ही कर्म उत्तरोत्तर भेदोंसे असख्यात लोक प्रमाण हैं, और सर्व कर्म 
समूह शक्तिकी अपेक्षासे अनन्त भी है । 
घातिया कर्म 


तत्र धातीनि चत्वारि कर्माण्यन्वर्थंसंज्या । 
घातकत्वादूगुणानां हि जीवस्येवेति वाकृस्वृतिः ||१००२॥ 
' अथ+--उन मूल कर्मोमे चार घातिया कम हैं, और घातिया सज्ञा उनके लिये 
भ्रर्थाचुकूल ही है, क्योकि जीवके गुणोका वे कर्म घात करनेवाले है ऐसा- सिद्धान्त है | 


७ 
अधघातिया कर्म 


ततः शेषचतुष्क॑ स्पात्‌ कर्माघाति विवक्षया | 
गुणानां घातका भावशक्तेरष्यात्मशक्तिमत्‌ |१००३॥ 


अथेः--धातिया कर्मोसे बचे हुए बाकीके चार कर्म अघातिया कहलाते हैं। में 
कर्म गुणोंके घात करनेकी शक्ति नही रखते हैं तो भी विवक्षावश# अपनी कर्मत्व, शक्ति 
रखते ही हैं। थेः--ज्ञानावरण, दर्शनावरण, मोहनीय, अन्तराय ये चार कर्म घातियां 
हैं, भर वेदनीय, आयु, नाम, गोत्र ये चार अघातिया है। घातिया कर्म तो साक्षाद्‌ 
श्ात्माके गुणोका घात करते ही हैं परन्तु अधातिया कर्म आत्माके ग्रणोका घात नहीं 
करते है किन्तु घातिया कर्मोके सहायक अवश्य हैं। तथा अरहन्त भगवानको बिना 


श्रघातिया कर्मोके नष्ट हुए मुंक्तिका लाभ' नही हो पाता, इसलिये भ्रघातिया कर्म कर्मेत्व, 
शक्ति अवश्य रखते है । 





० अधघातिया कर्म यद्यपि अलुज्ञीबी गुणोंका घात नहीं करते हैं। तथापि अविजीबी गुर्णोक्ता अवश्य 
घाव करते हैं, यद्दी विवक्षाका आशय विदित होवा है। हे 


बब्थाय ] छुत्ोधिनी टीका [ रंडी 
ज्ञानावरण 
एवमर्थवशास्तूनं॑ सन्त्यनेके गुणाश्ितः । 
गत्यन्तरात्स्पात्कमेत्व॑ वेतनावरणं किल ॥१००४॥ 


अर्थ:--इसप्रकार प्रयोजनवश आत्माके अनेक ग्रुण कल्पना किये जा सकते हैं 
भर्थात्‌ यदि कमंकि मूल भेद श्राठ हो रक्‍खे जाये तो आत्मामे आठ कमसे श्राच्छादित 
सम्यक्त्व ज्ञान दर्शन वीयें सूक्ष्म अवगाहन अगुरुलघु अव्यावाध ये आठ ग्रुण कल्पना किये 
जाते है । यदि कर्मोके ऐकसौ अ्रड़तालीस या उससे भी श्रधिक भेदोकी अपेक्षा की जाय 
तो कर्मेकि भेदानुसार आत्माके अधिक गुण कल्पना किये जाते है जैसे कि ज्ञानावरणके 
पाच भेद होनेसे ज्ञानके भी मतिज्ञान श्रुतज्ञान श्रादि पाच भेद मान लिये जाते है इसी- 
प्रकार आत्मगुणोकी हीनाधिक कल्पनासे कर्मोमे भी हीनाधिकता मानी जाती है । जैसे 
यदि चेतना ग्रुणके ज्ञान दर्शन इन दो भेदोकी पृथक्‌ २ कल्पता न करके केवल चेतना 
गुणकी ही अपेक्षा की जाय तो उस गुणका प्रतिपक्षी कर्म भी चेतनावरण एक ही माना 
जायगा और फिर ज्ञानावरण दर्शनावरणकों अ्रलग २ माननेकी आवश्यकता व होगी । 
द्शनावरण 
दर्शनावरणेप्येष क्रमो जेयोस्ति कर्मणि | 
आवृतेरविशेषाद्वा चिद्मुणस्यानतिक्रमात्‌ |॥१००१५॥।। 
अर्थ:--यही क्रम दश्शनावरण कर्ममे भी जानना चाहिये जिसप्रकार चेतना 
श्रात्माका गुण है. श्रौर उसको आवरण करनेवाला कर्म चेतनावरण कहलाता है उसी- 
प्रकार दर्शन भी आत्माका गुण है और उसको आवरण करनेवाला कर्म भी दर्शतावरण 
कहलाता है । 
दर्शन मोहनीय 
एवं च सति सम्यक्त्वे गुणे जीवस्य सबेतः । 
ते मोहयति यत्कर्म इृड्मोहारूयं तदुच्यते |१००३६॥ 
अर्थ;--ज्ञान, दर्शनके समान श्रात्माका सम्यग्दर्शन गुण भी है, श्रौर उस सम्य- 
ग्दशेन गुणको मूछित करनेवाला कर्म भी दर्शनमोहनोय कहलाता है । 
दुर्शनमोददनीय कर्म अन्तर्भावी नहीं है 
नेतत पि ततचुल्यमस्तर्मावीति न कचित्‌ । 
तदूद्॒यावरणादेतद्रस्ति  ज्ञात्यन्तर॑ यतः ॥॥१००७॥ 


श्श्द ] पत्चाध्यायी [ दूसय 


अथा--ज्ञानावरण, दर्शनावरणके समान यह कर्म भी कहीपर अन्तर्भूत नही हो 
सकता है क्योकि ज्ञानावरण, दर्शनावरणसे यह सर्वथा जुदा है इसलिये तीसरा ही कर्म 
इसे मानना चाहिये । 
साराश 
ततः सिद्ध यथा ज्ञानं जीवस्थैंको गुण; स्वतः । 
सम्यक्त्वं च तथा नाम जीवस्येकी गृुणः स्वतः ||१००८॥ 
अथा--इसलिये यह बात सिद्ध हो चुकी है कि जिसप्रकार जीवका एक स्वत सिद्ध 
ज्ञान गुण है उसीप्रकार जीवका स्वत सिद्ध एक सम्यग्दर्शन भी गुण है । 
अतएवच 
पृथगुद्देंश एचास्य प्रथक्‌ लक्ष्यं च लक्षणम्‌ । 
पृथग्दह्मोहकर्म स्पादन्तर्भावः कुतों नयात्‌ ॥|१००९॥ 
अर्थ/--सम्यग्द्शनका भिन्न स्वरूप है, भिन्न ही लक्ष्य है, भिन्न ही लक्षण है, भौर 
भिन्न ही दर्शनमोहनीय कर्म है फिर किस नयसे इस कर्मका कही पर अन्तर्भाव (गर्भित- 
पना हो सकता है ? श्रर्थात्‌ कही पर नही हो सकता । 
चारित्र मोहनीय 
एवं जीवरय चारित्र गुणोस्त्येकः प्रमाणमात्‌ । 
तन्‍्मोहयति यत्कर्म तत्स्पाब्वारित्रमोहनम्‌ ॥१०१०॥ 
अथ।--इसीप्रकार जीवका एक प्रमाणसिद्ध गुण चारित्र भी है, उस चारित्र 
गुणकों जो कर्म मूछित करता है उसीको चारित्र मोहनीय कहते हैं । 
अन्तराय 
अस्ति जीवस्य वीर्याखु्यों गुणोस्येकस्तदादिवत्‌ । 
तदन्तरयतीहेदमन्तरायं हि. कर्म तत्‌ ॥१०११॥ 
अथे;--पहले ग़ुणोके समान जीवका एक वीयें नामक भी ग्रुण है, उस वीर्य गुणमें 
जो अ्रन्तर डालता है उसे ही श्रन्तराय कर्म कहते हैं। भावाथ;--आ्रात्माकी वीर्य शक्तिकी 
रोकनेवाला श्रन्तराय कर्म है । 


साराह 
एतावदत्र तात्पय॑यथा ज्ञान गुणश्रितः । 
तथा 5नन्ता गुणा ज्ञेया युक्तिस्त भवागमात्‌ ॥१०१२॥ 


भ्य्याय ] छुवोधिनी ढीका [ ४४६ 


अर्थः:---यहांपर इतना ही तात्पयँ है कि जिसप्रकार प्ात्माका ज्ञान गुण है उसी- 
प्रकार अनन्त गुण है। ये सभी गुण युक्ति, स्वानुभव और आगमसे सिद्ध है। 


भावारथ:--यहाँपर अन्यान्य अ्नन्तगुणोकी सिद्धिमे ज्ञान गरुणका दशन्‍्त दिया गया 
है, इसका तात्पयं यह है कि आत्माके अनन्त गुणोमे एक ज्ञान ग्रुण ही ऐसा है जो कि 
स्पष्टतासे प्रतीत होता है, अ्रन्यान्य गृुणोका विवेचन भी इसी ज्ञान गुणके ढारा किया 
जाता है। सभी गुण निविकल्पक है, एक ज्ञान गृण हो सविकल्पक हैं। इसीलिये 
पहले कहा जा चुका है कि “ज्ञानाद्विना गुणा: सर्वे प्रोक्ता* सन्नक्षणाड्िता, । सामान्‍्याद्वा 
विशेषाद्या सत्य नाकारमात्रका । ततो वक्तमशक्यत्वान्निविकल्पस्य वस्तुनः । तढ़ब्लेख 
समालेख्य ज्ञानद्वारा निरूप्यते” अर्थात्‌ ज्ञानके बिना सभी गुण सत्तामात्र है, चाहे 
सामान्य गृण हो चाहे विशेष गुण हों सभी निविकल्पक है, निरविकल्पक वस्तु कही नहीं 
जा सकती है इसलिये ज्ञानके द्वारा उसका निरूपण किया जाता है। इस कथनसे यह 
वात भलीभॉति सिद्ध हो जाती है कि सब गुणोसे ज्ञान गुणमे विशेषता है और यह बात 
हरएकके अनुभवमे भी आ जाती है कि ज्ञान गुण ही प्रधान है इसीलिये ज्ञानको दृष्टान्त 
बनाकर इतर गुणोका उल्लेख किया गया है । 
एक गुण दूसरे गुणमें अन्त्भूत नहीं है 
गुणः कोपि कस्यापि गुणस्पान्तर्भवः क्चित्‌ । 
नाधारोपि च॒नाधेयों दवेतुर्नापीह हेतुमान्‌ ॥१०१३॥ 
अथथः--कोई भी गुण कभी किसी दूसरे गृणमे अन्तर्भूत नही हो सकता है अर्थात्‌ - 
दूसरे गुणमे मिल नहीं जाता है, श्र न एक गृण दूसरे गुणका आधार ही है और न 
आधघेय ही है, न हेतु ही है और न हेतुमान्‌ (साध्य)ही है । 
किन्तु 
किन्तु सवोपि स्वात्मीय) स्वात्मीयः भ्रक्तियोगतः । 
नानारूपा बह्नेकेषि सता सम्मिलिता मिथः |॥१०१४॥ 
अर्थ:--किन्तु सभी गुण अपनी अपनी भिन्न भिन्न शक्तिके धारण करनेसे भिन्न 
भिन्न श्रनेक है, और वे सव परस्पर पदार्थके साथ तादात्म्य रूपसे मिले हुए हैं । 
भावार्:--इन दोनो छ्लोकोमे गुणोको भिन्न भिन्न बतलाते हुए भी पदार्थके साथ 
उनका सम्मेलन बताया गया है, इसका तात्पय यह है कि वास्तवमे पदार्थ और गण 
भिन्न भिन्न वस्तु नही है, जो पदार्थ है सो ही गुण है और जो गुण है सो ही पदार्थ हैँ 


४४० ] पच्चाथ्यायी [ दूसरी 


श्र्थात्‌ गुणोंका समृह हो पदार्थ है और एक पदार्थमें रहनेवाले अनन्तग्ुणोकी एक हो 
सत्ता है इसलिये सभी गुण परस्परमें अभिन्न हैं, और अभिन्नताके कारण ही एक ग्रुणके 
कहनेसे सभी अनन्तगुणोका ग्रहण हो जाता है, जीवको ज्ञानी कहनेसे सम्पूर्ण जीवका 
ही ग्रहण होता है, परन्तु एक एक गुणका भिन्न भिन्न कार्य है, भिन्न भिन्न कार्य होनेते 
उन गुणोके भिन्न भिन्न लक्षण किये जाते हैं, इसप्रकार भिन्न भिन्न लक्षणों वाली भिन्न 
भिन्न अनन्त शक्तियाँ जलमे जलकन्नोलक्की तरह कभी उदित कभी अनुदित होती रहती 
है। साराश यह है कि द्रव्यसे भिन्न गुणोकी विवक्षा करनेसे (भेद विवश्षा करनेसे) 
सभी गुण भिन्न है, उनमे परस्पर आधार-शआधेय भाव, हेतु हेतुमज्भाव आदि कुछ भी 
उससमय नही है तथा अभेद विवक्षा करनेसे वे सभी गुण अभिन्न है। जो एक गुणका 
आधार है वही इतर सब गुणोका आधार है, जो एक गुणकी सत्ता है वहीं इतर स्व 
गुणोको सत्ता है, जो एक गुणका काल है वही सब गुणोका काल है आदि सभी बातें 
सबोकी एक ही हैं । इसी बातको “द्रव्याश्रया निर्गुणा गुणा:” यह सूत्र प्रकट करता है। 
अर्थात्‌ जो द्रव्यके झ्राश्यसे रहे और निर्गुण हो उन्हे गुणा कहते हैं, यहाँपर प्राचार्य 
दोनो बातोकों बतला दिया है, 'द्रव्याश्रया' कहनेसे तो गुण और द्रव्यमे अभेद बतलावा 
है, #जिससमय किसी एक गुणका विवेचन किया जाता है तो उससमय बाकीका गुण 
समुदाय ( द्रव्य ) उसका श्राश्रय पड जाता है, इसीप्रकार चालिनी न्यायसे सभी गुण 

सभी गुणोके श्राधारभूत हो जाते हैं क्योकि गुण समुदायको छोडकर और कोई दत्य 

पदार्थ नही है भौर निर्गुणा कहनेसे गुणोमे परस्पर भेद बतलाया है। एक गुणकी 

विवक्षासे वही उसका आधार है वही उसका आ्राधेय है । एक गुण दूसरे गुणमे नही रहता 

है इसलिये गुण परस्परमे कथच्चितु भिन्न है और कथखच्वित्‌ अभिन्न भी हैं। लक्षण भेदा- 

दिकी श्रपेक्षासे भिन्न हैं, तादात्म्य सम्बन्धकी अपेक्षा अभिन्न है हरएक पदार्थकी सिद्धि 

अनेकान्तके भ्रधीन है, अपेक्षा पर दृष्टि न रखनेसे सभी कथन अ्व्यवस्थित प्रतीत होता 

है। इसी बातको (पूर्वाडडमे स्पष्ट किया गया है “तन्नयतोष्नेकान्तो बलवानिह खदु ने 

सर्वेथैकान्त. । सर्व स्थादविरुद्ध तत्पूव॑ तद्दिना विरुद्ध स्थातु” अर्थात्‌ अनेकान्त ही बलवारतें 

है सर्वंथा एकान्त ठीक नही है, भ्रनेकान्त पूर्वक सभी कथन अविरुद्ध हो जाता है भरौर 

उसके बिना सभी विरुद्ध हो जाता है। 

गु[ चाप्यनन्तत्वे बागृव्यवह्मरमौरबात्‌ । 
गुणा: केचित्‌ सम्ुद्षाः प्रसिद्धाः पूर्वश्नरिमि ॥|१० १४॥ 


9 'द्रव्याश्रयाः'का यह भी आशय है कि द्रव्यक्षे आश्रय गुण अनादि अनन्तकाछ रहवे ँ। 
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अथा।--गुण श्रनन्त है, सब कहे नहीं जा सकते है । उनमेसे कुछ अधिक भी यदि 
कहे जाँय तो भी वचन गौरव होता है इसलिये पूर्वाचायोने उनमेसे प्रसिद्ध कुछ गुणोका 
निरूपण किया है । 


यत्पुनः क्वचित्‌ कस्यापि सीमाज्ञा नेकथा। 
मन!पर्ययज्ञानं वा तदूद्॒य॑ मावयेत्‌ समम्र ॥१०१६॥ 
तत्तदावरणस्योच्चेः योपशमिकत्वतः । 
स्याद्यथालक्षिचाद्वभावात्स्यादत्राप्पपरा गतिः ॥१०१७॥ 


अर्थ;:---जो कही किसीके श्रवधिज्ञान होता है वह भी भ्रनेक प्रकार है, इसीप्रकार 
सनःपयेय ज्ञान भी अनेक प्रकार है, इन दोनोको समान ही समभना चाहिये । दोनोंही 
अपने अपने श्रावरण कर्मका क्षयोपशम होनेसे होते है और कभी कभी यथायोग्य भावोके 
अनुसार उनकी दूसरी भी गति होती है । 


भावार्थ:--अवधिज्ञानावरणी कर्मके क्षयोपशमसे अ्रवधिज्ञान होता है, परन्तु देव 

और नारकियोके भवप्रत्यय भी अ्रवधिज्ञान होता है भवप्रत्ययसे होनेवाला श्रवधिज्ञान 
तीर्थंकरके भी होता है, अपवाद नियमसे तीर्थंकरका ग्रहण होता है । यद्यपि भवप्रत्यय 
अवधिमे भी क्षयोपशम ही अन्तरज्भ कारण है तथापि बाह्य कारणकी प्रधानतासे भव 
प्रत्ययको ही मुख्य कारण कहा गया है । देव नारक और तीर्थंकर पयार्यमे नियमसे 
ग्रवधिज्ञानावरण कमंका क्षयोपशम हो जाता है, इसलिये भवकी प्रधानतासे भवप्रत्यय 
और क्षयोपशम निमित्तक ऐसे अवधिज्ञानके दो भेद किये है। श्रौर भी अनेक भेद है। 
भ्रवधिज्ञान भवसे भवान्तर ओर क्षेत्रसे क्षेत्रान्तर जाता है उसे अचुगामी कहते हैं, कोई 
नही जाता है उसे अननुगामी कहते है, कोई अवधिज्ञान विशुद्ध परिणामोकी बृद्धिसे 
वढता है और बाल सूर्यके समान बढता ही चला जाता है उसे वर्धमान कहते है, कोई 
सक्‍्लेश परिणामोके निमित्तसे घटता ही चला जाता है उसे हीयमान कहते हे, कोई 
समान परिणामोसे ज्योका त्यो बना रहता है उसे अवस्थित कहते है, और कोई अवधि- 
ज्ञान कभी विशुद्ध परिणामोसे बढता है, कभी सक्‍लेश परिणामोसे घटता भी है उसे 
अनवस्थित कहते है । कमकि क्षयोपशमके भेदसे अवधिज्ञानके भी अनेक भेद हो जाते 
हैं, जैसे देशावधि, परमावधि, सर्वावधि। देशावधिके भी अनेक भेद है, इसीप्रकार 

परमावधि और सर्वावधिके भी अनेक भेद हैं । इतना विशेष है कि परमावधि और 

सर्वावधि ये दो ज्ञा हरम शरोरी विरतके ही होते हैं। छठे गुणस्थानसे नीचे नही 
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होते है। सर्वावधिज्ञान क्षेत्रकी अपेक्षा तीनो लोकोको विपय करता है, द्रव्यकी अपेक्षा 
एक पुदुगल परमाणु तक विषय करता है + इसप्रकार श्रवधिज्ञानका बहुत बडा विस्तार 
है । कभी मिथ्यात्वोदयके साथ होनेसे कु-अवधिज्ञान (विभगज्ञान) भी हो जाता है यह 
भी “अ्परागति”का आशय है । अवधिज्ञानके समान मन पर्येय ज्ञानके भी श्रनेक भेद 
है। इतना विशेष है कि चाहे ऋजुमति मन.पर्यय ज्ञान हो, चाहे विपुलमति हो, छठे 
गुणस्थानसे नीचे होता ही नही है विपुलमति मन पर्यय तो एकवार होकर छूटता भी 
नही है, वह चरम शरीरीके होता हुआ भी अप्रतिपाती है ञ्र्थात्‌ फिर गिरता नही, 
नियमसे बारहवें ग्रुणस्थान तक जाता है। हाँ ऋजुमतिवाला गिर भी जाता है। 
बहुतसे मनुष्य ऐसी शका करते हैं कि ऋजुमति मन"पर्यय ज्ञान ईहामतिज्ञान पूर्वक होता 
है और ईहामतिज्ञान इन्द्रियजन्य ज्ञान है इसलिये यह भी इन्द्रियजन्य हुआ । ऐसी शंका 
करनेवालोको यह जान लेना चाहिये कि ईहा मतिज्ञान वहांपर केवल बाह्ममें आपेक्षिक 
है, वास्तवमें ऋजुमति मन पर्यय तो मनमे ठहरी हुईं बातका साक्षात्कार करता है, इंद्रिय 
जन्य ज्ञान पदार्थका प्रत्यक्ष नही कराता है | मन.पर्यय ज्ञानमे तो पदार्थका आत्म प्रत्यक्ष 
हो जाता है इसलिये उक्त शज्ढा निर्मल है। मन"पर्यय ज्ञान क्षेत्रकी अपेक्षा ढाई हीप 
तक ही जान सकता है आगे नही । द्रव्यकी अपेक्षा अवधिज्ञानके विषयभूत पदार्थके 

अ्रनन्तवें भाग जान सकता है। मन पर्येय ज्ञानावरण कर्मके भेदोकी अपेक्षासे मन.पर्यय 

ज्ञानके भी अनेक भेद हो जाते हैं, परन्तु अवधिज्ञानकी तरह इसमे मिथ्यापन नहीं 

थ्राता है । 


मति ' ४ जञानमेतन्मात्र संदातनम्‌ । # 
स्थ॒तरतमेभवियथा हेलूपलब्धिसात्‌ ॥१०१८।॥॥ 


अर्थ/--मतिज्ञान झौर श्रुतज्ञान ये दोनो तो इस जीवके ससारावस्थामें सदा ही 
रहते है, इतना विशेष है कि जैसा निमित्त कारण मिल जाता है वैसे ही इन ज्ञानोमे भी 
तरतम भाव होता रहता है । 


ज्ञानं यद्यात्रदर्थानामसति ग्राहकशक्तिमव । 
क्षायोपश्ञा३ " तावदरित नौदयिएं भवेत्‌ ॥ १० १९॥। 


हलक हक दशपरीअज लिन ब अप मद लक 
+ यह कथन गोम्मटसारको अपेक्षासे है। 


# सनातनम्‌ इत्यपि पाठ:। 
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अथ--पदार्थोके ग्रहण करनेकी शक्ति रखनेवाला जितना भी ज्ञान है वह सब 
क्षायोपशमिक ज्ञान है, औदयिक नही है | 
सु-अवधि और कु-अवधि 
अस्ति देंधावधिज्ञानं हेतो! कुतथ्रिदन्तरात्‌ । 
ज्ञानं स्थात्सम्यगवधिरज्ञानं कुत्सितो बबधि! || १०२०॥। 
अथ।--किसी कारणवश अ्वधिज्ञानके दो भेद हो जाते है। सम्यक्‌ श्रवधिको 
ज्ञान कहते है तथा मिथ्या-अवधिको अज्ञान कहते है। भावाथ)--ज्ञानसे तात्पय सम्य- 
ज्ञानका है। जो ज्ञान मिथ्यादर्शनके उदयके साथ होता है उसे ही मिथ्या अवधि कहते 
हैं। सम्यग्दश्शनके साथ होनेवाले अ्वधिज्ञानको सम्यक्‌ अवधि कहते है। प्राय अवधिज्ञान 
कहनेसे सम्यक्‌ श्रवधिका ही ग्रहण किया जाता है। मिथ्या अवधिको विभज्भुज्ञान 
शब्दसे उच्चारण किया जाता है । 
मतिश्रुत भी दो प्रकार दै 
अस्ति देधा मतिज्ञानं श्रुतज्ञानं च स्पादृद्धिधा । 
सम्यड्ू मिथ्याविशेषास्यां ज्ञानमज्ञानमित्यपि ॥१०२१॥ 
अथे।--मतिज्ञान भी दो प्रकार है और श्रुतज्ञान भी दो प्रकार है, एक शञान एक 
अज्ञान । सम्यज्ज्ञानको ज्ञान कहते है, और मिथ्याज्ञानको अज्ञान कहते है । 
त्रिष ज्ञानेषु चेतेषु यत्स्थादज्ञानमर्थतः | & 
क्षायोपशमिक तत्स्यान्नस्थादोदयिक क्वचित्‌ ||[१०२२॥। 
अथा/--इन तीनो ज्ञानोमे श्र्थात्‌ कुमति, कुश्नुत, कुश्रवधिमें जो श्रज्ञान है वह 
वास्तवमे क्षायोपशमिक ज्ञान है वह अज्ञान कही औदयिक नही है । 
भावाथे+--मिथ्याज्ञान भी अपने अपने आवरणोके क्षयोपशमसे ही होते है इसलिये 
वे भी क्षायोपशमिक भाव हैं, वे मिथ्यादर्शनके उदयके साथ होते है इसीलिये मिथ्याज्ञान 


कहलाते है । भिथ्यात्वके उदयसे उसके अविनाभावी ज्ञान भी पदार्थकों विपरीत रूपसे 
ही जानते है । परन्तु जानना क्षायोपशमिक ज्ञान है । 


ओदयिक ज्ञान 
अस्ति यत्पुनरज्ञानरर्थादौदयिक रुमृतम्‌ । 
तदस्ति शुत्यतारूपं यथा निश्चेतनं बपु; ॥|१०२३॥ 


# संशोधित पुस्तकमें प्यदज्ञानत्वमर्थतः? ऐसा पाठ दै। क्योंकि अज्ञानोंमें अज्ञानत्व धर्म रहता है। 
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अर्थः:--जो अज्ञानभाव औदयिक भावोमे कहा गया है वह शून्यतारूप है, जैसे कि 
चेतनके निकल जानेपर शरीर रह जाता है । 


भावा्थ;--जीवके इक्कीस औदयिक भावोमे अज्ञान भी है। वह अज्ञानभाव जीवकी 
आ्रौदयिक अवस्था है। जब तक इस आत्मामें सर्व पदार्थोंका ज्ञान नही होता है भर्थाव 
जबतक केवलज्ञानकी उत्पत्ति नही होती है तब तक उसके अज्ञानभाव रहता है। बह 
भाव ज्ञानावरण कर्मके उदयसे होता है। पदार्थ विपयक अज्ञान होना ही उसकी 
स्वरूप है। अर्थात्‌ जितने श्रशोमे ज्ञानावरण कर्मंका उदय रहता है उतवे ही अशोमे 
अज्ञान भाव रहता है, जैसे श्रवधिज्ञानावरण, मन पर्येय ज्ञानावरण श्रौर केवलज्नानावरण 
कर्मोका आ्राजकल यहाँपर सब जीवोके उदय हो रहा है इसलिये वे सव भज्ञात्र भाव 
सहित है । वह अज्ञान क्षायोपशमिक नही है, यदि वह क्षायोपशमिक होता तो औदगिक 
भावोमे नहीं गिनाया जाता, इसका कारण भी यही है कि क्षायोपशमिक ज्ञान भी 
आ्रात्माका गुण है, जितने अ्रशोमे भी ज्ञात प्रकट हो जाता है वह आरात्माका ग्रुण ही है, 
और जो भ्रात्माका गुण है वह श्रौदयिक भाव हो नहीं सक्रता, क्योकि उदय तो कर्मोका 
ही होता है, कही श्रात्माके गुणोका उदय नही होता है । इसलिये कर्मोके उदयसे होते- 
वाली आत्माकी श्रज्ञान अवस्थाको ही अज्ञानभाव कहते है वही अज्ञान झदयिक हैं । 
जो भाव ज्ञानावरण कर्मके क्षयोपशमसे होता है वह क्षायोपशमिक भाव है । इसलिये ही 
कुमति, कुश्रुत और कुश्रवधिको क्षायोपमिक भावोमे शामिल किया गया है । 
साराश 
एतावतास्ति यो भावी दृड़मोहस्पोदयादपि | 
पाकाचारित्रमोहस्य सर्वोप्योदयिकः स हि ॥१०२४॥ 
अर्थ:--इस कथनसे यह बात भी सिद्ध हुई कि जो भाव दर्शन मोहनीयके उदयसे 
होता है और जो भाव चारित्र मोहनीयके उदयसे होता है वह सभी औदयिक है । 
तथा 
न्यायादप्येवमन्येषां मोहादिधातिकर्म णाम्‌ । 
यावॉस्तत्रोदयाजातो भावोस्ट्यौदयिको 5खिल। ।!१०२५॥। 


अर्थ:--इसीप्रकार और भी मोहको आदि लेकर जितने घातिया कर्म है उरगे 


सबके उदयसे जो आत्माका भाव होता है वह सब भी न्यायानुसार झौद्यिक 
भाव है । 
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विशेष 
तत्राप्यस्ति विवेको5यं श्रेयानत्रोदितों यथा | 
चेकतो मोहजों भावः शेष! सवोषि लौकिक! |१०२६॥॥ 
6 
+-ऊपर कहे हुए कथनमे इतना समझ लेना और श्रच्छा है कि घातिया 
कर्मोमे मोहनीय कर्मके उदयसे जो भाव होता है वही वैक्ृत ( वैभाविक ) भाव है। 
वाकीके सभी कमके उदयसे जो भाव होता है वह लौकिक है । 
भावाथः--वास्तवमे जो भाव मोहनीय कर्मके उदयसे होता है वहो विकारी है । 
वही भाव आत्माकी अशुद्धताका कारण है, उसीसे सम्पूर्ण कर्मोका वन्च होता है और 
उसीके निमित्तसे यह आत्मा श्रशुद्धलप धारण करता हुआ अनन्त ससारमें भ्रमण करता 
रहता है, वाकीके कर्म अपने प्रतिपक्षी गुणकों ढकते मात्र है । न तो वे कर्मवन्ध ही 
करनेसे समर्थ है और न उस घातिकी अशुद्धता ही करते है । 
से यथा 5नादिसत्तानाद कर्मणो 5च्छिन्नधारया । 
चारित्रस्य दगथ् स्पान्मोहस्यास्त्युदयाबचितः ॥|१०२७॥| 
अथः--वह विक्षत-मोहरूप भाव दर्शनमोहनीय तथा चारित्र मोहनीय कर्मके 
उदयसे होता है। इन दोनों कर्मोका उदय बरावर भनादि सन्तति रूपसे ससारी जीवोके 
हो रहा है | इन्ही दोनो करमोंके उदयसे आत्माकी जो विकारावस्था हो रही है उसे ही 
मोहरूप औदयिक भाव कहते है । 
तत्रोल्लेखो यथाब्रत्र॑ इृड़मोहस्पोदये सति । 
तत्त्वस्था 5प्रतिपचिर्वा मिथ्यापचिः शरीरिणाम || १०२८॥ 
अथ;--सुत्रानुसार उस दर्शनमोहनीयके विषयमे ऐसा उल्लेख ( कथन ) है कि 
दर्शनमोहनीय कर्मके उदय होनेपर जीवोको तत्त्वकी प्रतीति (श्रद्धान) नही होती है 
अ्षयवा मिथ्या प्रतीति होती है। भावाथ/---दर्शतमोहनीय कर्मके उदय होनेपर इस 
जीवकी विपरीत ही बुद्धि हो जाती है। उसे उपदेश भी दिया जाय तो भी ठीक ठीक 
पदार्थोको वह ग्रहण नही करता है, यदि करे भी तो उल्दे रूपसे ही ग्रहण करता है। 
मिथ्यात्वका ऐसा ही माहात्म्य है । # 
# मिच्छाइट्री जीचो उबइट्ट पवयण ण सदृददि । 


सदहहृदि असब्भाव उवइृह्द वा अणुवरद्ध ॥ 
गोमइलार । 


श५६ ] पत्चाध्यायी [ दूसरा 


इस्रीका खुलासा 
अरथदास्मप्रदेशेषु कालुष्यं हमपिपर्ययात्‌ । 
तत्स्यात्परिणतिमात्रं मिथ्याजात्यनतिक्रमात्‌ ॥१०२९।। 
अथ/--अर्थात्‌ सम्यग्दर्शनकी विपरीत अवस्था हो जानेसे आत्माके प्रदेशोमे 
कलुषता श्रा जाती है और वह कलुपता आत्माका मिथ्यात्वरूप परिणाम विशेष है । 


तत्र सामान्यमात्रत्वादस्ति वक्त मशकक्‍्यता | 
ततस्तन्नक्षणं बच्मि संत्तेपादबुद्धिपू्वकम |॥१०३०॥ 
अथे।--वह मिथ्यात्वरूप परिणाम सामान्य स्वरूपवाला है इसलिये उसके विषयमे 
कहा नही जा सकता । अतएव बुद्धिपूर्वंक उसका लक्षण सक्षेपसे कहते हैं । 
भावाथ।--एकेन्द्रियादि जीवोके जो मिथ्यात्वका उदय हो रहा है वह भवुद्धिपुर्वक 
है--सामान्य है इसलिये विवेचनमे नही श्रा सकता है। श्रत* उसका बुद्धिपुर्वक लक्षण 
संक्षेपसे कहा जाता है । 
भबुद्धिपूवक मिथ्यात्वकी सिद्धि 
निर्विशेषात्मके तत्र न स्पाद्धेतोरपिद्धता । 
स्वसंवेदनसिद्धत्वायु क्तिस्वानु भवागमे) || १० ३ १॥ 
अथा--सामान्य अर्थात्‌ अबुद्धिपृ्वंक मिथ्यात्वकी किसी हेतुसे असिद्धि नहीं हो 
सकती है। क्योकि श्रबुद्धिपर्वक मिथ्यात्व स्वसवेदन ज्ञानसे भलीभाँति सिद्ध है। तथा 
धुक्ति, अपने अचुभव और आगमसे भी सिद्ध है। भावार्थ:--हर एक ससारी जीवके 
सिथ्यात्वका उदय हो रहा है यह बात आगमसे तो सिद्ध है ही, किन्तु युक्ति और भपने 
अ्रनुभवसे भी सिद्ध है। इसी बातकों नीचेके श्लोकसे स्पष्ट करते है-- 
. . संबेसंसारिजीवानां मिथ्याभावो निरन्‍्तरम्‌ । 
स्पादिशेषोषयोगीह केषाश्ित्‌ संज्ञिनां मन |॥१०३२॥ 
अथः--सम्पूर्णं ससारी जीवोके निरन्तर मिथ्याभाव हो रहा है, परन्तु किन्‍्हो 
सज्ञी जीवोका मन उस मिथ्याभावकी ओर विशेष उपयोगवाला हो रहा है । 
भावाथः--यद्यपि सामान्य रीतिसे असंज्ञी जीवो तक तो सभीके मिथ्यात्व कर्मेका 


उदय हो रहा है, सज्नियोमे भी बहु भाग जीव मिथ्यात्वसे ग्रसित हो रहे है, वे सभी 
जस सिथ्यात्वके उदयसे उसीशभ्रकार मृछित हो रहे है जिसप्रकार कि गाढ़ रीतिसे मदिरा 


थष्याय ] सुबोधिनी टीका [+४५७ 


पीनेवाला मूछित हो जाता है | जिसप्रकार मद्यपायी पुरुषको कुछ खबर नही रहती है 
उसीप्रकार उन जीवोको भी कुछ खबर नही है, कर्मोके फलको भोगते जाते है और 
नवीन कर्मोका वन्ध भी करते जाते है। श्रनन्तकाल तक उनकी ऐसी ही अवस्था रहती 
है । वे अपने समीचीन गुण पुज्को खो चुके है, निपट श्रज्ञानी भी वन चुके है, परन्तु 
उनकी यह अवस्था अज्ञानभावोमें ही लिप्त रहती है अ्रसज्ञी जीव कर्मवन्‍्ध करनेमे तथा 
उसका फल भोगनेमे वुद्धिपूर्वक उपयुक्त नही हो सकते है । वुद्धिपुवक उपयोग लगानेमे 
सज्ञी जीव ही समर्थ है इसलिये कितने ही संज्ञी जीव श्रपने उपयोगकों उस मिथ्याभावको 
भ्रोर विशेषतासे लगाते है, श्र्थात्‌ वे मिथ्या सेवनमें जान बुक कर अपनी प्रवृत्ति करते 
हैं। तथा दूसरे जीवोंको भी उसमे लगाते है ऐसे ही जीव बुद्धिपूर्वक मिथ्यात्व सेवी 
कहे जाते हैं । 
अयवबा 
तेपां वा संज्ञिनां नूनमस्त्यनवस्थितं मना | 
कदाचिव्‌ सोपयोगि स्थान्मिथ्याभावाथ भूमिषु ॥१०३३॥ 
अर्थ--अ्रथवा उन सज्ञी जीवोका मन चच्ल रहता है इसलिये मिथ्याभाव पूर्वक 
पदार्थोंमें कभी कभो उपयुक्त होता है । भावार्थ:--कोई सज्ञी जीव मिथ्यात्व प्रवृत्तिमें 
सदा लगे रहते है और कोई कभी कभी लगते है । 
साराद 
ततो न्‍्यायागतो जन्तोर्मि थ्याभावो निसर्गतः । 
दडमोहस्योदयादेव वर्चते वा अवाइबतद्‌ ॥१०३४॥ 
अर्थ:--इसलिये यह वात न्यायसगत है कि इस जीवके दर्शनमोहनीय करमके 

उदयसे ही स्वयं मिथ्याभाव हो रहा है, और उसका प्रवाह श्रनादिकालसे अनन्तकाल 


तक चला जाता है । # 
सिथ्यात्वका कार्य 


कार्य तदृदयस्योच्चें! अत्यक्षात्सि्मेव यत्‌ । 
स्॒रुपानुपलब्धिः स्थादन्यथा कथमात्मन। ||१०३१४॥| 
मर्थः--दर्शनमोहनीय कर्मके उदयका कार्य प्रत्यक्षसे ही सिद्ध है कि श्रात्माके 
स्वरूपकी प्राप्ति नही होने पाती । यदि दर्शनमोहनीय कर्मका उदय न होता तो अवश्य 
ही आत्माके निज स्वरूपकी उपलब्धि हो जाती । इसलिये आत्माके स्वरूपको नष्ट करना 
हो दर्शनमोहनीय कर्मका कार्य है । 


श्ध्ध ] पद्चाभ्यायी [ दूसए 


स्वरूपानुपलव्धिका फल 
स्परूपानुपलब्धी तु बन्धः स्पात्कर्मणो मद्दान्‌ । 
अन्रवं शक्तिमात्रं तु वेदितव्यं सुदष्टिमि! ॥१०३६॥ 
अर्थः--आत्माके स्वरूपकी अ्रनुपलव्धि होनेसे कर्मोंका तीन्र बन होता है। 
इसप्रकार सम्यग्हष्टियोको जान लेना चाहिये कि दर्शनमोहनीय कर्ममे ऐसी शक्ति है । 


प्रसिद्धेरपि भारद्विरल दृश्टान्तकोटिमिः | 
अन्रेत्थमेवमेव स्थादलड्ध्या वस्तुशक्तयः || १०३७)। 


अर्थः--प्रसिद्ध तथा ज्वलन्त ( पुष्ट ) ऐसे करोड़ो दृशन्त भी यदि दिये जाँय तो 
भी यही बात सिद्ध होगी कि मोहनीय कर्ममे इसीप्रकारकी शक्ति है, जिस वस्तुमे जो 
शक्ति है वह अनिवायें है। मोहनीय कर्ममे श्रात्माके स्वरूपको नष्ट करनेकी शक्ति हैं, 
इस शक्तिको उस कर्मसे कोई दूर नहीं कर सकता है। क्योकि भिन्न भिन्न पदार्थोंकी 
भिन्न भिन्न ही शक्तियाँ होती हैं और जो जिसका स्वभाव है वह अमिट है । 
श्ला 
सर्वे जीवमया भावा दृष्टान्तो बन्धसाधकः । 
एकत्र व्यापकः कस्मादन्यत्रा 5व्यापक! कथस्‌ ॥१०३८॥ 
अथः--जब कि जीवोके सभी भाव बन्धके साधक है और इसमे दृष्टान्त भी 
मिलता है, जैसे क्रोध मान मतिज्ञान आदि । फिर यह नियम जिसप्रकार अन्यभावोमे 
व्याप्त होकर रहता है उसीप्रकार स्वरूपोपलब्ध्रिमे क्यो नही व्याप्त होकर रहता ? 
उच्तर 
अथ तत्रापि केषाश्वित्‌ संक्ञिनां बुद्धिपूषकः । 
मिथ्याभावों ग्रहीतारुयों मिथ्यार्थाक्रृतिसंस्थित+ ॥|१०३९॥ 
अथः--किन्ही २ सज्ञी जीवोके बुद्धिपूर्वक-गृहीत मिथ्यात्व होता है, वह पढ्ा्थोमे 
मिथ्या भावको लिये हुए होता है। भावार्थ:---बन्धका कारण असलमे मिथ्यात्व भाव 
है भौर इसके मूल मिथ्यादशेन व भिथ्याचारित्र ये दो भेद हैं और उत्तर भेद असख्यात 
लोक हैं। मिथ्यात्वके सम्बन्धसे ही भ्रन्य भाव भी बन्धके कारण कहलाते है इसलिये 
मिथ्यात्वके सहचारी भावोमे बन्धके साधकपनेका नियम व्याप्त होकर रह जाता है और 
स्वरूपोपलब्धि मिथ्यादर्शनका सहचारी भाव नहीं है इसलिये उसमे यह नियम व्याप्त 
होकर नही रहता । 


मध्याय ] पुबोषिनी टीका [ #श६ 


अथदिकतिधः स स्पाज्ञातेरनतिक्रमादिद 
लोकासंख्यातमात्रः स्थादालापापेक्षयापि च | १०४०॥॥ 
अर्थः--अ्र्थात्‌ वह मिथ्यानाव जातिकी अ्पेक्षासे एक प्रकार है, भर्थात्‌ 
मिथ्याभावोके जितने भी भेद है उन सबोमे सिथ्यात्व है इसलिये मिथ्यात्वकी अपेक्षासे 
तो कौनसा हो मिथ्या भाव क्यों न हो सब एक ही है, और आलाप (शेदों)का 
ग्रपेक्षासे बह असख्यात लोक प्रमाण है । 
आहापोंऊ मेंद 
आलापोप्वेकजातियों नानारूपोप्यनेकथा । 
एकान्तो विपरीतश् यथेत्यादिक्रमादिद |[१०४१॥ 
अथः--जो एक जातिका आ्रालाप (भेद) है बह भी अनेक रूपोमे विभक्त होनेसे 
अनेक प्रकार है। जैसे-एकरान्त मिथ्यात्व, विपरीत मिथ्यात्व इत्यादि । 
भावाथ!ः--मिथ्यात्व कर्मके अनेक भेद हैं परन्तु जो एक भेद है वह भी अनेक 
प्रकारका है, कभी इस जीवके विपरीत भाव होता है, कभी एकान्तभाव होता है, कभी 
संजयभाव होता है, कभी अज्ञानमाव होता हैं कभी विनयभाव होता है इत्यादि सभी 
भाव मिथ्यात्वके एक भेदमे ही गर्भित हैं। इसका खुलासा इसप्रकार है कि हर एक 
कर्मके अनेक भेद होते हैं और उन अनेक भेदोमे प्रत्येक भेदका भों तरतमत्वरूप अनेक 
प्रकार होता है। हृष्टान्तके लिये ज्ञानावरण कर्मको ही ले लींजिये ज्ञानावरण कर्मके 
सामान्य रीतिसे पात्र भेद है--मतिन्ानावरण, श्रुतज्ञानावरण, अवधिज्ञानावरण मन: 
पर्ययज्ञानावरण, कैंवल ज्ञानावरण । उनमे जो मतिन्ञानावरण है वह भी अनेक प्रकार 
है, किसी वर्गणामेक तीत्र श्रनुभाग वन्‍्च होता है और किसीमे कम होता है, किसी 
वर्गणाकी स्थिति ग्रधिक पडती है, किसीकी कम पड़ती है । तथा एक प्रकारकी रसशक्ति 
रखनेवाले भी कर्म भिन्न २ कार्यो द्वारा फलीभूत होते हैं। इन्ही कर्मोंके भेद प्रभेदोतते 
आत्माके भाव भी अनेक प्रकारके होते रहते है । वास्तवमे आत्माका ज्ञान भुण एक है, 
उसके मनिज्ञान, श्रुतन्ञान श्रादि भेद केवल कर्मोके निभित्तसे हुए हैं, और उन भ्ेद्धोम्े 
भी अनेक भेद हैं । किसी जीवके अधिक मसतिज्ञान पाया जाता है किसीके कम पाया 
जाता है, जितने भी मतिज्ञान बारी हैं सभी कुछ न कुछ भेदको लिये हुए है। 





# वर्गोच् समूदकों वर्गणा कड़ते हैं । समान अविभाग परतिच्छेदोंको धारण करनेवाले 
करमंपरमाणुको वर्ग कहते हैं। भिन्न २ वर्ग समूहकी भिन्न २ बगेणाये होती हैं । 


४६० ] पत्नाध्यायी [ दूसरा 


इसीप्रकार सभी कर्मोके अनेक भेद हें और उन्हीके निम्मित्तते उनके प्रतिपक्षी ग्रुणोमें 
न्यूनाधिकता पाई जाती है । प्रकृतमे मिथ्यात्वके असंख्यात भेद तो वतलाये गये, श्रव 
उसीके शक्तिकी अपेक्षासे भ्रनन्‍न्त भेद वतलाये जाते है-- 


अथवा शक्तितो उनन्तो मिथ्याभावो निसगेतः । 
यस्मादेकेकमालापं प्रत्यनन्ताथ शक्तयः ॥|१०४२॥ 
अथ)--अ्रथवा शक्तिकी अपेक्षासे वह मिथ्यात्व परिणाम स्वभावसे अ्रनस्त प्रकार 
है क्योकि एक एक आलापके प्रति श्रनन्त २ शक्तियाँ होती हैं । भावार्थ+-- प्रत्येक 
आलाप अनन्तानन्त वर्गणाओका समूह है और प्रत्येक वर्गणामे अ्नन्तातन्त परमाणुआ्रोका 
समूह रहता है, इसलिये प्रत्येक परमाणुमें प्रतिपक्षी गुणकों घात करनेकी शक्ति होनेसे 
उस कमंके तथा उसके प्रतिपक्षी ग्रुणके भी अनन्त भेद हो जाते हैं, तथा अविभाग 
प्रतिच्छेदोकी भ्रपेक्षा भी पझ्नन्‍्त भेद है । 
तथा 

जघन्यमध्यमोत्कृष्भावर्वा परिणामिनः 

गक्तिभेदासक्षणं यावदुन्मज्जन्ति पुनः एथक |१०४३॥ 

कार कारु स्वकायत्वाद्न्धकाय पुनः क्षणात्‌ । 

निमजन्ति पुनथान्ये प्रोन्मज्जन्ति यथोदयात्‌ । १०४४।। 


अथे।--उन कर्मोकी जितनी भी शक्तियाँ है वे सब प्रतिक्षण परिणमनशील हैं, 
इसलिये वे यथायोग्य जघन्य, मध्यम तथा उत्कृष्ट भावों द्वारा परिणमन करती हुई 
भिन्न रूपसे प्रगट होती हैं। और बन्धरूप कार्य कर करके शोध्र ही शान्त हो जाती 
हैं । उनके शान्त होते हो दूसरी शक्तियाँ अपने उदयानुसार प्रगठ हो जाती हैं। उत 
शक्तियोका बन्ध करना ही एक काये है। 

भावार्थ:--जो कर्म जिस भावसे उदय होता है अर्थात्‌ जघन्यरूपसे अथवा 
उत्कृष्टछपसे जितनी भी फलदान शक्तिको लेकर उदयमे आता है वह उसी रूपसे अपना 
फल देता है साथ ही नवीन कर्मोका बन्ध करता है, इतना कार्य कर वह नष्ट हो जाता 
है और दूसरा कर्म उदयमे भ्राने लगता है। इसीप्रकार वह भी अपनी अपनी शक्तिके 
अनुसार फल देकर तथा नवीन कर्मोंका बन्ध करके नष्ट हो जाता है, इसी ऋमसे पहले 
पहले बाँघे हुए कर्म उदयमें आते हैं और नवीन २ कर्म बंधते रहते हैं, यह क्रम तबतक 
बराबर रहता है जबतक कि कारणभूत मोहनीय कर्म शान्त नही होता है । 


] सुबोधिनी दीका [ ४६१ 
बुद्धिपूवंक मिथ्यात्वके कतिपय दृष्टान्त 
बुद्धिपूवकमिथ्यात्व॑ लक्षणान्नक्षित॑ यथा | 
जीवादीनामश्रद्वानं श्रद्धानं वा विपययात्‌ ॥ १०४४॥ 
अर्थः--बुद्धिपूर्वक मिथ्यात्वका जो लक्षण किया गया है वह इसप्रकार है-- 
जीवादिक पदार्थोका श्रद्धात नही करना, अथवा उनका उल्टा श्रद्धान करना । 


तथा 
शरक्ष्मान्तरितद्गर्थाः प्रागेवात्रापि दर्शिता। । 
नित्यं जिनोदितेाक्यज्ञातुं शक्या न चान्यथा १० ४९॥ 
दर्शितेष्वेषि तेपूच्चरेने! स्पाह्गादिभिः स्फुटम्‌ । 
न स्त्रीकरोति तानेव मिथ्याकर्मोदयादपि# ॥॥१०४७॥ 
अथा--सुक्ष्म पदार्थ-परमाणु धर्मादि द्रव्य, श्रन्तरित पदार्थ-राम रावणादि, 
दुरवर्त्ती पदार्थ-सुमेर अक्ृत्रिम चेत्यालय आदि । इसका वर्णन पहले भी श्रा चुका है । 
ये पदार्थ जिनेन्द्र कथित-आगमसे ही जाने जा सकते है अन्यथा नही । इन पदार्थोका 
ध्याद्राद पारंगत आचायोने अच्छी तरह शात्रोमे विवेचन किया है परन्तु मिथ्यात्व 
कर्मके उदयसे मिथ्याहृष्टि पुरष उनको नही स्वीकार करता है । 
भावाथ;--जैनाचार्यनि प्रथमानुयोग-शास्रोमे मोक्षणामी-उत्तम पुरुषोंके जीवन 
चरित्र लिखे है परन्तु मिथ्यादष्टि पुरुष उस कथनकों ही मिथ्या समभता है, वह 
समभता है कि जिन राम रावणादिका चरित भ्राचायोने लिखा है वह केवल काल्पनिक 
है वास्तवमे राम रावण आदिक हुए नही है । यह आचार्योकी कल्पना उपन्यासकी तरह 
समभानेके लिये है। इसीप्रकार सुमेर, विदेह भादि जो उसके सर्वथा परोक्ष है उन्हें 
भी वह मिथ्या समझता है। मिथ्यात्व कर्मने उसकी भआत्मापर इतना गहरा प्रभाव 
डाल दिया है जिससे कि उसकी बुद्धि सत्पदार्थोकी श्रोर जाती ही नही है । वास्तवमें 
जंवतक तीज कर्मका प्रकोप इस आत्मापर रहता है तबतक इसका कल्याण होता ही 
नही है । जिन जीवोका कर्म शान्‍्त हो जाता है उनके भ्रन्तरग किवाड़ तुरन्त खुल जाते 
हैं भौर उसीसमय वे सुपथमे लग जाते है । स्वामी विद्यानन्दि गौतम गणधर आदिके 
ऐसे अनेक उदाहरण है जो कि पहले मिथ्यात्व कर्मके उदयसे उन्हीं पदार्थोको भ्रमरूप 
समभते थे परन्तु पीले निमित्तवश मिथ्यात्व कर्मके हट जानेसे उन्ही पदार्थोकों यथार्थ 
प्मभने लगे। जो लोग उन्ही आचार्योकी कही हुईं तत्त्व फिलासिफी (तत्त्व सिद्धान्त )को 


# मिथ्याकमोद्यादधी ऐसा संशोधित पुस्तऊर्म पाठ है । 
जे 
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ठीक मानते है और उन्ही आ्राचार्योंकी कही हुई प्रथमानुयोग कथनीको काल्पनिक समभते 
है उन्हें सोचना चाहिये कि आचार्योकों ऐसी क्या आ्रावश्यकता पड़ी थी जो कि बिना 
किसी प्रयोजनके कल्पना करके लोगोकों ठगते ? यदि यही कतंव्य उनको करना शेष 
था तो क्यों सासारिक सुखका परित्याग कर कठिन तप करनेके लिये भयास्पद जंगलको 
उन्होंने निवास स्थान बनाया था ? यदि कहा जाय कि अपना कल्याए करनेके लिये 
तो दूसरे लोगोको प्रतारण करना श्रात्मकल्याण नहीं कहा जा सकता है ? इसलिये 
आचार्योकी कृतिको जो मिथ्या बतलाते है वे विचारे मिथ्यात्व कर्मोदयके सताये हुए 
है। दूसरी बात यह है कि कल्पनासे शिक्षा अवश्य मिलती है परन्तु निश्चय पथका 
परिज्ञान कभी नही हो सकता, श्रौर बिना निश्चय पथका परिज्ञान हुए उत्त शिक्षाको 
सुखद शिक्षा नही कहा जा सकता । पद्मपुराणमे लिखा है कि रावणने कैलाश पर्वत 
उठानेके पीछे उस पव॑त पर जब चेत्यालय और मुनि महाराजके दर्शन किये तव भक्तिके 
वश अपने हाथकी नशकों चिकाड़ा बनाकर उनके ग्रुणोका गदूगद गान किया। इसीप्रकार 
वज्जजघने मुनिमहाराजके दर्शव कर श्रणुन्नतोको ग्रहण किया, अथवा रामचन्द्रको 
सीताके जीवने बहुत कुछ विचलित करनेका उद्योग किया, परन्तु वे ध्यानमे हृढ ही बने 
रहे, किच्चित्मात्र भी विचलित न हो सके, इत्यादि बातोकों यदि ठीक माना जाता है 
तब तो मनुष्य उसीप्रकारकी क्रियाओसे अपने भावोका सुधार कर सकते है और रावणके 
समान भक्तिरसमे मग्न हो सकते हैं, वत्नअजघके समान अपने अनर्थोकों छोड़ सकते हैं, 
रामचन्द्रके तुल्य ध्यानमें निश्चल-उपयोगी बन सकते हैं। श्रजनचोर सरीखे पुरुषोके 
आगे पीछेके कत्तंव्योसे भावोका वैचित्थ जान सकते है। परन्तु इन सब बातोकी 
काल्पनिक समभनेसे कुछ कार्य सिद्ध नही हो सकता है, क्योकि कल्पनामे रावण-उसकी 
भक्ति, रामचन्द्र-उनका ध्यान, वज्नजघ-उसका सुधार, अजनचोर-उसकी काया पलट, 
ये सब कायें मिथ्या ही प्रतीत होंगे। ऐसी अवस्थामें किस आधार पर और किस 
श्रादशंसे सुधारकी यथार्थ शिक्षा ली जा सकती है ! किसीने पाप किया वहें 
नरकको गया, किसीने पुण्य किया वह स्वर्गको गया, यह पाप पुण्यका फल भी मिथ्या 
ही प्रतीत होगा, क्योकि कल्पनामे न कोई स्वगें गया प्लौर न नरक गया, ऐसी 
अवस्थामे नरक स्वर्ग व्यवस्था भी उड़ जाती है। केवल वे ही बातें शेष रह जाती है 
जो कि ससारमे-व्यवहारमें आ रही है, परोक्ष पदार्थ कुछ पदार्थ नही ठहरते । परोक्ष 
पदार्थो्में बुद्धि न जानेसे अज्ञानी पुरुष लोकको भी उतना ही समभता है जितना कि 
वह देखता है । ऐसा विपरीत भाव मिथ्यात्व कर्मके उदयसे होता है । 


थष्याय छुबोधिनी टीका [ «६ 
मिथ्यात्व कमदियसे दोनेवाले भाव 


ज्ञानानन्दों यथा स्यातां मुक्तात्मनों यदन्वयात्‌ | 
विनाप्यक्षशरी रेभ्यः प्रोक्तमस्त्यस्ति वा न वा ॥१०४८।॥ 


अथ।--ज्ञान और सुख भात्माके गुण है इसलिये वे इन्द्रिय भौर शरीरके बिना 
भी भुक्त जीवके निरन्तर रहते है, इसी विषयमे मिथ्याहृष्टि विचार करता है कि यह 
कहना ठीक है श्रथवा ठीक नही है। 


भावार्थ/--ज्ञान और सुख आत्माके निज गुण है । गरुणोका कभी नाश नहीं होता 
है, यदि ग्रुणोका ही नाश हो जाय तो द्रव्यका भी नाश हो जाय, और द्रव्यका नाश 
होनेसे शुन्यताका प्रसंग श्रावेगा इसलिये गुण पुश्च-द्रव्य सदा टद्धोत्की्णके समान 
अखण्ड रहता है परन्तु ससारमे ज्ञान और सुखका अनुभव शरीर भर इन्द्रियोके द्वारा 
ही होता रहता है। यद्यपि इन्द्रियोसे आत्मीक सुखका स्वाद नही आता है। आत्माका 
सुस्त तो आत्मामे ही स्वय होता है, इन्द्रियाँ तो उसकी वाधक है इन्द्रियो द्वारा जो सुख 
होता है वह केवल शुभ कर्मका फलस्वरूप है, तथापि मिथ्यादहृष्टि उसी सुखकों आत्मीक 
सुख समभने लगता है, इन्द्रियजन्य ज्ञानकों ही वह यथार्थ-पत्यक्ष भ्ौर पूर्ण ज्ञान 
समभता है। और उसी समभके अनुसार वह यह भी कल्पना करता है कि विना 
इन्द्रिय और शरीरके सुख और ज्ञान हो द्वी नही सकते है । इसीलिये वह मुक्तात्माग्रोके 
जान, सुखमे सन्देह करता है कि बिना शरीर और इन्द्रियोंके मुक्तात्माओके ज्ञान और 
सुख जो बताया है वह हो सकता है या नहीं ? वास्तवमे इन्द्रियजन्य ज्ञान सीमावद्ध 
और परोक्ष होता है, जहाँपर इन्द्रियोसे रहित-अतीरि्द्रिय ज्ञान होता है वही पर उसमे' 
पूर्णता और निर्मलता थ्राती है । मुक्त जीवोके जो ज्ञान होता है वह श्रतीन्द्रिय होता है । 
इसीप्रकार उनके जो सुख होता है वह इच्धियोसे सर्वथा विलक्षण होता है, इच्द्रियजन्य 
जो सुख है वह कर्मोदय जनित है इसलिये ढु ख ही है । मिथ्यादृष्टि दु खको ही सुख 
समभता है । 


३ 


ओर भी 
स्वतः सिद्धानि द्रव्याणि जीवादीनि किलेति पट | 
प्रोक्त जैनागमे यचत्स्याद्या नेच्छेदनात्मवित्‌ ॥१०४९॥ 
अर्थ;--जैन शास्रोमे स्वत सिद्ध जीवादिक छह द्रव्य कहे गये है वे हो सकते है 
या नही ? ऐसी भी झ्ाशका वह ग्रात्मस्वरूपको नहीं जाननेवाला-मिथ्याहटि करता है। 
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और भी 
नित्यानित्यात्मक तत्तमे्क चैकपदे च यत्‌ । 
स्थाद्या नेति विरुद्धत्वात्‌ संशय कुरुते कुदक ॥|१०४०॥ 


अर्थ/--पदार्थ नित्यानित्यात्मक है, एक ही पदार्थमें नित्यत्व और अनित्यत्व धर्म 
रहते है । इस विषयमे भी मिथ्याहष्टि सशय करता है कि एक पदार्थमें नित्यत्व और 
अनित्यत्व दो धर्म रह सकते है या नही ? वह समभता है कि नित्यत्व भ्रौर अनित्यत्व 
धर्म परस्पर विरोधी है इसलिये उनका एक पदार्थमे रहना ग्रशक्य है । 


भावा्थ/--पदार्थ द्रव्य दृष्टिसे सदा रहता है उसका कभी भी नाश नहीं होता है । 
परन्तु पर्याय दष्टिसि वह अनित्य है। जैसे मनुष्य मरकर देव हो जाता है। यहाँ पर 
जीवकी मनुष्य पर्यायका तो नाश हो गया और देव पर्यायका उत्पाद हो गया 
परन्तु जीवका न तो नाश हुआ है और न उत्पाद हुआ्ना है। जो जीव मतुष्य पर्यायमे 
था वही जीव अब देव पर्यायमे है, इसलिये जीवद्रव्यकी अ्रपेक्षासे तो जीव नित्य है 
परन्तु जीवकी पर्यायोकी भ्रपेक्षासे जीव अनित्य है भ्रतः जीवमे कथचितु नित्यता, श्रौर 
कथचित्‌ अनित्यता दोनों ही धर्म रहते हैं, परन्तु जिस श्रपेक्षासे नित्यता है उस भपेक्षासे 
श्रनित्यता नही है, यदि जिस अपेक्षासे जीवमें नित्यता है उसी श्रपेक्षासे उसमे अ्रनित्यता 
भी मानी जावे तब तो अवश्य विरोध सम्भव है परन्तु श्रपेक्षाके न समभनेसे ही 
मिथ्याहृष्टि इन धर्मोको विरोधी समभता है । 
और 
अध्यनात्मीयभावेध्ु यावन्नोकर्मकर्मठु । 
अहमास्मेति बुद्धियाँ दृमोहस्प विजुम्भितम्‌ ॥१०४ १॥ 
अर्थ/--कर्म-ज्ञानावरणादि, मो कर्म-शरीरादि जो आत्मासे भिन्‍न पदार्थ है उन 
पदाथोमे मैं आत्मा हूँ, इसप्रकार जो बुद्धि होती है वह दर्शेनमोहकी चेष्टा है । 


भावाथः--दशेन मोहनीयके उदयसे यह जीव शरीरादि जड़ पदार्थोको ही श्रात्मा 
समभता है। 
ओर 
अदेवे देवबुद्धिः स्यादगुरों गुरुधीरिह । 
अधर्म धर्मवज्जानं व्ड्मोहस्यानुशासनात्‌ ॥|१०५२॥ 


६९ ] पद्माध्यायी [ दूसरा 


परिवतंन होता है, अर्थात्‌ सामग्रीके ग्रनुमार क्मदिय विशेष रोतिसे विपच्यमान होता 
है । इसीलिये गति कर्मक उदयसे होनेवारीं भाव भो ग्रीदयिक हैं। इनमें अन्तरग कारण 
मोहनीय कर्मका उदय ही समझना चाहिये । 
यत्र उत्राषि यात्यत्र शागांशों बृद्धिपूसकः । 
मं स्पादद्विध्यमोदस्य पाऊाद्वान्यवमोदयात्‌ ॥ १०५५४॥ 
अर्थ:--जहां कही भी बुद्धिपूर्वक राग होता है वह दर्शनमोह श्रौर चारित्रमोहरे 


व 


पाकसे ही होता है भ्रथवा दोनोमेसे किसी एके पाकमे होता है । 


भावा्थ।--जहाँ पर दर्शनमोहका उदय है वहाँ पर चारित्रमोहका भी उदय 
नियमसे रहता है ऐसे स्थल पर दोनों ही ब्रुद्धिपूर्वक रागके कारण है, भौर जहांपर 
चारित्रमोहका उदय रहता है वहां दर्शनमोहका उदय रहे या न रहे नियम नहीं है, 
चौथे गुणस्थानसे ऊपर केवल चारित्रमोहका ही उदय है उसलिये वहाँ केवल चारित्र- 
मोहके उदयसे राग होता है । जहांपर दोनोसे होता है वहां पर दर्शनमोह आ्रात्माकी 
मिथ्या बुद्धि करता है। चारित्रमोह राग करता है। चौथे ग्रुणस्थानसे लेकर ऊपरके 
गुणस्थानोमे बुद्धिपूर्वक राग तो होता है परन्तु वहाँ पर मिथ्या वुद्धिपुर्वक राग नहीं 
होता है। जैसे-मिथ्याहृष्टि शरीरादि भिन्न पदार्थामि आत्मत्व बुद्धिसे राग कर सकता 
है परन्तु सम्यग्हष्टि शरीरादिमे राग अवश्य कर सकता है किन्तु आत्मत्व बुद्धिति वही 
कर सकता है । क्योकि शरोरादिसे श्रात्मबुद्धि करनेवाला तो केवल दर्शनमोह है । 

साराश' 
एपमोदयिका भावाश्वत्वारों गतिसंश्रिता) । 
केपल वन्धकर्तारों मोहकमोंद्यात्मकाः ॥१०४६।॥ 

अथ।--इसप्रकार गतिकर्मंके भ्राश्रयसे चार भ्रीदय्रिक भाव होते हैं। परल्तु 
बन्धके करनेवाले केवल मोहकर्मके उदयसे होनेवाले ही भाव है। भावार्थ--विता 
मोहनीय कर्मके गति करमेंका उदय कुछ नही कर सकता है, केवल उदयमे आकर खिर 
जाता है । 

कषाय साव 
याश्वापि चत्वारो जीवस्पौदयिका। स्मताः । 
क्रोधो मानो5थ माया; च लोभश्चेति चतुष्यात्‌ ॥१०५०॥ 
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ते चा55त्मोत्तरभेदेथ नामतोप्यत्र पोडश | 
पश्चविंगतिकाथापि लोकासंख्यातमात्रका! ॥ १० ४८॥ 
अथवा शक्तितोी 5ननन्‍्ता। कपाया! कल्मपात्मका। | 
यस्मादेकेकमालापं प्रत्यन्ताथ शक्तयः ॥|१०५९॥ 


अथ--क्रोध, मान, माया, लोभ ये चार कषाये भी जीवके श्रौदयिक भाव हैं । 
ओर उन कपायोके जितने उत्तर भेद है वे सव भी औदयिक भाव है । कषायोके उत्तर 
भेद नामकी अपेक्षासे सोलह भी है तथा पदच्चीस भी है। परन्तु सूक्ष्म दृष्टिसे उनके 
श्रसख्यात लोक प्रमाण भी भेद है। अथवा शक्तिकी अपेक्षासे उन कषायोके अनन्त भी 
भेद है। क्योकि एक २ भेदके प्रति भ्रनन्‍्त अनन्त शक्तियाँ है। ये सब कषायें पाप रूप 
हैं। भर्थात्‌ सभी कषाये आत्माके गुणोका घात करनेवाली है । 


भावार्थ--सामान्य रूपसे क्रोध मान माया लोभ ये कषायोके चार भेद है, 
भनन्तानुवन्धि, अप्रत्याख्यान, प्रत्याव्यान श्रौर सज्वलन इन भेदोकी भ्पेक्षासे उनके 
सोलह भेद है। आर्थात्‌ इन चारो भेदोमें क्रोध मान माया लोभ जोड़ देनेसे सोलह भेद 
हो जाते हैं इन्हीमें हास्य, रति, अरति, शोक, भय, जुगुप्सा, ल्लीवेद, पु वेद, तपुसक 
वेद इन नौ नोकपायोको जोड़ देनेसे उनके पच्चीस भेद हो जाते है। अश्रन्तर्भेंद और 
शक्तियोकी अपेक्षासे उनके असंख्यात लोकप्रमाण और अनन्त भेद भी है। -अनन्तानुबंधी 
कपाय भअआात्माके स्वरूपाचरणचारित्रका घात करती है। >अप्रत्याख्यानावरण कषाय 
श्रात्माके देश चारित्रका घात करती है। प्रत्याव्यानावरण कषाय | #आत्माके सकल 
चारित्रका घात करती है । तथा सज्वलन कषाय+ आत्माके यथाख्यातचारित्रका घात 





- अनन्त-अनन्तसंसारं, अनुवन्धाति स अनन्तानुवन्धी, अर्थात्‌ जो अनन्त ससारको बॉघथे- 
पढ़ावे उते अनन्तानुवन्बी कहते हैं । अनन्तालुवन्वीकपाय सम्यरद्र्शनका भी घात करती दै इसलिये इस 
ससारमें अनन्तकाल तक भ्रमण करानेवाली है । 

% अ-ईपतत, प्रत्याख्यानं-चारित्र, आवुणो ति-रुणद्धि असो अप्रत्यास्यानावरण:। अर्थात जो थोड़े 
भी-एफ देश भी चारित्रको न होने दे से अधप्रत्याख्यानावरण कहते हैं । 

क प्रत्यास्यान-सकलचा रित्र, आवृणोती ति प्रत्याख्यानावरण । अर्थात्‌ जो सहझुछचारित्रकों न होने 
दे उसे प्रत्यास्यानावरण कह्दते हैं । 


+ या यथार्यात सम्बठ्यति-भश्मसात्‌ करोति स सब्बछनः अवीत्‌ जो यवाज्यात चारित्रकों 


न होने दें उसे सत्यछन कद्दते हैं । 
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करती है। अनस्तानुबन्धी कपाया दुमई गुणस्थान वक़ उदय रहना है । अपस्यात्याता- 
बरण कपायका चौथे गुणस्वान तक उदय रहता हें । प्रत्यादयानाव राग कपायका पीँचयें 
गुणस्वान तक उदय रहता हैं । गज्वागन हधाया द्शय पुमस्याते तक उदय सहला है। 
इन कपायोका जहाँ २ तक उदय है बड़ी २ सके ये प्रमते प्रतिकक्षी गुणोत़ो नहीं होते 
देती है। इन कपायोका वासनाकाल टसप्राहार दे--संस्बलस कसावका अन्नर्महते, 
प्रत्यात्यान कपायका एक पक्ष अर्थात्‌ १५ दिन, अप्रस्यास्थास फयाबक़ा छठे महीना 
श्रौर अ्नन्तानुवन्धिका सरयात, असस्यात त्तवा अनस्त जब । वॉसनाछाशका मंभि्राव 
यह है कि इतने काल तक इन सद्कार आत्यम्ते बेंठा रस्‍ता है जैसे सम्वलन कपाये 
सस्कार कैबत अन्तर्महूर्त तक ही रह साते हैँ । प्रत्यास्यात कपायके सहकार एब्रारक 
बैठे हुए १५ दिन तक रह सकते है । दसीप्रकार श्रोरोक़ा सह्कारठाल समझता चाहियि। 
इन सबोमे अ्नन्तानुबन्धिका सत्कारकात सबसे अधिक है । उसके संत्कार अनन्त भरत 
तक रह सकते है। 
भारितमोदनीयका फाय 
अप्ति जीवस्य चारगित्रें गुणः शुद्दत्वश्वक्तिमान | 
बेह्तोरित से चारित्रमोहकम दियादिद ॥१०६०॥॥ 
अर्थ:--जीवका एक चारित्र गुण है, वह शुद्ध स्वह््प है परस्तु इस ससारमे चारित 
मोहनीय कर्मके उदयसे वह विकृत हो रहा है अर्थात्‌ श्रनादि कालसे चारित मोहनीय 
करके उदयसे वह अशुद्ध हो रहा है । 
आरित्रमोदरे भेर 
तस्माद्मारित्रमोहथ वड्भेदाद॒ठिविधों भवेत्‌ । 
पुद्ठलो द्रव्यरूपोस्ति भावरूपो रिति चिन्मयः ॥ १०६ ॥ 
अथः--इसलिये उसके भेदसे चारित्र मोह दो प्रकार है एक द्रव्य रूप, दूसरा 


भावरूप द्रव्यकूप चारित्र मोह पुदुगल स्वरूप है और भावरूप चारित्र मोह चैतत्य 
स्वरूप है। भावाथ;---चारित्रमोह कर्मके उदयसे जो आत्माके चारित्र मुणकी राग हेप 
रूप वैभाविक अवस्था है उसीसे चारित्र मोहनीय कर्मके दो भेद हो जाते है, ऐक द्रव्य 
मोह दूसरा भाव मोह । पौद्गलिक चारित्र मोह द्रव्य मोह है और उसके निमित्तसे 
होनेवाले आत्माके रागद्वेषहप भाव, भावमोह है। 
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द्रव्य मोह 
अस्त्येक पूर्तिमदृद्॒ब्य॑ नाम्ना रूपातः स पुठ्ठल 
वेक्ृतः सोस्ति चारित्रमोहरूपेण संस्थितः ॥१०६२॥ 


अथ:--रूप रस गन्ध स्पशका नाम मूर्ति है। जिस द्रव्यमें ये चारो गुण पाये जाँय 
उसे मूर्तिमान द्रव्य कहते है, ऐसा मूर्तिमान द्रव्य छहो द्रव्योमेसे एक है श्रौर वह 
पुद्गलके नामसे प्रसिद्ध है। उसी पुदूगलकी एक वेभाविक पर्याय चारित्रमोहरूप है 
पृथ्वीपिण्डसमानः स्यान्मोहं पौद्ठलिको 5खिलः 
पुद्रकः से स्वयं नात्मा मिथो वन्‍्धों दयोरपि ॥१०६३॥ 


अथः--पौदूगलिक जितना भी मोह है सभी पृथ्वी पिण्डके समान है, वह स्वय 
पुद्गल है आत्मा नही है पौदुगलिक द्रव्यमोह और श्रात्मा इन दोनोका परस्पर वन्ध 
होता है । 


भाव मोंदद 


दिविधस्यापि मोहस्य पोंठ्लिकस्य कमेण) | 
उदयादात्मनों भावों भाव मोंदः से उच्यते |१०६४॥। 


अर्थ:--दोनो प्रकारके पौदूगलिक मोहनीय कर्मोके उदयसे आत्माका जो भाव 
होता है उसे ही भाव मोह कहते है । भावा्थ/--द्रव्यमोहके उदयसे होनेवाली आत्माकी 
वैभाविक अवस्थाका नाम ही भावमोह है 

भात्र माहका सर्प 
जले जम्पालवन्ननं त भावों मलिनों भवेत्‌ । 
बन्धहेतः ते एवं स्वादइतथाश्कमणाम्‌ १०६५॥। 

अर्धः:--जलमें जिसप्रकार काई (हरा मल) के जम जानेसे जल मलिन हो जाता 
है उसीप्रकार वह भाव भी (रागद्वेपछूप) मलिन होता है, तथा वही अकेला आाठे 
कर्मोके वन्‍्चका कारण हैं । 

भावार्थ:--विना कपाय भावोके कर्म आत्माके साथ बँव नहीं सकते हैं, जैसे 
आते हैं वैसे ही चले जाते हैं, कपाय भाव ही उनके वन्वका कारण है, इसीलिये दणवे 
गुणस्थान तक ही कर्मंवन्‍्ब होता हैं, उससे ऊपर कर्मवन्ब्र नहीं होता किन्तु योग 


निमित्तसें जिस समयमें कर्म आते हैं उसीसमयमें खिरते नी जाते हैं । 
रे 


५७० ] पद्माध्यायी [ (सर 
भाव सोद दी जनयाहि मूल ४ 


अपि याउदनवारनां मूलमेऊः से एप चे | 
5 ए ट हू 
यम्मादनथमृदानां ऊ्ेणामादिकारणम्‌ ॥१०६३॥ 


अर्थ/--संसारमे जितने भी अनय॑े हैं. उन सबका मुल-फरारण वह्ी भाव मोह है 
क्योकि श्रतर्थके मूल कारण कर्म हैं और उन कमकरा भी आदि कारण वह नाव माह है । 
भीर भी 
अशुनिर्धातक रोंद्रो दृःपं दृःसफल च सः | 
क्रिमत्र बहुनोक्तेन सर्वासां ग्िपदां पदमू ॥१०६७॥ 
अर्थी--यह भाव मोह अपवित्र है, आत्माफे गुणोह्ा घातक है, रोद्रस्वढूप है, 
दु खहप है, भौर दु खका फल स्वरुप है, अयवा दु सा ही उसका फल है। उस भाव 
मोहके विपयमे अधिक क्‍या कहा जाय, सम्पूर्ण आपत्तियोका वह स्थान है । 
भायमोदसें परह्पर ऊार्यकरारण भाय 
कार्यफारणमध्येप मोहो भावसमाहुयः | 
# मर्बबद्धानुवादेन प्रत्यग्राख्तरमंचयात्‌ ||१०६८॥। 
अथ।--यह भाव मोह कार्य भी है श्र कारण भी है । पूर्वमे बांधे हुए कमर्कि 
उदयसे होता है इसलिये तो कार्यरूप है, तथा नवीन कर्मोेके आद्धवका सच्चय करता ह 
इसलिये कारणरूप है। नीचेके श्लोकोमे भाव मोहका परस्पर कार्य कारण भाव 
प्रन्थकार स्वय कहते है 
यदोच्चं) पृववद्धस्य द्रव्यपोहस्प कमेणः । 
पाकान्नव्धात्ममवस्व! का्यरूपस्ततो नयात्‌ ॥१०१९॥ 
अथथ;--जिससमय पहले बांधे हुए द्रव्यमोह कर्मके उदयसे भाव मोह आत्मलाभ 
करता है उससमय वह कार्येरूप है । 
निमित्तमात्रीकृत्योच्चेस्तमागच्छन्ति पुद्टलाः । 
ज्ञानावृत्यादिरुपस्थ तस्माद्भावोस्ति कारणम्‌ ।|१०७०॥ 
अथा--उस भाव कर्मके निमित्तसे ज्ञानावरणादि रूप पुदूगल कर्म भाते हैं 
(आत्माके साथ बंधते है) इसलिये वह कारणरूप है । 


# संशोधित पुस्तकमे 'पू्वबद्धानुवादेल? पाठ है । 


अध्याय ] छुवोधिनी होका [2७४ 


भावार्थ:--भाव कर्मोके निमित्तसे नवीन कर्मोका वन्ध होता है, उत्त कर्मोके 
निमित्तते नवीन भाव मोह पैदा होता है, फिर उससे नवीन कर्म बँधते है उन्त 
कर्मोके निमित्तसे दुसरा भाव मोह पैदा होता है। इसप्रकार यह परस्पर कार्येकारण 
भाव सन्तति अनादि कालसे चली आ रहो है। एक वार द्रव्य मोहें कारण पड़ता है 
भाव मोह उसका कार्य पड़ता है। इसप्रकार परस्पर इन दोतोमें मिमित्त नैमित्तिक 
भाव है । 
विशेष 
विशेष) कोष्ययं कार्य केवर्ल मोहकरमंणः । 
मोहस्यास्यापि बन्धस्य कारण सर्बकर्मणाम्‌ ॥| १०७१॥ 
अर्थ;--इस भावमोहमे इतनी कोई विशेषता है कि यह कार्य तो केवल मोहनीय 
कर्मका है, परन्तु कारण उसे मोहतीय कर्म तथा सम्पूर्ण कर्मोके बन्धका है । 


भावार्थ:--द्रव्य मोहकें उदयसे ही भाव मोह होता है इसलिये वह कार्य तो केवल 
भोह करमंका ही है । परन्तु सम्पूर्ण कर्मोम्रे स्थिति अचुभाग डालनेवाला वही एक भाव्र 
मोह है इसलिये वह कारण सब कर्मोका है । 
साराश 
अस्ति सिद्ध उन्‍्योन्य ज्ीवपुद्लकर्मणोः 
निर्मिचनैमितिकोभावों यथा छम्मकुलालयो! ॥१०७२॥ 
अर्थ:---इसलिये यह बात सिद्ध हो चुकी कि जिसबश्रकार कुम्हार और घढका 
निमित्तनैमित्तिक भाव है उसीप्रकार जीव और पुदुगल कर्मोका परस्पर निमित्त 
नैमित्तिक भाव है । यहाँ पर दृशन्तका उद्दिष्ट अ्रंश ही लेना चाहिये, दृष्टान्त स््ल है । 
अन्त्टया कपायाणां कर्मणां च परस्परम्‌ । 
७ कर थे 6 
निमिचनेमित्तिकोमावः स्पान्नस्पाजीवकमणो! ॥१०७३॥। 
अर्थ:--वाह्म दृष्टिसे तो जीव श्रौर कर्मोका परस्पर निमित्तनेमित्तिक भाव है परन्तु 
अन्तरंग दृष्टिसे कषायोका निमित्तनैमित्तिक भाव है। अन्तईंश्सि जीव कर्मका नही है । 
भावार्थ:--जीवके चारित्र गुणका विकार राग द्वेष है और वही राग द्वेष कर्म 
बन्धका हेतु है इसलिये अन्त्ंश्सि कषाय भाव चारित्र ग्रुगकी वैभाविक अवस्था और 
कर्मोका ही उपर्युक्त सम्बन्ध है | स्थुल हष्टिसे जीवका भी कहा जा सकता है । 


श्ज२ ] पद्माध्यायी [ दूसरा 
यदि जीवका दी उपयुक्त भाव माना जाय तो 
यतस्तत्र स्व्रय॑ जीवे निम्तिचे सति कर्मणाम्‌ | 
नित्या स्पात्कववता चेति न्यायान्मोों न कस्पचित्‌ ॥१०७४॥ 
अथा--यदि कर्म बधका निम्ित्त कारण स्वय जीव ही माना जाय तो जीव सदा 

कर्म बन्‍्धका कर्त्ता ही बना रहेगा । फिर किसी जीवकी कभी भी मोक्ष नहीं हो सकेगी । 
इसलिये कर्म बन्धके करनेवाले आत्माके वैभाविक भाव कपाय भाव ही हैँ। जबतक 
उन भावोकी सत्ता है, तभो तक आत्मा कर्म बन्ध करता है, उनके अभाव कर्म बन्ध 
नही करता है । जीव स्वय कर्मवन्‍्धका कारण नही है किन्तु अशुद्ध जीव 


इत्येबं ते कपा याझूया अत्वारो प्पोंदियिका: समता! 
चारित्रस्थ गुणस्यास्य पर्याया वेकृतात्मनः ॥१०७१॥ 
अर्थः--इसप्रकार वे चारो ही कपायें औौदयिक कही गई हैं। वे कपायें आत्माके 


चारित्र ग्रुणकी वैभाविक पर्यायें हैं । 
नोकपाय 


लिड्जान्यौदयिकान्येव त्रीणि स्रीपुल्नपुंसकात्‌ । 
भेदाद्वा नोकपायाणां कर्मणामुदयात्‌ किल ॥१०७६॥ 
अथ--ल्वीवेद, पु वेद, नपु सक वेदके भेदसे तीन प्रकारके लिज्भ भी भौदबिक 
भाव है। ये भाव नो कषाय कर्मोके उदयसे होते है । 
घारित्र मोदक भेद 
चारित्रमोहकर्मेंतदुद्विविध॑ परमागमात्‌ । 
आधे कपाय मित्युक्त नोकपायं द्वितीयकम्‌ ।।१०७७।॥॥ 
अथ।--जैनागममे चारित्र मोह कर्मके दो भेद किये है। पहला-कपषाय, दूसरा 
नोकषाय । भावाथः--जो श्रात्माके गुणोको कपै अर्थात्‌ उन्हे नष्ट करे उसे कषाय कहते 
हैं, ओर कुछ कम कषायको नोकषाय कहते हैं । नो नाम ईषतु-थोड़ेका है, ये दो भेद 


चारित्र मोहनीयके हैं । 
नो कषायके भेद 


तत्रापि नोकपायारूयं नवधा स्वविधानतः | 
#हास्थो रत्यरती शोको भीजुगुप्सेति त्रिलिड्रकम्‌ !।१०७८॥॥ 


# 'हास्यों रत्यरती शोको भीजु गुप्सा भिलिज्ञकम्‌। सशोधित पस्तकमें ऐसा पाठ है। यही शुद्ध 
प्रतीत द्ोता है। 


जब्याय ] छुवोधिनी दीका [ श७रे 


अर्थ/--नो कषायके नौ भेद है-हास्य, रति, श्ररति, शोक, भय, जुगुप्सा, ख्रीवेद, 
पु वेद, नपु सकवेद । 


भावा्थ:--जिसके उदयसे हँसी आ्ावे उसे हास्य 'नोकषाय' कहते है। जिसके 
उदयसे विषयोमे उत्सुकता (रुचि) हो उसे रति कहते है। जिसके उदयसे श्ररुचि हो 
उसे अरति कहते है। जिसके उदयसे शोक हो उसे शोक कहते हैं। जिसके उदयसे 
उद्देग (भय) हो उसे भय कहते है। जिसके उदयसे दूसरेके दोषोको यह जीव प्रकट 
करे और अपने दोषोको छिपावे उसे जुगुप्सा कहते है । भ्रथवा दूसरेसे घुणा करना भी 
जुगुप्सा है। जिसके उदयसे द्लीत्व भाव हो अर्थात्‌ पुरुषके साथ रमण करनेकी वाञछा 
हो उसे छ्ली वेद कहते है। जिसके उदयसे पु स्त्व भाव हो अर्थात्‌ ल्लीके साथ रमण 
करनेकी वाञछा हो उसे पु वेद कहते हैं। जिसके उदयसे नपु सकत्व भाव हो श्र्थात्‌ 
स्री पुरुष दोनोसे रमण करनेकी वाऊुछा हो उसे नपु सक वेद कहते है | ये नौ नो कषाय 
कर्मकि भेद हैं । इन्हीके उदयसे ऊपर कहे हुए काये होते है। इतना विशेष है कि कही 
पर जैसा भाव वेद होता है वैसा ही द्रव्य वेद होता है परन्तु कही कही पर द्रव्य वेद 
दूसरा होता है और भाव वेद दूसरा । आत्माके भावोकों भाव बेद कहते हैं और शरोरके 
झाकारको द्रव्य वेद कहते है । यदि कोई पुरुष पुरुषके साथ रमण करनेकी वाजञ्छा करे 
तो उसके द्रव्य वेद तो पुरुष वेद है परन्तु भाव वेद स््री वेद है। प्रायः श्रधिकतर 
द्रव्यके श्रनुकुल ही भाव होता है, किन्तु कही २ पर विषमता भी हो जाती है । इन 
तीनों वेदोके उदयसे जैसे इस जीवके परिणाम होते है उसका क्रम आचायेनि इसप्रकार 
बतलाया है। पुरुषकी काम वासना तृणकी अग्निके समान है । जिसप्रकार तृणकी 
अग्नि उत्पन्न भी शीघ्र होती है और भस्म होकर शान्त भी शीघ्र ही हो जाती है। 
छ्ीकी काम वासना कण्डेकी भ्रग्ति (उपलोकी अग्नि)के समान होती है, कण्डेकी भ्ररि 
उत्पन्न भी देरसे होती है और ठहरतो भी अधिक काल तक है। इसीप्रकार त्वियोकी 
काम वासना बिना निमित्तकी प्रवलताके सदा दबवी हो रहती है परल्तु प्रवल निमित्तके 
मिलने पर उत्पन्न होकर फिर शान्त भी देरसे होती है। इसीलिये आवश्यक है कि 
जियोको ऐसे निमित्तोसे बचाया जावे । और सदा सदुपदेशकी उन्हे शिक्षा दी जाबे। 
ऐसी अवस्थामे उनकी कामबासना कभी दीघप्त नहीं हो सकती है परन्तु श्राजकलके 
शिक्षितम्मन्य अतत्वज्ञ अपने भावोसे उनकी तुलना करके उनके जीवनको कलकित और 
दुखदाई वनानेका व्यर्थ ही उद्योग करते है। यह उनका दयाका परिणाम केवल 
हिसामय है और अनर्थोका घर है। यदि स्वभावमृदु द्वियोको सदा सन्मार्गकी शिक्षा दी 


४७४ ] पद्माब्यायी | प्रा 


जावे तो वे कंमी उन्मार्गफ़ी ओर पैर नहीं रासलगी । और ऐसी ही निप्कलक खिबोडी 
सनन्‍्तान ससारका कल्याण करनेमे समर्थ हो सकती है । लपु सककी काम बासना टोंक 
पाक (अबा) के रामान होती है अर्थात्‌ उसकी अग्नि दोनोकी अपेक्षा अत्यन्त दीज् होनी 
है। ससारी जीव इन्ही बेदोके उदयसे ससाये हुए है । वास्तव चिचार किया जाव तो 
ज्यों २ विषय सेबनकी तरफ यह मनुप्य जाता है त्यो २ इसकी श्रशान्ति और लालसा 
बढती ही जाती है, खेद तो इस बातका है कि इनके अधिक सेबनसे मनुप्य तृप्तिको 
वाञ्छा करता है परन्तु उस अज्ञको विदित नहीं है कि अग्निकों शान्त करनेके लिये 
क्या उसमे लकडी डालनेकी आवश्यकता है ? यदि वियय सेवन तृप्तिकरा मार्स है तो 
अनादिकालसे अभी तक क्यो नहीं तृप्ति हो पाती ? इसलिये इनसे जितना जन्‍्दी 
सम्बन्ध छुडाया जाय और इनकी ओर विरक्तता की जाय उतना ही परम सुत्र 
समभना चाहिये । 
ततशारित्रमोहस्य करमणों द्युदयादुधुवम्‌ । 
चारित्रस्य मुणस्पापि भावा चेंभाविका मी ॥ १०७९ 
अर्थ:---इस लिये चारित्र मोहनीय करमके उदयसे होनेवाले ये नोकपाय भी चारित्र 
गुणके वेभाविक भाव है । 
प्रत्येक द्विविधान्येत्र लिड्वानीद निसर्गतः । 
द्रव्यभावविभेदास्यां सर्वज्ञाज्ञानतिकमात्‌ ॥१०८०॥ 
अथ;--सर्वज्ञकी आज्ञा-प्रागमके अ्रनुसार प्रत्येक लिझ्भ स्वभावसे ही द्रव्य वेद, 
भाव वेद इन भेदोसे दो दो प्रकार हे। इन दोनोंका वर्णन पहले शइलोकमे सविस्तार 
किया गया है । 
नाम कर्म-स्वरूप 
अस्ति यज्नामकर्मेंक नानारूपं च चित्रवत्‌ ! 
पौदलिकर्मचिद्रूपं स्थात्युद्वलविपाकि यत्‌ ॥॥ १०८ १॥ 
अथ।--आठ कर्मोमे एक नाम कर्म है वह चित्रोके समान अनेक रूपवाला है, 
भ्र्थात्‌ जिसप्रकार चित्रकार श्रपने हस्त कौशलसे श्रनेक प्रकारके चित्र बनाता हैं 
उसीप्रकार यह नाम कर्म भी अपने अनेक भेदोसे अनेक आकार बनाता है। शरीर, 
सहनन, गति, जाति, आज्भोपाज़ श्रादि सभी रचना इस नामकर्मके उदयसे ही होती 
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है। इसका बहुत बडा विस्तार है । नाम कर्म पौदृगलिक है, पुदूगलकी वैभाविक व्यज्जन 
पर्याय है। इसीलिये वह जड है, और पुद्गल विपाकी है # । 


भावाथ:--कुछ कम तो ऐसे हैं जिनका पुदूगलमे ही विपाक होता है। श्रर्थात्‌ 
शरीरमे ही उनका फल होता है, कुछ कर्म ऐसे हैं जिनका क्षेत्रमे ही विषाक होता है, 
अर्थात्‌ उनका उदय तभी आता है जब कि ससारी जीव एक शरीरको छोडकर दूसरे 
शरीरको धारण करनेके लिये जाता हुश्ना विग्नह गतिमे होता है । कुछ कर्म ऐसे है जो 
भवविपाकी है अर्थात्‌ मनुष्यादि पर्यायोमे ही उनका फल होता है, भौर कुछ कर्म ऐसे 
हैं जो जीवविपाकी है, श्रर्थात्‌ उनका जीवमे फल होता है। उनमे ६२ प्रकृतियाँ पुदूगल 
विपाकी है। पाँच शरीरोसे लेकर स्पर्श पर्यन्त< ५० प्रकृतियाँ, तथा निर्माण, आताप, 
उद्योत, स्थिर, अस्थिर, शुभ, अशुभ, प्रत्येक, साधारण, श्रगुरुल्ु, उपघात परघात ये 
नाम कर्मकी ६२ प्रकृतियाँ पुद्गल विपाकी है इनका फल शरीरमे ही होता है। 
नरकादि चारो आयु भव विपाकी है । आयुका कायें प्राप्त हुई पर्यायमें नियमित स्थिति 
तक रोकना है। इसलिये श्लायुका फल नरकादि चारो पर्यायोमे हो होता है। चार 
आनुपूर्वी प्रकृतियाँ क्षेत्र विषाकी है। श्रानुपूर्वी कर्म उसे कहते है कि जिससमय जीव 
पूर्व पर्यायको छोड़कर उत्तर पर्यायमे जाता है, उससमय जबतक वहाँ नही पहुँचा है, 
तबतक मध्यमे उस जीवका पहली पर्यायका झ्राकार बनाये रक्खे | चार गतियाँ हैं 
इसलिये आनुपूर्वी प्रकृतियाँ भी चार ही है। जिस आतुषूर्वीका भी उदय होता है वह 
पहली पर्यायके आकारको रखती है। इसीलिये आनुपूर्वी प्रकृतियाँ क्षेत्र विपाकी है । 
इनका फल परलोक गमन करते समय जीवकी मध्य अवस्थामे ही श्राता है। निम्न 
लिखित ७६८ प्रकृतियाँ जीव विपाकी है वेदनीयकी २, गोत्रकी २, घातिया कर्मोकी ४७ 
भोौर २७ नाम कर्मकी । नाम कर्मको २७ प्रकृतियाँ इसप्रकार है | तीर्थंकर, उच्छुवास, 
बादर, सूक्ष्म, पर्याप्त, अपर्याप्त, सुस्वर, दुस्वर, आदेय, भ्रनादेय, यशस्की ति, अ्रयशस्की ति, 
त्रस, स्थावर, शुभविहायोगति, श्रशुभ विहायोगति, सुभग, दुर्भग, नरकगति, तिर्य॑च्वगति, 


मनुष्यगति, देवगति, एकेन्द्रिय, द्वीन्द्रिय, न्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पचेन्द्रिय जाति, ये प्रकृतियाँ 
जीव विपाकी है । 


# सभी नामकर्म पुदूगछ विपाकी नहीं हैं। २७ श्रक्ृतियाँ उसमें ज्ञीव विपाकी भी हैं, परन्तु 
अधिक प्रद्धतियों पुदूगछ विपाकी द्वी हैं, इसीलिये ( बाहुलयकी अपेक्षासे ) उपयु क्त कथन है। 


2 £ शरीर, हे आज्लोपाद्, £ बन्वन, ५ सघात, ६ सश्यान, ६ सदनत, ८ स्पर्श, £ रस, २ गन्ब, 
* वणु | 
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अंगोपान्न और दारीरनामऊमंके फाय 
अज्ञोपाड़' शरीरं च तदंदौस्तोप्यमेदवत्‌ । 
तद्िपाकाल्िलिदानामाऊार। मम्मवन्ति च ॥१०८२॥ 
अर्थ:--उसी नाम कर्मके भेदोंमे एक अगोपाय और एक जरीर नाम कर्म भी है। 
ये दोनो हो भेद नाम कर्मसे अ्रभिन्न है। इन्ही दोनोके उदयसे लीवेद, पु वेद और 
नपु सक वेदके आकार होते है । 
भावार्थः--शरी र श्लौर अग्ोपाग ताम कर्मके उदयसे इस जीवके शरीर और भ्रग 
तथा + उपाग बनते है, शरोरके मध्य तीनो वेदोके आकार भी इन्ही दोनों कर्मोके 
उदयसे बनते है । वेदोसे यहाँ पर द्रव्य वेद समझना चाहिये । 
द्रव्य चेद्से भाव वेदमें सा्वऊता नहीं आती 
ब्िलिज्राकारसम्पत्तिः कार्य तन्नामकर्मणः | 
नास्ति तझ्धावलिंगेपु मनागपि करिष्णुता | १०८३॥ 
अथ।--ल्लीवेद अ्रथवा पुरुषवेद श्रथवा नपु सकवेदके आकारका पाना नाम कर्मका 
कार्य है । इस आकारकी भावलिंगोमे कुछ भी कार्यकारिता नहीं है। भावाथ;--ताम 
कर्म केवल द्रव्यवेद-शरीरमे लिगाकृतिको बनाता है, ल्ली पुरुषोके भावोमे जो रमण 
करनेकी वाञ्छा होती है वह भाव वेद कहलाता है । ऐसा भाव वेद नाम कर्मके उदयसे 
नही होता है । जबतक भाव वेदका उदय न हो तवतक केवल द्रव्य वेद कुछ नहीं कर 
सकता है, केवल आकार मात्र है। इसीलिये नवमे ग्रुणस्थानसे ऊपर केवल वेदोंका 
द्रव्याकार मात्र है । 
भाव वेदका कारण 
भाववेदेषु चारित्रमोहकर्माशकोदयः । 
कारण नूनमे् स्यान्नेतरस्पोदयः क्चित्‌ |१०८४।। 
अथः--भाववेदोके होनेमे केवल एंक चारित्र मोहकर्मका उदय ही निश्चयसे कारण 
है, किसी दूसरे कर्मंका उदय उनके होनेमे कारण नही है । 


+ णुल्या वाहू य तहा णियच पुद्दी उरोय सीसोय। 
अट्टे व दु अगाई देहे सेसा उवयाइ ॥ 
अथ'--दो पेर, दो दवाथ, नितम्ब, ( चूतडू ), पीठ, पेट, शिर ये आठ तो अग कद्दछादे हैं. बाकी 
सब उपाग कददलछाते हैं। जेसे उ'गछियाँ, कान, नाक, मु ह, आँखें आदि । गोमद्टत्तार । 
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वेदोंके काय 
रिरंसता द्व्यनारीणां पुवेदरपोदयात्किल | 
नारी वेदोदयाद्वेद! पुंसाँ भोगरामिलाषिता || १०८४॥ 
नाले भोगाय नारीणां नापि पु सामशक्तितः । 
अन्तर्दग्धोरिति यो भावः क्लीबवेदोदयादिव ।। १०८ ६॥ ९ 
अथ+--पु वेदके उदयसे द्रव्य स्लियोके साथ रमण करनेकी वांछा होती है। ऋ्री 
वेदके उदयसे पुरुषोके साथ भोग करनेकी भभिलाषा होती है। और जो भ्रशक्त सामथ्ये 
हीन होनेसे न तो स्लियोके साथ ही भोग कर सकता है और न पुरुषोके साथ ही कर 
सकता है किन्तु दोनोकी वांछा रखता हुआ हृदयमें ही जला करता है ऐसा भाव 
नपु सक वेदके उदयसे होता है । - 
वेदोंकी सम विषमता 
द्रव्यलिंगं यथा नाम भावलिंगं तथा क्चित्‌ । 
क्वचिदन्यतमं द्रव्यं भावश्रान्यतमो मवेत्‌ ॥१०८७॥ 
अर्थ:--कही पर जैसा द्रव्यलिंग होता है वैसा ही भावलिंग भी होता है। कही 
पर द्रव्यलिंग दूसरा होता है और भावलिंग दूसरा होता है । 
उदाहरण 
यथा दिविजनारीणां नारीवेदोस्ति नेतर । 
देवानां चापि सर्वेषां पाकः पु वेद एवं हि |[१०८८।| 
अथः--जितनी भी चारो निकायोके देवोकी देवियाँ हैं उन सबके ख्रीवेद ही 
भाववेद होता है, दूसरा नही होता । और जितने भी देव है उन सबके पु वेद ही भाववेद 


होता है दूसरा नही होता । भावार्थ--देव देवियोके द्रव्यवेद और भाववेद दोनो एक ही 
होते है । 


भोग भूमो च नारीणां नारीवेदो नचेतरः । 
पु वेदः केवलः पु सां नान्‍यो वा उन्योन्यसंभव) ॥॥ १०८५९॥ 





» सशोधित पुस्तकमें क्छीववेदोदयादिति, पाठ है। इसका कोई अर्थ भी नहीं निऊता है। 
-- णेवित्यी णेव पुमर णुठ|सओ उदयलिंगविदिरित्तो। 
इद्टावग्गिसम्राणग वेदशगरुओ कलुसचित्तों ॥ 


यद्द नपु'सकका स्वरूप है। 


गोमदसार । 
७३े ृ 
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अथ) --भोगभूमिमे स्लियोके खीवेद ही भाववेद होता है दुसरा नहीं होता ? ओर 
वहाँके पुरुषोके केवल पु वेद ही भाववेद होता है, दूसरा नहीं होता अ्रथवा इन दोनोंमे 
भी परस्पर विपमता नहीं होती । 
भावार्थ:--देव देवियोके समान इनके भी समान ही वेद होता है, देव देवियाँ 
और भोगभूमिके छ्ली पुरुप इनके तपु सक वेद तो दोनो प्रकारका होता ही तही पु वेद भौर 
स्रीवेद भी द्रव्यभाव समान ही होता है विपम नही । 
नारकाणां च सर्वेपां वेदरचेंको नपुसकः ! 
द्रव्यतो भाववश्यापि न स्रीवेदो न वा पुमान्‌ ॥१०९०॥॥ 
अर्थ:--सम्पूर्ण तारकियोके एक नपु सक वेद ही होता है । वही तो द्रब्यवेद होता 
है भौर वही भाववेद होता है। नारकियोके द्रव्यसे श्रथवा भावसे द्वीवेद, पुरुषवेद सर्वथा 
नही होते । 
तियेग्जातो च सर्वेपां एकाक्षाणां नपुंभकः । 
- वेदो विकलत्रयाणां कलीवः स्यात्‌ केबल किल [| १०९१॥॥ 
पथ्वाक्षासंज्ञिनां चापि तिरथां स्पान्नपु सकः । 
द्रृव्यतोीं भावतशापि वेदों नान्‍्य। कदाचन ॥१०९२॥ 


अथः--ति्येच्व जातिमे सभी एकेन्द्रिय जीवोके नपु सकवेद ही होता है, जितने 
भी विकलत्रय (द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय) है उन सबके केवल नपु सक वेद ही 
होता है। और जितने भी असज्ञी पचेन्द्रिय है उन सबके भी केवल नपु सक वेद ही होता 
है। वही द्रव्य वेद होता है और वही भाव वेद होता है । दूसरा वेद कभी नही होता । 


कमभूमौ मलुष्याणां मानुपीणां तथैव च | 

तिरथां वा तिरथऔीनां त्रयो वेदास्तथोदयात्‌ ॥॥१०९३॥ 
केषाश्विद्द्॒व्यतः साहू पु वेदों भावतः पुनः । 

स्तनीवेदः क्लीववेदो वा पु वेदों वा त्रिधापि च ॥१०९४॥ 
केषाखित्कलीववबेदो वा द्रृव्यतो भावतः पुनः । 

पु वेदो क्लीबवेदो वा स््रीवेदों वा त्रिधोचितः ॥[१०९१४॥ 
कश्िदापययन्यायास्क्रमादस्ति त्रिवेदगन । 

कदाचित्कलीबबेदो वा स्नरी वा भावात्‌ क्वचित्‌ पुमान्‌ ॥१०९६।॥। 
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अथा--कमं भूमिमें होनेवाले मनुष्योके, मानुषियोके, तिय॑ोंके और तिय॑स्विनियोके 
कर्मोदयके अनुसार तीनो ही बेद होते है । किन्हीके द्रव्य वेद तो पु वेद होता है अर्थात्‌ 
उनके शरीरमे पुरुषबेदका चिह्न होता है, परन्तु भाव वेद उनके ख्रीवेद, श्रथवा नपु सक 
वेद होता है। अथवा द्रव्यवेदके भ्रनुसार भाववेद भी पुरुषबेद ही होता है । इसप्रकार 
एक द्रव्यके होते हुए भाववेद कर्मोदयके अनुसार तीनों ही हो सकते हैं । ऐसे ही किनहीके 
द्रव्य वेद तो नपु सक वेद होता है परन्तु भाववेद पुवेद, श्रथवा नपु सक वेद अथवा ज्री 
वेंद तीनों ही हो सकते है। इसीप्रकार यह भी समभ लेना चाहिये कि किन्हीके 
द्रव्य वेद तो स्त्री वेद होता है परन्तु भाव वेद पु वेद अथवा नपु सक वेद अथवा स्त्री 
वेद तीनो ही हो सकते है । कोई आपर्यय न्यायसे भ्रर्थात्‌ ऋमसे परिवरत्तत करता हुआ 
तीनो वेदवाला भी हो जाता है, कभी भावसे नपु सक वेदवाला, कभी स्त्रीवेदवाला और 
कभी पुरुष वेदवाला । इसका आशय यह है कि कोई तो ऐसे होते हैं जिनके द्रव्य 
वेदके समान ही भाव वेद होता है, कोई ऐसे है जिनके द्रव्य वेद दूसरा ही सदा रहता 
है जैसे कि जनखा हिजड़ा झ्रादि । परन्तु कोई ऐसे होते है जिनके कर्मोदयके अनुसार 
भाव वेद बदलता भी रहता है। किन्तु द्रव्य वेद सदा सभीके ऐक ही होता है और 
वह आजन्म नही बदल सकता । 


त्रयोषि भाववेदास्ते नेरन्तर्योद्यात्किल । 
७ & 5 & ७ >> ७ छः 
नित्य॑चाबुद्धि पूर्वा:स्थुः क्वचिद्ध बुद्धिपूषका! ||१०९७॥ 
अथ।--ये तीनो ही भाव वेद निरन्तर कर्मोके उदयसे होते है। किन्‍्हीके भ्रवुद्धि 
पूर्वक होते है और किन्‍्हीके बुद्धिपुवंक होते है । 
भावार्थ---बुद्धिपुवंक भाव उन्हे कहते है कि जहाँपर समझ पूर्वक-जान करके 
स्त्रीत्व पु सत्व भावोमे चित्तको लगाया जाता है। और जहाँपर केवल पु वेदादि चारित्र 
मोह कर्मोका ही उदय रहता है, स्व्रीत्व पु स्त्व भावकी वाछ्या मात्र भी नही है वहाँ 
ग्रवुद्धि पूर्वक भाव होते है एकेन्द्रिससे लेकर असज्ञी पंचेन्द्रिय तक जीवोके अवुद्धिपूर्वक 
ही भाव वेद होता है। केवल कर्मोदय मात्र है। तथा नवमे गुणस्थान तक जो ध्यानी 
मुनियोके भाव वेद बतलाया गया है वह भी केवल कर्मोदय मात्र अवुद्धिपूर्वक ही है। 
जहाँ पर मैथुनोपसेवनकी वाछा होती हे वही वुद्धिपुर्वक भाव वेद है । 
तेषि चाखिमोदान्तर्माविनों वन्‍्धहेतवः । 
संस्लेशाड करूपत्वात्‌ केवल पापकर्मणाम ॥१०९८।| 


पद्मनाध्यायी [ दूसरा 
से होते है इसलिये उसीमे 
व 


अ८० ] 
केवल पाप कर्क ही 


अर्थ/--दोनों प्रकारके भी भाववेद चारित्रमोहके उदय 
उनका अन्‍्तर्भाव हो जाता है। तथा सकलेश स्वरूप होनेसे 


बन्धरके कारण है । 
द्रव्यवेद बन्‍्धका इंतु नहीं है 
द्रव्यलिंगानि सर्वाणि नात्रवन्धस्य हेतवः । 
देदमात्रेकवृत्तत्वे बन्धस्या 5कारणात्वतः ॥ १०९१९॥| 
अर्थ:--जितने भी द्रव्य लिंग है वें सभी बन्धकें कारण नही हैं। क्योकि शरीरमे 
उनका चिह्न मात्र है श्रीर चिह्न मात्र वन्धका स्वयं कारण नही हो सकता । शरीराक्ति 


बन्धका कारण नही हो सकती है । हे 
हि सिथ्यादशन हे 
मिथ्यादशनमाझ्यात॑ पाकान्मिथ्यात्यक्रमणः । 
भात्रों जीगस्य मिथ्यात्तं स स्यादोदयिक! किला | ११००॥॥ 
अथ।--मिथ्यात्व कर्मके उदयसे जीवका जो मिथ्या भाव होता है वही मिथ्यादर्शन 
कहलाता है । वह जीवका श्रौदधिक भाव है । 
मिशथ्यादर्शनका कार्य 
अर्ति जीवस्य सम्यक्त्व॑ गुणश्चेंको निसर्गजः । 
मिथ्याकर्मोदयात्सोपि बेकतो विक्रताकृतिः ॥११० १॥ 
अथः--जीवका एक स्वाभाविक सम्यवत्व गुण भी है, वह भी मिथ्यादर्शनके 
उदयसे विकारी-वैभाविक हो जाता है । 
उत्तमस्ति स्वरूप प्रा मिथ्याभावस्य जन्मिनाम्‌ । 
तस्मान्नोक्तं मनामत्र पुनरुक्तमयात्किल ।११०२॥ 
अथ्‌+--जीवोको मिथ्या भाव कितना दु ख दे रहा है उससे जीवोकी कैसी अवस्था 
हो जाती है इत्यादि कथन पहले विस्तार पूर्वक किया जा चुका है इसलिये पुनरुक्तिके 
भयसे यहाँ उसका थोडा भी स्वरूप नही कहा है । 
अज्ञात्न भाव 
अज्ञानं जीवभावों यः स स्यादौदयिकः स्फूटस्‌ । 
लब्धजन्मोदयाधस्माज्ञानावरणकर्मण! || ११० ३॥ 
अथ।--ज्ञानावरण कर्मके उदयसे होनेवाला अज्ञान भाव भी जीवका औदबिक 


भाव है । 
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अज्ञानका स्वरूप 
अस्त्यात्मनो गुणो ज्ञान स्वापूर्वार्थायभासकम्‌ | 
मूलितं मृतक वा स्याह्पु! खावरणोदयात्‌ ॥ ११०४॥ 
अथ--श्रात्माका एक ज्ञान गुण है वह अपने स्वरूपका और दूसरे अनिश्चित 
पदार्थोका प्रकाशक है, परन्तु ज्ञानावरण कर्मके उदयसे वह ज्ञान गुण मूछित हो जाता 
है अथवा मृतकर्के समान हो जाता है । 
भावा५ः--जिसप्रकार जीवके चले जानेसे भृतक शरीर जड़-अज्ञानी है उसीप्रकार 
ज्ञानावरण कर्मने आत्माके ज्ञान गुणको इतना ढक दिया है कि वह श्रज्ञानी प्रतीत होता 
है। यही अज्ञान अवस्था जीवका श्रज्ञान भाव कहलाता है । यह भाव जबतक श्रात्मामें 
केवलज्ञान नही होता है तबतक बराबर उदित रहता है । 
अज्ञानभाव बन्धकरा कारण नहीं है 
अर्थादौदयिकत्वेषि भावस्यास्या5प्यवश्यतः । 
ज्ञानावृत्यादिवन्धेरिमन्‌ कार्य वे स्थादहेतुता |[११०१५॥॥ 
अर्थ!--यद्यपि अज्ञानभाव औदयिक भाव अवश्य है तथापि वहु॒नियमसे 
ज्ञानावरणादि कर्मोके बन्धका कारण नही है । 
नापि संक्लेशरूपो 5यं यः स्थाद्‌ बन्धस्य कारणम्‌ । 
यः क्लेशो दुःखमूर्तिः स्थात्तद्योमादस्ति क्लेशवान्‌ ।|११०३६॥ 
अर्थः--अज्ञान भाव सक्‍्लेश रूप भी नही है जो कि बन्धका कारण हो, परल्तु 
जो क्लेश दु.खकी मूति समझा जाता है, उसके सम्बन्धसे अवश्य क्लेशवान है । 
भावार्थ/--श्रज्ञान भाव बन्धका कारण नही है परन्तु दुःखमृर्ति अवश्य है। जो 
सकक्‍्लेश बन्धका कारण समभा जाता है उस सकक्‍्लेश रूप अज्ञान भाव नही है परन्तु जो 
क्लेश दु ख स्वरूप समझा जाता है उस क्लेश रूप अवश्य है । 
!खमूर्तिश् भावो 5यमज्ञानात्मा निसगेतः । 
बज्नधात इव ख्यातः कमणाप्ुदयों यतः ।११०७॥ 
अर्थ:--यह अज्ञान रूप भाव स्वभावसे ही दु खकी मूर्ति है। क्योकि कर्मोका 
उदय मात्र ही वज्नके आघात (चोट)के समान दु खाई है । 
भावार्थ/--यद्यपि बन्धका कारण तो केवल मोहनीय कर्म है परन्तु आत्माको द ख 
देनेवाला सभी कर्मोका उदय है । 


शपरे ] पद्माष्यायी [ दूमण 
डशफराहार 


नतु कशथ्रिद्रणोप्यस्ति सु तानगुणादिवत्‌ । 

दुःख तद*क्रृत पाकात्तद्धिपक्षस्य ऊमंण: ॥११०८॥ 

तत्कथे मूछि। ज्ञान दुश्यमेफान्ततों मतम्‌ । 

सत्र द्रव्याश्रया: श्ोक्ता यस्माद निमुणा गुणा: ॥ ११००९॥ 

न ज्ञानादिगुणेपून्चेरस्ति कथ्रिहुणः मृस्म्‌ । 

मिथ्यातवाः कपायाश्र दुःसमित्यादय: कथम ॥|१११०॥ 

अर्थ!--क्या ज्ञानादि गुणोके समान कोई सुख गुण भी है ? उस सुस्त गुणका ही 

वेभाविक भाव-दु ख है ? और वह दु ख सुरके विपक्षो ऊर्मके उदयसे होता है। फिर 
यहाँ पर मूछित ज्ञानको सर्वेवा दु स॒ कंसे कहा गया है? क्योकि 'द्रव्याश्नया निर्गुणा 
गुणा ” ऐसा सूत्र है, उसका यही झाशय है कि जो द्रव्यके आश्चय रहै श्रीर जो निर्गुण 
हो उन्हे ही गुण कहते है। यदि ज्ञानादि गुणोमे कोई सुस्त गुण नही है तो मिथ्या भाव, 
गौर कपाय इत्यादि दु ख क्यों कहे जाते हैं ? 


भावार्थ:--शकाकारका अभिप्राय यह है कि क्‍या ज्ञानादि गुगोके समान कोई सुख 
गुण भी है ? और क्या दुख उसोकी वैभाविक अवस्था है ? यदि है तो फिर अज्ञान 
भाव, मिथ्या भाव कपाय भाव इनऊो हो दु स्व क्यो कहा गया है क्योकि गुणोमे गुण तो 
रहते नहीं है जब दुख सुखकी वैभाविक अवस्था है तो वह मूदित ज्ञान, वैभाविक 
दर्शन, वैभाविक चारित्रमे कैसे रह सकती है १ यदि ज्ञानादि गुणोके समान कोई सुख 
गुण नही है तो फिर मिथ्याभावादिको दु ख किस हृष्टिसे कहा जाता है १ 
उत्तर 
सत्य चास्ति सु्ख जन्तोगुणो ज्ञानगुणादिवत्‌ । 
भवेत्तद्ेकृतं दुःख॑ं हेतोः कर्माएकोदयाब्‌ ॥११११॥ 
6 
+--ठीक है, ज्ञानादि गुणोके समान इस जीवका एक सुख गुण भी है, उसीका 
वेभाविक भाव दु ख है, और वह आठों कर्मोके उदयसे होता है । 


भावाथ:--सुख ग्रुण भी आत्माका एक अनुजीवी गुण है, उस ग्रुणको घात 
करनेवाला कोई खास कर्म नही है जैसे कि शान, दश्शनादिके है किन्तु आठो ही कर्म 
उसके घातक है, आठो कर्मोके उदयसे ही उस सुख गुणकी दु खरूप वैभाविक अवस्था 
होती है। यहाँ पर यदि कोई शका करे कि ग्राठो ही कमोमे भिन्न भिन्न प्रतिपक्षी ग्रुणोके 
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घात करनेकी # भिन्न भिन्न शक्ति है, फिर उन्हीमें सुखके घात करनेकी शक्ति कहाँसे 
आई १ इसीका उत्तर देते हैं-- 


अस्ति शक्तिथ सर्वेपां कमणामुदयात्मिका । 
सामान्याख्या विशेषाझया हेविध्याचद्रसस्य च || ११ १२॥। 


अर्थ:--सम्पूर्ण क्मोके उदयमे दो प्रकारकी शक्तियाँ है। एक सामान्य शक्ति, 
एक विशेषशक्ति | इसलिये उनका रस भी दो प्रकार ही होता है । 
सामान्य शक्तिका स्वरूप 
सामान्याख्या यथा कृत्स्नक्रमंणामेकलक्षणात्‌ | 
जीवस्याकुलतायाः स्याद्धतु पाकागतो रसः ॥१११३॥ 
अर्थः:--सामान्य शक्ति सभी कर्मोकी एक ही है, और वह यही है कि--सम्पूर्ण 
कर्मोका उदय रस जीवकी आकुलताका कारण है । 
भावार्थ:--भ्राठो ही कर्मोके उदयसे जीव व्याकुल होता है | कर्मोका उदय मात्र ही 
जीवकी व्याकुलताका कारण है, और जहाँ व्याकुलता है वहाँ सुख कहाँ १_ इसलिये 
सभी कर्मोमे सामान्य शक्ति एक है, उसीसे सुख गुणका घात होता है । विशेष शक्ति 


उनमे भिन्न २ गुणीके घात करनेकी है । एक पदार्थमे दो शक्तियाँ भी होती है इसीको 
दृष्टान्त पूर्वक दिखाते हैं । 


न चेतदपसिद्धं स्वाद दृष्टान्तादिपभक्षणात्‌ । 
दुःखस्य प्राणघातस्थ कार्यद्रेतस्प दशनात्‌ ॥१११४॥॥ 


अर्थः---कर्मामे सामान्य और विशेष ऐसी दो शक्तियाँ है यह बात अप्रसिद्ध- 
असिद्ध भी नही है | दृष्टान्त भी है-विष खानेसे दु ख भी होता है और प्राणोका नाश 
भी होता है | इसीप्रकार ज्ञानावरण कर्म ज्ञानका घात भी करता है और दु ख भी देता 
है। श्रन्यान्य कमोमे भी यही बात है- एक ही विषमे दो कार्य देखनेसे कर्मोमे भी दो 
कार्य भलीभाँति सिद्ध है । 
हु साराश 
फर्मा . विपक्षि स्पाद सुखस्येकगुणस्थ च । 
अस्ति किख्विन्न कमेंके तद्विपक्षं ततः प्रथक्‌ ॥१११४५॥ 





# अधातिया कमॉमें प्रतिज्ञीवी गुणोंके घात करनेकी शक्ति है। 


४८४ ] पप्माध्यावी | दूसरा 


अर्थ--इसविये आठो ही कर्म सुर गुणके विधक्नी दे, कोर्ट जुदा सास हमें सुस 

गुणका विपक्षी नहों है । 
पररतीय फर्म सुत्रका विवक्षी नहीं है 
वेदनीय दि फर्मेंमस्ति चेचडिपक्षि चे । 
ने यतोस्यासत्यथातियय ग्रमिद्दं पर मागमान ॥१११5॥ 

अधथ।--यदि बेदनोय #मंको सुर गुणका विवशी कैम माला जाय सो भा छा 
नहों है, क्योकि जैन सिद्दालमे यह ऊर्म अवानिया प्रसिद्ध है । भाताव+--बैदनोंय कम 
अघातिया कर्म है, अ्धातिया कर्म अनुभोवी गुणोद्ा थाने नद्गी कर सता दे । सु 
गुण आत्माफ़ा अनुणीबी गुण है। देसलिये वेदनीब कम उसका घरात्तक-विपक्षी नहीं 
कहा जा सकता है । # 

जअमयत भा 4 
असंयतत्व पम्यास्ति भायोष्यौदयिकों यतः । 
पाऊाबारित्रमोहरूप ऊरमणो लब्धजन्मवान्‌ ॥११ १७॥ 

अर्शः--चारित्र मोहनीय कर्मके उदयसे होनेवाला ग्रसयत्तत्व भाव भी आत्माका 
झ्ौदयिक भाव है । 

भावार्थ:--चा रित्रमोहनीय कर्म आत्माके चारित्र गुणका घात करता है। चारित्रका 
नाम ही सयत-सयम है। जबतक चारित्र मोहनीय कर्मका उदय रहता है तबतक 
आत्मामे सयम नही प्रकट द्वोता है। किन्तु अ्रसयम रूप अवस्था बनी रहती है। 

क इसीप्रफार मोदनीय कर्म भी सुर गिपक्षी नदीं कद्दा जा सकता दै, क्योंकि मोदनीय कर्मका 
नाश दशवें गुणस्थानके अन्त दो जाता है, यदि मोदनीय कर्म द्वी उसका विपक्षी हो तो वहीं पर अनन्त 
सुब्र प्रकट द्वो जाना चाहिये, परन्तु अनन्त सुर तेरदवें गुणस्यानमें प्रकट दोता दे, जब कि ज्ञानावरण, 
दु्शनावरण, अन्तराय ये तीनो कर्म भी नष्ट द्वो जाते हैं, इधलिये सिद्ध द्वोता है कि चारों द्वी घातिया 
कर्मोंमें सुख गुणके घात करनेकी शक्ति दै। ऊपर जो आठों ही कर्मोको सुल्बका विघातक फह्दा गया है 
वहद्द आत्माके पूर्ण स्वरूपकी अग्राप्तिकी अपेक्षासे कद्दा गया है, वास्तवमें अनुज्ञीवी गुणोंका घात घातिया 
कर्मोंसे द्वी द्वोता है| दवॉ दशव्वें गुणस्थान तक मोद्दनोयफा सम्बन्ध दोनेसे आठों दी कर्म सुखके विधातक 
हैं। चौथे गुणरथानमें सम्यग्द्शनके साथ कुछ अश्ञोंमें आत्माका सुख गुण भी प्रद द्वोवा है, वह 
इसीलिये द्दोता है कि घातिया कर्मोमेंसे अन्यतम सोहनीयका वद्दों उपशम अथवा श्ुय अथवा क्षग्रोपशम 


द्वो जाता है। इससे भी यद्द बात भलीभाँति सिद्ध है कि सुखका घातक कोई एऊ कर्म नहीं दे उिन्त॒ 
सम्मिलित कर्मोंकी सामान्य शक्ति है । 


अध्याय ] खुबोधिनी टीका [ शपर 


इसलिये चारित्रमोहके उदयसे होनेवाला असयत भाव भी झात्माका श्ौदयिक भाव है । 
इतना विशेष है कि चारित्र मोहनीय कर्मकी उत्तरोत्तर मन्दतासे उस श्रसयत भावमें 
भी अन्तर पडता चला जाता है। जैसे-चौथे गुणस्थान तक सर्वथा असयत भाव है& 
क्योकि वहाँ तक अप्रत्याख्यानावरण कषायका उदय रहता है और अपप्रत्याख्यानावरण 
कषाय एकदेश संयम भी नही होने देती है! पाँचवे ग्रुणस्थानमें एकदेश संयम प्रगठ 
हो जाता है । परन्तु वहाँपर भी प्रत्याख्यानावरण कषायका उदय होनेसे सकल संयम 
नही होने पाता । छठे गुणस्थानसे दशवें ग्रुणस्थान तक सकल संयम तो प्रकट हो जाता 
है परन्तु सज्वलन कषायका उदय होनेसे यथार्यात सयम नही होने पाता । यद्यपि 
बारहवें गुणस्थानमे प्रतिपक्षी कमंका सर्वंथा नाश हो जानेसे पुरों संयम प्रगट हो जाता 
है तथापि योगादि आनुषज्िक दोषोके कारण उसको पुरा पूर्णंता चौदहवे ग्रुण॒स्थानके 
अन्तमे ही कही गई है । जहाँ पर पूर्ण सयम है उसीके उत्तर क्षणमें मोशन्न हो जाती है । 
यहाँ पर शक्रा हो सकती है कि जब चारित्रका नाम ही सयम है तब चारित्र मोंहनीयके 
उदयसे होनेवाले कषाय भावोका नाम ही असयत है फिर श्रैदयिक भावोमे कषाय भाव 
और असयत भावकों जुदा जुदा क्यो गिनाया गया है ? इसका उत्तर यही है कि 
ग्रसयत ब्रताभावकों कहते हैं और कषाय आत्माके कलुषित परिणामोको कहते हैं । 
यद्यपि जहाँपर कलुषित परिणाम है वहाँपर ब्रत भी नही हो सकते है तथापि कार्य 
कारणका दोनोमे अन्तर है। कषाय भाव ब्रताभावमे कारण हैं । इसी लिये अन्तर्भेदकी 
अपेक्षासे ' दोनोको जुदा २ गिनाया गया है, श्रर्थात्‌ आत्माकी एक ऐसी अवस्था भी 
होती है कि जहाँपर वह ब्रतोको धारण नही कर सकता है और वह अवस्था आत्माके 
कलुषित भावोसे होती है । कलुपित भावोका नाम ही कषाय है । 
सयमके भेद 
संयम) क्रियया द्ेधा व्यासादद्वादशधा5थवा । 
शुद्धवात्मोपलब्धिः स्यात्‌ संयमो निष्कियर्य च |॥१११८।। 


अथे।--क्रियाकी अपेक्षासे संयमके दो भेद है। अथवा विस्तारकी अपेक्षासे उसके 


बारह भेद हैं। तथा अपने आत्माकी शुद्धोपलब्धि-शुद्धताका होना ही निष्क्रिय-क्रिया 
रहित सयमका स्वरूप है । 


भावाथ:--निष्करिय सयमका लक्षण इसप्रकार है-“संसारका रण निवृत्तिम्प्त्यागूर्णस्य 


# सूट्षम रष्टिसे वदों भी स्वरूपाचरण संयम है और वद्द अनन्तानुबन्धी कर्मके अभावसे होता है । 
ज्छ 


८६ ] पद्चान्यायी | दूसरा 


ज्ञानवत' कर्मादाननिमित्तक्रियोपरम' सम्यफ्‌ चारित्रम”/ ससारके कारणोको दुर करनेवाले 
सम्यज्ञानीके जिन क्रियाओसे कर्म आते है उन कियाओऊफा शान्‍्त दो जाना ही निष्क्रिय 
सयम है, अर्थात्‌ ससारको बदानेवाली बाल्य श्रौर अभ्यन्तर कियाभोका दक जाना हो 
निष्क्रिय संयम है । जितनी शुभ अशुभ प्रवृत्ति रूप क्रियायें है सत्र बाह्य अियायें हूँ । 
तथा आत्माके जो अ्रविरतादित्प परिणाम है थे सब अम्यन्तर क्रियायें है, इन दोनों 
प्रकारकी क्रियाओ्रोकी निवृत्ति हो जाना ही निष्क्ररम सथम है, और वही स्रात्माकी 
शुद्धावस्था है । सक्रिय सथम शुभ प्रवृत्ति ल्‍ूप हे उसके दो भेद दूँ, अब उन्हें ही कहते है । 
सहिय सयमऊ़ा पदछा भेद 
पश्चानामिन्द्रियाणाश्थ मनसथ निरोधनाव ! 
स्थादिन्द्रियनिरोधास्यः संयम अथर्ती मतः ॥१ ११९॥ 
अर्थः---सक्तिय सयमके पहले भदका नाम उन्द्रिय निरोब सयम है । वह पाँचो 
इन्द्रियाँ और मनके रोकनेसे होता है । 
सकििय सयम्तका दूसरा भेद 
स्थावराणां च पश्चानां त्रस॒स्पापि च रक्षणात्‌ । 
अपुसंरक्षणार्यः स्पाद्द्वितीयः प्राणसंयम। (११२०॥ 
अथः--सक्रिय सयमके दूसरे भेदका नाम असुसरक्षण है उसीको प्राण ,सयम भी 
कहते है। वह पाँच स्थावर और त्रस जीवोंकी रक्षा करनेसे होता हे । 
प्रश 
ननु कि नु निरोधित्वमक्षाणां मनसस्तथा । 
संरक्षणं च किन्नाम स्थावराणां त्रससय च ॥११२१॥ 
अथः--मन और इन्द्रियोको रोकना तो क्या है और स्थावर तथा चस जीवोकी 
रक्षा करना क्या है ? भ्रर्थात्‌ इन दोनोका स्वरूप कया है ? 
९ जल ० ० 
सत्यमक्षाथथेसम्बन्धाज्ज्ञानं नासंयमाय यत्‌ । 
तत्र रागादिवुद्धिर्या संयमस्तन्निरोधनम्‌ ॥११२२॥ 
त्रसस्थावरंजीवानां न वधायोद्य॑ं मनः । 
न वचो न वषुः क्ापि ग्राणिसंरक्षणं स्पृतम्‌ ॥११२३॥ 


अध्याय ] छुबोधिनी दोका [ ४८७ 


अर्थ:---इन्द्रिय और पदार्थके सम्बन्धसे जो ज्ञान होता है वह अ्रसयथम नहीं करता 
है किन्तु इन्द्रिय पदार्थके सम्बन्ध होने पर उस पदार्थमें जो रागद्वेष परिणाम होते है वे 
ही असयमको करनेवाले है। उन रागद्वेषरूप परिणामोको रोकना ही इन्द्रिय निरोध 
सयम है। तथा त्रस स्थावर जीवोको मारनेके लिये मन वचन कायको कभी प्रघृत्ति 
नही करना ही प्राण सयम है । 


भावाथः--इन्द्रिय सयम और प्राण सयम इन दोनोमे इन्द्रिय संयम पहले किया 
जाता है, प्राण सयम पीछे होता है । उसका कारण भी यह है कि बिना इन्द्रिय सयमके 
हुए प्राण सयम हो नहीं सकता । इन्द्रियो लालसाओका रुक जाना ही इन्द्रिय संयम 
कहलाता है। जबतक शक्तियोकी लालसा नहीं रुकती तबतक जीवोका रक्षण होना 
असम्भव है। जितने अनर्थ होते है सब इन्द्रियोकी लालसासे ही होते हैक अभक्ष्य तथा 
हरितादि सजीव पदार्थोका भक्षण भी यह जीव इन्द्रियोकी लालसासे ही करता है। 
यद्यांप पुरष जानता है कि कन्द मूलादि पदार्थोमे अनन्त जीवराशि है, तथा अचार 
आदि पदार्थोमि तचस राशि भी है तथापि इन्द्रियोकी तीत्र लालसासे उन्हें छोड नही 
सकता । इसलिये सबसे पहले इन्द्रिय सयमको धारण करनेकी बडी श्रावश्यकता है । 
बिना इन्द्रियोकों वशमे किये किसी प्रकारका धर्म निविष्न नही पल सकता है। इसीलिये 
सचित्त त्याग प्रतिमावाला पदार्थोको श्रचित्त बनाकर खाता है। हरीको नही खाता है, 
जलको प्रासुक बनाकर पीता है । यद्यपि ऐसा करनेसे वह जीव हिसासे मुक्त नही होता, 
तथापि जितेन्द्रिय श्रवश्य हो जाता है । स्वादिष्ट पदार्थोको अ्रस्वादिष्ट बनानेसे इन्द्रियोकी 
लालसायें कम हो जाती है -- इन्द्रिय सयम पालनेत्राला हो आगे चलकर आठवी आरभ 
त्याग प्रतिमामे प्राण सयम भी पालने लगता है। परत्तु सकल्‍पी हिंसाका त्यागी पहलेसे 
ही होता है। आठवी प्रतिमामे आ्रारम्भ जनित हिंसाका भी वह त्यागी हो जाता है । 


» मदमासादि अभक्ष्य पदार्थोंके सेवन करनेवाले अनेक त्रसजीवोंका घात करते हैं। 


-- इन्द्रियोंकी छालसा घट जानेसे मनुष्य अपना तथा परका बहुत कुछ उपकार कर सकता है । 
अनेक कतंव्योंमें सफलत। प्राप्त कर सकता है । परन्तु उनकी वृद्धि होनेसे मनुष्यका बहुतसा समय इन्द्रिय 
भोग्य योग्य पदार्थोड़ी योजनामें ही चला जाता है। तथा विषयासक्ततामें वह निज कर्तैग्यको भूल भी 
जाता है। 
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इत्युक्तलक्षणों थत्र सबमों नापि लेशता | .: 
अमंयतत्व॑ तन्नाम भावोस्योदयिकः से थे ॥११२४॥॥ 
अर्थ:--ऊपर कहा हुआ दोनो प्रकार सपम जहाँपर जेण मा नी नहीं पाला 
जाता है वही पर असयत भाव होता है, बह आत्माका आऔौदधिक भाव 2 । 
शद्भधातर 
ननु वाउसंयतत्यस्थ ऊपायाणां परम्पम | 
को भेदः स्थाच चारि्रमोहस्पकस्य पर्ययात्‌ १ १२४॥ 
अथः--असयत भाव और कपायोसे परस्पर या अन्तर है उयोकि दोनो ही एक 
चारित्र मोहनीयकी पर्याय हैं । अर्थात्‌ दोनो हो चारित्र मोहके उदयमे द्ीते है ? 
उत्तर 
सत्यंचारित्रमोदस्य कार्य स्पादुभयात्मकम्‌ । 
असंयमः कपायाश्व पाकादेकस्य ऊर्मणः ॥११२६॥ 


अर्थः--ठीक है चारित्र मोहनीयके ही दो कार्य हैं। उसी एक ऊर्मके उदयसे 
असयम भाव और कपथाय भाव होते हैं । 
चारित्र मोदनीयऊ भेद 
पाकाचारित्रमोहस्य क्रोधाद्राः सन्ति पोडश । 
नव नोकपायनाम्ानों न न्यूना नाधिकास्ततः १ १२७ | 


>६ लेशत पाठसे यद्द वात प्रकट द्वोती है फ्रि उक्त दोनों सयम यवाद्क्ति ज़बन्य अबस्थामें भी 
पाले जाते हैं। इसीलिये जो नियम रूपसे पॉचवीं प्रतिमा नहीं हैं. ये भी पाक्षिक अवस्थामें भी अभ्यास 
रूपसे हरितादिका त्याग कर देते हैं। कुछ नये विद्वान पॉचवीं प्रतिमासे नीचे दरितादिके त्यागका निषेष 
करते हैं, प्रत्युत दरित्तादि भक्षणका विधान करते हैं यह उनको बड़ी भूल दै, क्‍योंकि विघानकां कहीं 
उपदेश नहीं दे जितना भी कथन है सब निपेध मुखसे है. चाहे वह थोडे ही अंशो्में क्‍यों न हो। पाँचवीं 
प्रतिमामें तो हरितादिका त्याग आवश्यऊ है, उससे नीचे यद्यपि आवश्यक नहीं है तथापि अभ्यास रूपसे 
उसका करना प्रशस्य द्वी है। जितने अशोंमें भी त्याग मार्ग है उतना द्वी अच्छा है। इसलिये जो पुरुष 
अन्नती हैं, यदि वे दरीका पर्बोर्मे त्याग करते हैं, उपवासादि घारण करते हैं कन्दमूछका त्याग करते हैं तो 
ऐसी अवस्थामें अवश्य वे शुभ प्रवृत्तिवाले हैं। भले ही वे मन्द ज्ञानी हों परन्तु अनन्त स्थावर जीवों 
वधसे बच जॉयगे | जितली भी प्रतिमायें हैं सभी त्यागकी सर्यों दाको आवश्यक बताती हैं परन्तु उनसे 
'ची श्रेणीबारा भी लेश मात्र त्यागी अथत्रा अभ्यस्त दशामें पूरे त्यागी भी वन सकता है। 
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अर्थ:--चारित्र मोहनीय कर्मके पाकसे क्रोधादिक सोलह कषाये और नव नो 
कंषाये होती है। इन पश्चमीससे न कम होती है श्रौर न अधिक ही होती है। 
कषायोंका कार्य 
पाकात्सम्यवत्वहानिः सात तब्रानन्तानुवन्धिनाम । 
पाकाचाप्रत्यार्यानस्य संयतासंयतक्षतिः ॥ ११२८॥ 
प्रत्या्यानकषायाणामुदयात्‌ संयमक्षति) | 
संज्बलननोकपायेन यथारूपातसंयमः ॥११२९॥ 
अथा--प्रनन्तानुबन्धि कषायके उदयसे सम्यग्दशनका घात होता है । भ्रप्रत्यास्यान 
कंषायके उदयसे सयमासयमका घात होता है। प्रत्याख्यान कषायके उदयसे सकल 
सयमका घात होता है और संज्वलन और नो कषायोंके उदयसे यथार्यात सयमका घात 
होता है । 
इत्येब॑ सरववत्तान्तः कारणकार्य योहयो! | 
कषायनोकषायाणां संयतस्थेतरस्य च |।११३०॥ 
अथ;--यह सम्पूर्ण कथत कषाय नोकषाय संयम और असयमके कार्य कारणको 
प्रकट करता है। भावा्थ:--कषाय नोकषायका असयमके साथ कार्य कारण भाव है, 
ओर उनके श्रभावका सयमके साथ कार्य कारण भाव है। इतना विशेष है कि जहाँ 
जितनी कषाये है वहाँ उतना ही अ्रसयम है । 
किन्तु तच्छक्तिमेदाद्वा नासिद्धं भेदसाधनम्‌। 
एक स्याद्राप्यनेक च विष॑ हालाहले यथा ॥११३१॥ 
अर्थः--किन्तु चारित्र मोहनीयमे शक्ति भेदसे भेद साधन अ्रसिद्ध नही है । 
जिप्प्रकार विषके विष, हालाहल इत्यादि अनेक भेद हो जाते है, उसीप्रकार उक्त कर्म 
भी एक तथा अनेक रूप हो जाता है । 
अस्ति चारित्रमोहे पि शक्तिद्वेतं निसर्गंतः । 
एकश्वा 5संयतत्वं स्थात्‌ कपायत्तमथापरम्‌ |[११३२॥ 
अर्थ:--चारित्र मोह कममे भी स्वभावसे दो शक्तियाँ है-( १) असयत (२) कषाय | 
शक्राकार 
न चैव॑ सति न्यायाचत्संख्या चामिवर्धताम्‌ । 
यथा चारित्रमोहरुय भेंदाः पडूविंशतिः स्फुटमू ॥११३३॥ 
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अर्थ:---यदि कपाय और असयतभाव दोनो चारित्र मोहके ही भेद हैं तो चारित्र- 
मोहनीयकी सख्याका बढ़ना भी न्याय संगत है। प्मीसके स्थानमे अस्त भावकों 
मिलाकर छुब्बीस भेद उसके होने चाहिये ? 
उच्र 
सत्य यज्ञातिभिन्नास्ता यत्र क्रार्माणयगंणा। । 
#£ आलापापेक्षया 5मंख्यास्तत्रेबान्यत्र न उबर चित ॥ १ १३४।) 
नात्र तजातिभिन्नास्ता यत्र कार्माणबगंणाः | 
किन्तु शक्ति विशेषोम्ति सोवि जात्यस्तगात्मकः ॥ १ १३४॥॥ 


अथः-- ठीक है जहांपर भिन्न भिन्न जातियोमे बेंटी हुईं कार्माण वर्गणाये होती 
है, वही पर आलाप (भेद)की अपेक्षास अमख्यात बर्गणायें भिन्न २ होतो है। अववा 
जहाँ भिन्न जातिवाली वर्गणायें होतो है वही पर आलापकी अपेक्षासे सत्या भेद होता 
है, जहाँ ऐसा नही होता वहाँ कर्मोकी सख्या भी भिन्न नही समझी जाती है । यहाँ पर 
भिन्न जातिवाली वर्गणाये नही है किन्तु एक चारित्र मोहनीयफी ही हैं इसलिये चारित्र 
मोहकी छुब्बीसबी सख्या नहीं हो सकती है परन्तु शक्ति भेद अवश्य है, वह भी ।भत्न 
स्वभाववाला है । 


भावार्थ:--जहाँ पर जातिकी अपेक्षासे वर्गणाओमे भेद होता है वहो पर कर्मकि 
नाम भी जुदे २ हो जाते है जैसे-मतिज्ञानावरण श्रुतज्ञानावरण आदि । परन्तु जहाँ पर 
जातिभेद नही है किन्तु शक्ति भेद है वहाँ पर कर्मोकी नाम सख्या जुदी जुदी नहीं 
होती । जैसे-एक ही मतिज्ञानावरण क्षयोपशमके भेदसे अनेक भेदवाला है। दृष्टान्तके 
लिये धत्तूरको ही ले लीजिये। घत्त्‌रकी जड भिन्न काममे आती हे उसके पत्ते भिन्न 
काममे भ्राति है तथा उसके फल भिन्न काममे आते है परन्तु वृक्ष एक धत्त् रके नामसे ही 
कहा जाता है। इसलिये जहाँ पर शक्ति भेद होता है वहाँ पर नाम भेद नही भी 
होता । यदि बिना जातिभेदके केवल शक्तिभेदसे ही नाम भेद माना जाय तो चारित्र 
मोहनीयका ही भेद-अनन्तानुबन्धी कषाय सम्यक्त्व और चारित्रको घात करनेको शक्ति 
रखता है, उसके भेदसे भी चारित्र मोहनीयके छुब्बीस भेद होने चाहिये । इसीप्रकार 


सज्वलन कथषायके कुछ स्पर्धक प्रमत्त भावको पैदा करते है, कुछ नही करते वहाँ भी 
लक कप कक की अर का हक 


० 'आल्पापेक्षया खख्या तन्नैयान्यत्र न क्वचित्‌! ऐसा संशोधित पुस्तकमें पाठ है। यद्दी ठीक 
"न दोता है इसीलिये ऊपरसे दूसरा अर्थ छिखा गया है | 
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शक्ति भेदसे चारित्र मोहके अधिक भेद द्वोते चाहिये ? इसलिये जहाँ जातिभेद होता है 
वही पर संख्या भेद भी होता है यहाँ पर जातिभेद नहीं है। जहाँ पर जिस जातिकी 
कपाय है वहाँ पर उसी जातिका ब्रताभाव-भ्रसयत है । 


कपाय और असंयमका लक्षण 


तत्र यज्नाम कालुष्यं कपायाः स्थु) स्वलक्षणम्‌ । 
ब्रवाभावात्मकी भावों जीवस्यासंयमी मंतः ॥११३६॥ 


अथाः--जी वके कलुषित भावोका नाम ही कषाय है यही कषायका लक्षण है । 
तथा जीवके ब्रत रहित भावोका नाम ही असयम है । 


भावाथेः--कषायका स्वरूप गोमट्टसारमे भी इसप्रकार कहा है “सुहदुःखसुबहुसस्सं 
कम्मक्खेत्त कसेदि जीवस्स, ससारदूरमेर तेण कसाश्रोत्ति ण वेति । सम्मत्तदेससयल 
चरित्तजहखाद चरण परिणा || घादंति वा कषाया चउस्तोल असखलोगमिदा” जिसप्रकार 
कोई किसान एक बीघा, दो बीघा दश बीघा खेतको जोतता है, जोतनेके पीछे उसमें 
धान्य पेदा करता है। उसीप्रकार यह कषाय तो किसान है, जीवका कर्महपी खेत है, 
उस खेतकी ग्रनन्त ससार हद (मर्यादा) है, उस खेतको यह कघायरूपी किसान बराबर 
जोतता रहता है, फिर उससे सासारिक सुख दु खरूपी धान्य पैदा करता है। श्रर्थात्‌ 
जो जीवके परिणामोको हलके समान कषता रहे उसे, कषाय कहते है । श्रथवा सम्यक्त्व, 
देशचारित्र, सकलचारित्र, यथाझुयातचारित्ररूप जीवके शुद्ध परिणामोको जो घाते उसे 
कषाय कहते हैं। कषाये चार है-(१) क्रोध (२) मान (३) माया (४) लोभ । 
ये चारो ही ऋमसे चार चार प्रकारके होते हैं उनके दृश्ान्त इसप्रकार है-एक तो ऐसा 
क्रोध जैसे कि पत्थर पर रेखा । एक ऐसा जैसे पृथ्वी पर रेखा। एक ऐसा जैसे धलिपर 
रेखा । एक ऐसा जैसे पानीपर रेखा | पत्थर पर की हुईं, रेखा गाढ होती है, बहुत काल 
तक तो ऐसी ही बनी रहती है । प्रथ्वीपर की हुई उससे कम कालमे नष्ट हो जाती है, 
इसीप्रकार श्लल और जल-रेखाये ऋमसे अति शीघ्र मिट जाती है। क्रोध कषायका 
यही भेद ऋमसे नरक, तिर्यक्‌, मनुष्य देवगतियोमे जीवको ले जाता है। जैसे ऋ्रोधकी 
तीब्रमन्दादिकी अ्रपेक्षासे चार शक्तियाँ है उसीप्रकार मान, माया, लोभ की हैं। मानके 
दृष्टान्त-पर्वत, हड्डी, काठ, बेंत । मान कघायको कठोरताकी उपमा दी गई है। पर्वत बिलकुल 
सीधा रहता है थोडा भी नही मुड़ता। इसीप्रकार तीत्र मानी सदा पर्वतके समान 
कठोर और सीधा रहता है, इससे कम दर्जेवाले मानीको हड्डीकी उपमा दो है हड्डी यद्यपि 
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कठोर है तथापि पर्वतकी अपेक्षा कम्र है । क्राठ और बेतमें  क्रसे बहुत कम कठोरता 
है। ये चारो मान कपाये भी ऋमसे नरकादि गतियोमे ले गानेवाली हैं। मायाकों 
वक्रता (कुटिलता-टेढापना-मुडा हुआ)की उपमा दी है उसके दृष्टान्त ये है-वेगुके 
नीचेका भाग, भेसका सीग, गरौका मूत्र, खुरपा। बेगुके नीचेफ़ा भाग बहुत गांठ 
गंठीला होता है तथा उत्तरोत्तर कम कुटिलता है । वे चारो माया ऊपायें भी ऋमत्ते 
नरकादि गतियोमे ले जानेवाली हैं । लोभकी चिक्रणतामे उपम्रा दी है। उसके दृषटन्त 
ये हे-कषमि राग, श्र्थात्‌ हिरमिजोका रघ्भ पहियेकी ओगन, शरीरका मल, हल्दीका 
रज् । ये चारो लोभ कपाये भी क्रमसे नरकादि गतियामे ले जानेवाली हैं। जोवके 
व्रत रहित भावोका नाम असयमर है, किन्‍्ही परिणामोमे यह जीव अष्टमूल गुणोंकों भी 
धारण नही कर सकता है। किन्ही परिणामोमे अष्ट मूल गुणोको धारण कर लेता है 
परन्तु अणुब्रतोको नहीं घारण कर सकता है । ऊहीपर अखाुब्नत्तोफ़ो तो धारण कर लेता 
है परन्तु उनके अतिचारोको नही छोड सकता है। कही पर महादत्रतोकों घारण नहों 
कर सकता है । जबवतक असयम भावका उदय रहता है तबतक कात्मा ब्रतोको बारण 
करनेके लिये तत्पर नही होता है । 
कपाय और असयमका कारण 
एवद्द्॑तस्प हेतु; स्पाच्छक्तिड तैककर्मणः | 
चारित्रमोहनीयस्य नेतरस्प मनागपि ॥११३७॥) 

अथ।---कपाय भाव और असयम भावका कारण-दो शक्तियोको वारण करनेवाला 
केवल चारित्र मोहनीय कर्मेका उदय है। किसी दूसरे कर्मका उदय इन दोनोमे सर्वेथा 
कारण नही है । 

दोनों साथ ही द्वोते हैं 


यौगपद्य॑ दयोरेव कपायासंयतत्वयोः । 
सम॑ शक्तिद्यस्योच्चे! करमणोस्य तथोदयात्‌ ॥ ११३८॥ 
अथे।--कषायभाव और असयतभाव ये दोनो साथ साथ होते है, क्योकि समान 
दो शक्तियोको धारण करनेवाले चारित्र मोहनोय कर्मका उदय ही वैसा होता है । 
इशन्त 
अस्ति तत्रापि दृष्टान्तः कर्मानन्तानुबन्धि यद्‌ । 
घातिशक्तिद्योपेत॑ मोहन॑ _चरित्रयोः ॥ ११३५९ 
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अथ;--दो शक्तियोकों धारण करनेवाले कर्मके उदयसे एक साथ दो भाव उत्पन्न 
होते हैं इस विपयमें अनन्तानुवन्धी कपायका हष्टान्त भी है--सम्पग्दर्शन और सम्यक्‌- 
चारित्रको घात करने रूप दो शक्तियोको धारण करनेवाली अनन्तानुवन्धि कषाय 
जिससमय उदयमे आती है उससमय सम्यरदर्शन और चारित्र दोनों ही गुण नष्ट हो 
जाते हैं । ; 
शकाकार 
ननु चाप्रत्याख्यानादिकरम णाघुदयात्‌ क्रमात्‌ । 
देशकृत्स्नव्रतादीनां क्षतिः स्थाचत्कर्थ सतों ॥११४०॥ 
अथः--जव कि अप्रत्यास्यानके उदयसे देशब्रतकी और प्रत्याख्यानके उदयसे 
मह्ानश्नतकी क्रम ऋमसे क्षति होती है तब श्रप्रत्याख्यानके उदय समयमें महान्नत क्यों नही 
हो जाता क्योकि उससमय महाव्नतको रोकनेवाला प्रत्याख्यानका तो उदय रहता ही 
नही और यदि अप्रत्याल्यानके उदयकालमें प्रत्याख्यानका भी उदय माना जाय तो 
दोनोका कमक्रमसे उदय क्‍यों कहा है ? 
उनच्तर 
सत्यं तत्राविनाभावों वन्धसत्वोदयं प्रति | 
इयोरन्यतरस्यातो विवक्षायां न दूषणम्‌ ॥११४१॥ 
अथः--अप्रत्याख्यानके उदयकालमें प्रत्यास्यानका भी उदय रहता है इसलिये तो 
श्रप्रत्याख्यानके उदयकालमे महात्रत नहीं होता और पाँचवें ग्रुणस्थानमे श्रप्रत्याख्यानके 
उदयका अभाव होनेपर भी प्रत्याख्यानका उदय रहता है इसलिये कथचित्‌ ऋमसे उदय 
कहा जाता है तथा अप्रत्याख्यानका उदय कहनेसे प्रत्याख्यातका भी उदय आ जाता है 
क्योंकि श्रप्रत्याख्यानके वन्‍्ध उदय और सत्त्व प्रत्याख्यानके वन्‍्ध उदय और सत्त्वके 
साथ अविनाभावी है, अर्थात्‌ प्रत्याख्यानके वन्धोदय सत्त्वके बिना श्रप्रत्याख्यानके वन्ध 
उदय सत्त्व नही हो सकते । इसलिये चौथे गुणस्थान तक दोनोका उदय रहते हुए भी 
अप्रत्याख्यानका उदय कहनेमे कोई दोष नहीं आता । अविनाभावी पदार्थोमे एकका 
कथन करनेसे दूसरेका कथन स्वय हो जाया करता है । यहाँ यह शका हो सकती है कि 
जब श्रन्यतरहका हो (किसी एकका) प्रयोग करना इृष्ट है तब अप्रत्याख्यानके स्थानमें 
प्रत्याख्यानका ही प्रयोग क्यो नहीं किया जाता अर्थात्‌ जैसे अप्रत्याख्यानके उदयसे 
प्रत्यास्यानके उदयका बोध होता है उसीप्रकार प्रत्याख्यानका उदय कहनेसे अप्रत्या- 


ख्यानके उदयका भी वोब हो जाना चाहिये परन्तु इसका उत्तर यह है कि अप्रत्याख्यान 
छ्छ्‌ 
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व प्रत्याख्यानके उदयकोी परस्पर विषम व्यात्ति है क्योकि चौवे गुगस्थान तक अप्रत्या- 
स्यानका उदय तो बिना प्रत्माख्यानके उदयके नहीं रहता किन्तु पांचवें गुणस्थानमे 
प्रत्यार्यानका उदय भअप्रत्याग्यानके उदयके बिना भो रह जाता है । इसलिये अप्रत्या- 
ख्यानकी जगह प्रत्याख्यानका प्रयोग नहीं हो सकता । 
अमिद्धत्ममात्र 
अमिदृल मवेहडाबों नूनमोदयरिकों यतः | 
व्यस्तादा स्यात्ममम्तादा जाते; कर्ाथफ़ोदयात्‌ ॥११४२॥ 
अर्थ!--प्रसिद्धत्वभाव भी औदगिफ भाव है । यह भाव शआठो कर्ृकि उदयसे 
होता है। भिन्न २ क्मंकि उदयसे भी होता है और ग्राठो कमंकि सम्मिलित उदयसे भी 
होता है। 
मिद्दत्बगुण 
सिद्व॒त्व॑ ऋत्स्नकमस्यः पुंप्ोवस्थान्तरं पृथक | 
ज्ञानदनसम्पकतवबीर्यात्रष्टमुणात्मकम्‌ ॥ १ १४३॥॥ 
अर्थ:--सम्पूर्ण कर्मेसि रहित पुरुषकी शुद्ध अवस्थाका नाम ही सिद्धत्वगुण अथवा 
सिद्धावस्था है । वह अवस्था ज्ञान, दर्शन, सम्यक्त्व, वीर्यादि आठ गुण स्वहूप है । 


भावार्थ:--ज्ञानावरण कर्मने आत्माके ज्ञानमुणकों ढक रखा है । जीवोमे ज्ञानकी 
जो न्यूनाधिकता पाई जाती है वह ज्ञानावरण कर्मकी न्‍्यूनाधिफताके निमित्तसे ही पाई 
जाती है| मुर्खोसे विद्वानोमे, विद्वानोसे महाविद्वानोमे ज्ञानका आधिक्य पाया जाता है 
उनसे ऋषियोमे, तथा उनसे मह॒पियों और गणपधरोमे ज्ञानका आधिक्य उत्तरोत्तर होता 
गया है परन्तु यह सब ज्ञान क्षयोपशमरूप ही है । जहाँ पर ज्ञानावरणरूपी पर्दा सर्वथा 
हट जाता है वही पर यह आत्मा समस्त लोकालोकको जाननेवाला सर्वेज्न हो जाता है । 
उस सर्वेज्ञ-ज्ञाममे समस्त पदार्थोकी समस्त पर्याये साक्षात्‌ कभलकती है। हर एक 
आत्मामे सर्वज्ञ-ज्ञानको प्राप्त करनेकी शक्ति है परन्तु ज्ञानावरण कमंने उस शक्तिको 
मेघोसे ढके हुए सूयेके समान छिपा दिया है। इसीप्रकार दर्शन गुणको दर्शनावरण कर्मने 
ढक रबक्‍्खा है । ससारमे जो जीव देखे जाते है उनमे कितने तो ऐसे है जो केवल 
पदार्थोको छूना ही जानते है, उनके मुह, ताक, आँख, कान, नही होते, दष्टान्तके लिये 
वृक्षको ही ले लीजिये। वृक्षके केवल एक स्पशन इन्द्रिय है उसीसे वह पानीका स्पर्श 
कर वृद्धि पाता है। इसी कोटिमे पृथिवीकाय, जलकाय, अग्निकाय, वायुकाय वाले 
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जीव भी है। इन जीवोके पृथिवी श्रादि ही शरीर है इसलिये हम सिवा उस पृथ्वी 
जल आदि स्थूल शरीरके उनका प्रत्यक्ष नही कर सकते हैं। उन जीवोकी चेतना 
कर्मोसे गहरी आच्छादित है इसलिये केवल वृक्ष पर्वतादिकी वृद्धिसें उनका श्रनुमान कर 
लेते है । कुछ जीव पदार्थोकों छूने है और चखते है। उनके पहले जीवोकी श्रपेक्षा एक 
मु ह (रसना इन्द्रिय) अधिक है। इन जीवोकी चेतना कमोंके कुछ मन्द होनेसे पदार्थके 
रसका अनुभव भी कर सकती है | कुछ जीवोमे पदार्थोकी गन्ध जाननेकी भी शक्ति है 
ऐसे जीवोके तासिका इन्द्रिय भी होती है इस श्रेणीमे चीटियाँ, मकोड़े श्रादि जीव आते 
हैं। इन जीवोके आँखे कान नही होते हैं। भ्रमर, बरें, मक्खी भादि जीव देख भी 
सकते है। और कुछ जीव सुन भी सकते है। और कुछ जीव ऐसे होते है 
जो मनमे पदार्थोका अनुभव भी करते है। इस श्रेणीमें मनुष्य पशु आदि आते है। 
यहाँपर विचारनेकी यह वात है कि जैसे मनुष्य श्रांखसे जितना देखता है क्या वह 
उतनी ही देखनेंकी शक्ति रखता है ? नही, वह सम्पूर्ण आत्मासे समस्त पदार्थोके 
देखनेकी शक्ति रखता है, परन्तु देखता क्यों नहीं? देखता इसलिये नही, कि वह भाँख 
रूपी भरोखेसे परतन्त्र हो रहा है । दर्शनावरण कर्मने उसके दर्शन गुणको ढक दिया है 
केवल थोड़ासा क्षयोपशम होनेसे वह आँख रूपी भरोखेसे देख सकता है । जिन जीवोके 
इतना भी क्षयोपशम नही होता वे विचारे इतना भी नही देख सकते श्रर्थात्‌ उनके 
आँख भी नही होती, जैसा कि पहले कहा गया है | इसका हृष्टान्त स्पष्ट ही है जेसे एक 
आदमी बन्द मकानमे वन्द कर दिया जाय तो वह वाहरकी वस्तुओको नही देख सकता 
है | परन्तु उस मकातकी यदि एक खिडक़ी खोल दी जाय तो वह खिडकीके सामने 
आये हुए पदार्थोको देख सकता है यदि दूसरी खिड़की भी खोल दी जाय तो उसके 
सामने आए हुए पदार्थोक्ों भी वह देख सकता है । इसीप्रकार पूर्व पश्चिमकी तरह उत्तर 
दक्षिणकी तरफकी खिडकी भी यदि खोल दी जाय तो उधरके पदार्थोकों भी वह देख 
सकता है। यदि सव मकानकी भित्तियोको गिरा दिया जाय और चौपठट कर दिया 
जाय तो वह आदमी चारो ओरके पदार्थोको देख सकता है। दूसरा हृश्ान्त दर्पणका ले 
लीजिये । एक विशाल दर्पण पर यदि काजल पोत दिया जाय तो उसमे सर्वथा मु ह 
दिखाई नही देता है। परन्तु उसी दर्पण पर एक अगुली फेर कर उसका अंग्रुलीके 
बरावरका भाग स्वच्छ कर दिया जाय तो उतने ही भागमे दोखने लगेगा । यदि दो 
अगुली फेरो जाय तो कुछ अधिक दीखने लगेगा इसीप्रकार तीन चार पाँच अगुलियोके 
फेरनेसे बहुत श्रच्छा दीखने लगेगा । कपड़ेसे अच्छी-तरह पुरे दर्पणको साफ कर दिया 
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जाय तो सर्वथा स्पष्ट मीर पूर्णतासे दीखने लगेगा । इसोप्रकार आत्मामे सम्पु्ं पदक 
देखनेकी शक्ति हे परन्तु दर्शनावरण कर्मने उस शक्तिक्रों ढक रफ्प़ा है। उद्ीके 
निमित्तसे आत्मा इन्द्रियलपी भरोसोके वन्वनमे पठफर पदार्बकों स्वश्टतासे नहों देख 
सकता है। और न सूक्ष्म और दूरवर्ती पदा्थंकों ही देख सकता दे । आत्मा जब 
दर्शनावरण कर्मके बन्चनसे मुक्त होता है तब वह इन्द्रियोफ़ी सहायनासे नहीं देखता है 
किन्तु आत्मासे साक्षात्‌ देखने लगता है उम्तीोसममय अखिल पदार्थाक्रा बह प्रत्यक्ष भो 
कर लेता है जैसे कि खिडक़ोगे देखनेवाला मानकों फोड देनेसे विउकियोकी सहायताके 
बिना भासपासके समस्त पदार्थोकों देख लेता है। वेदनीय कर्म प्रनेक प्रफकारसे सासारिक 
सुख दु ख देता रहता है। यद्यपि वेदनोीय कर्म अधातिया है तथापि रत्ि कर्म श्रौर 
अरति कर्मका सम्बन्ध होनेके कारण वह आत्माफ़ों आघात पहुँचाता है इसीलिये 
वेदतीय कर्मका पाठ घातिया कर्मोके बीचमे दिया है। जबतऊ वेदनीय कर्मका सम्बन्ध 
रहता है तबतक आत्मा सासारिक सुख दु खड़ी वावासे बाधित रहता है। वेदतीय 
कर्मके दो भेद हैं (१) साता (२) असाता। अ्साताके उदयसे तो इस जीवको अस्ताता 
होती ही रहती है परन्तु साताके उदयसे जो साता होती है वास्तवमे वह भी असाता ही 
है। ससारी जीव सदा दु खोसे सन्तप्त रहता हे इप्तलिये साताके उदयसे जो सुखसा 
प्रतीत होने लगता है उसे ही वह सच्चा सुख समकता है। वास्तवमे वह सुख नहीं है 
किन्तु दु खकी कमी है। सासारिक सुखका उदाहरण ऐसा है जैसे किसी ग्रादमीमे कोई 
मुद्गरकी मार लगावे और लगाते २ थक जाय त्तो उससमय पिटनेवाला तमभता है 
कि अब कुछ साता मिलो है। ठीक इसीप्रकार दु खकी थोडो कमोको हो यह जीव सुख 
समभने लगता है। सासारिक सुखके विपयमे स्वामी समन्‍्तभद्वाचार्यने कहा है 
'कर्मपरवशे सान्‍्ते दु खैरन्तरितोदये । पापवीजे सुखेडनास्था श्रद्धानाकाक्षणा स्मृता । 
अर्थात्‌ (१) सासारिक सुख कर्मेके अधीन है। जबतक शुभ कर्मोका उदय है तभी 
तक है। (२) इसीलिये उसका अन्त भी शीघ्र हो जाता है (३) बीच वीचमे उसके 
दुख भी आते रहते है (४) और पापका बीज है अर्थात्‌ जिन वातोमे ससारो सुख 
समभता है वे ही बाते पापबन्धकी कारणभूत है इसलिये साप्तारिक सुख दु खका कारण 
झथवा दु ख रूप ही है। वेदनीय कर्मका अभाव हो जानेसे आत्मा अव्यावाघ ग्रुणका 


क# ग्यारह, बारहवे, तेरहवें गुणस्थानोंमें रति अरतिका उदय न होनेसे वेदनीय कर्म कुछ नहीं 
कर सकता | 
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भोक्ता हो जाता है। श्रात्मके उस निराकुल स्वरूप अव्याबाध (बाधा रहितपता) 
गुरको वेदतीय कर्मने ढक रक्खा है मोहनीय कमके विषयमें पहले बहुत कुछ कहा जा 
चुका है। आठो कममिं एक यही कर्म ग्रनर्थोका मुल है । यह कर्म सब कर्मोका राजा 
है। यही आठो कर्मोके बन्धका कारण है। मोहनीय कर्ममें दूसरे कर्मोसे एक बड़ी 
विशेषता यही है कि दूसरे गुण तो अपने प्रतिपक्षी गुणोको ढकते ही है परन्तु मोहनीय 
कर्म अपने प्रतिपक्षी गुणको विपरीत स्वादु बना देता है। यह कर्म आत्माके प्रधान गुण 
सम्यक्त्व और चारित्रका घात करता है। इसी कर्मने जीवोको कुपथगामी-शभ्रष्ट- 
अ्रनाचारी तथा रागी द्वेषी बना रक्‍्खा है। इस कमंके दूर हो जानेसे आत्मा परम 
वीतराग-शुद्धात्मानुभवी हो जाता है। आयु कर्म बेडीका काम करता है। जिसप्रकार 
किसो दोषीको बेडीसे जकड़ देने पर फिर वह कही जा नही सकता, इसीप्रकार यह 
ससारी जीव भी गतिझरूपी जेलखानोमे आयुरूपी बेडीसे जकड़ा रहता है जबतक शभायु 
कर्म रहता है तबतक इसे मृत्यु भी नही उठा सकती है। नरकगतिमे वर्णनातीत 
दु खोको सहन करता है परन्तु आयु कर्म वहाँसे टलने नही देता है । आयु कर्मके चार 
भेद है, उनमे तियंगायु, मनुष्यायु, देवायु ये तीन आयु शुभ है। नरकायु अशुभ है । 
आयु कर्मके उदयसे यह जीव कभी किसी शरीरके आकारमे बँधा रहता है कभी किसी 
शरीरके आकारमे बँधा रहता है परन्तु अपने वास्तविक स्वरूपका अवगाहन नही 
करता है, भ्रर्थात्‌ श्रपने स्वरूपमे नही ठहर पाता है । इसलिये आयुकर्मने जीवके अवगाहन 
भुणको छिपा रक्‍खा है । 

नाम क्मने आत्माके सुक्ष्मत्व गुणको रोक रवखा है । इस कर्मके उदयसे आ्रात्मा 
गति, जाति, शरीर, अ्रग, उपाग, आदि अनेक प्रकारके अनेक रूपोको धारण करता 
हुआ स्थूल पर्यायी बन गया है। वास्तवमे गत्यादिक विकारोसे रहित-अमूर्तिक श्रात्माका 
सूक्ष्म स्वरूप है| परन्तु नाम कर्मने उस सूक्ष्मताको छिपा दिया है। जिसप्रकार किसी 
कारखानेका एक इज्न अनेक कार्योको करता हे, उसीप्रकार नामकर्म भी आत्माको 
अनेक रूपोमे घुमाता है। नाम करम्मको उपमा एक वहु रूपधारी-वहुरूपियासे ठीक 
घटती है। जिसप्रकार बहु रूपोको धारण करनेवाला वहुरूपिया अपने असली सूक्ष्म 
स्वरूपको छिपा रखता है, उसीप्रकार नाम कर्मने आात्माके श्रसली-सूक्ष्म स्वरूपको 
छिपा रकखा है और स्थुल पर्यायोसे उसे वहु रूपवारी-वहुरूपिया वना रबखा है । 

आत्मा अनन्त गुणधारो, निविकार शुद्ध है उसमे न नीचता हे और न उच्चता है 

हू सदा एकसा है, परन्तु गोत्र कर्मते उसे ऊंच नीच बना रबखा है। नीच गोत्रके 
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उदयसे यही ग्रनन्‍्त गुण धारी आत्मा कभी नीच ऊहलाने लगता है श्रीर उच्च गोत्रके उदयसे 
कभी उच्च कहलाने तगता है। गोत्र कर्मका कार्य गोमटुसारमे दसप्रकार है 'सताणऊर्मेणा- 
गय जीवायरणस्स गोदमिदि सण्णा, उच्च णीन चरण उच्च णीच हुवे गोद, शअ्र्थात्‌ 
कुल परम्परासे चला आया जो जोबका आचरण है उसऊी गोत्र सन्ञा है। उस कुल 
परम्परामे यदि उच्च श्राचरण है तो वह उच्च गोत्र कहलाता है | यदि निद्य हीन आचरण 
हो तो वह नीच गोत्र कहलाता है। यद्यति उच्च नीच गोत्रम आचरणाको अ्वस्य 
प्रधानता है, परन्तु साथ ही कुल परम्पराको भो प्रधानता प्रवश्प है । अन्यथा किसी 
क्षत्रिय राजाके जो पुत्र होता है वह जन्म दिनसे ही उच्च कहलाने लगता है । इसीप्रकार 
एक चाण्डालके जो पुत्र होता है वह जन्म दिनसे ही नीच कहलाने लगता है । यदि 
उच्च नीचका आचरणसे ही सम्बन्ध हो तो जन्म दिनसे लोक उन्हें उत्तम और नीच 
क्यो समभने लगते हें । उन्होंने अभी कोई आचरण नहीं प्रारम्भ किया है । यदि कहा 
जाय कि उन्होने आचरण भले ही न किया हो परन्तु उनके माता पिता तो अपने 
आचरणोसे उच्च नीच बने हुए है, उन्ही के यहां जो वालक जन्म लेता है वह भी उसी श्रेणीमे 
शामिल किया जाता है तो सिद्ध हुआ कि साक्षात्‌ आचरण उच्च नीचका कारण नहीं है, 
किन्तु कुल परम्परा ही प्रधान कारण है। गोत्र कर्मेका लक्षण बनाते हुए स्वामी 
पूज्यपादने सर्वार्थसिद्धिमि भी यही कहा है-यस्योदयाज्नोकपूजितेपु कुलेपु जन्म तदुच्चैग्रेत्रि, 
यदुदयादूगहितेपु कुलेपु जन्म तन्नीच्चेगोत्रम, जिसके उदयसे लोकपूजित कुलोमे जन्म हो 
उसे उच्चगोत्र कहते है । और जिसके उदयसे निद्य कुलोम जन्म हो उसे नीचगोत्र कहते 
है। इस उच्चगोत्र नीचगोत्रके लक्षणसे यह वात स्पष्ट है कि कुल परम्परासे ही उच्चता 
नीचताका व्यवहार होता है । साक्षात्‌ आ्राचरणोसे नही होता । इसका कारण भो यही 
है कि गोत्र कर्मका उदय वहीसे प्रारम्भ हो जाता है जहाँसे कि यह जीव एक पर्यायकों 
छोड़कर दूसरी पर्यायमे जाने लगता है। अर्थात्‌ विग्रहगतिमे ही उच्च अथवा नीच 
कर्मका उदय प्रारम्भ हो जाता है, और जैसा कर्मका उदय होता है वैसो हो इस जीवकों 
पर्याय मिलती हैं इसीलिये---उस कर्मोदयके कौरण ही उस जीवको जन्म समयसे ही 
संसार उच्च नीचका व्यवहार करने लगता है। लोकमे यह व्यवहार भी प्रसिद्ध है कि 
कोई आदमी यदि ब्राह्मण कुलमे जन्म लेकर शिल्पीका कार्य करने लगे तो लोग उसे 
यहो कहकर पुकारते है कि यह जातिका तो ब्राह्मण है परन्तु हीन कर्म करता हैं, 
उसे हीन कर्म करते हुए भी उस पर्यायमे शुद्र कोई नही कहता है। यदि साक्षाव्‌ 
आचरणोसे ही वर्ण व्यवस्था मान ली जाय तो उच्च गोत्र कर्म और नीच गोत्र कर्मका 
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उदय ही निरर्थक है। कर्मोदयको निरर्थक मान लेनेसे ससारका सब रहस्य ही उठ 
जाता है । आयु कर्मका बन्ध नित्य होता है वह छूटता नही है श्रौर जीवको उस पर्यायमें 
नियमसे ले जाता है। यदि इसको भी अकिचित्कर समक लिया जाय तो फिर जीवका 
घमना ही बन्द हो जाय परन्तु जबतक कर्म है तबतक ऐसा होना असम्भव है। वे 
श्रपना शुभाशुभ फल देते ही है । दूसरी बात यह भी है कि एक मनुष्यने जीवन भरमें 
कोई काम न किया हो, वैसे हो पड़े २ आनन्दसे जीवन बिताया हो तो उस जीवनमें 
ससार उसे किस वर्णका कहकर पुकारेगा ? उससे उच्चताका व्यवहार किया जायगा या 
नीचताका ? क्योकि उसने साक्षात्‌ श्राचरण तो कोई किया नही है। बिना साक्षात्‌ 
झ्राचरणके वर्ण व्यवस्था नही माननेवालोके मतसे उसे वर्ण रहित कहे अथवा चारो 
वर्णंसि अतिरिक्त कुल हीन-पत्चमवरणंवाला कहे ? क्योकि उसके स्राथ उच्चता अथवा 
नीचताका कुछ न कुछ व्यवहार करना ही होगा । उस व्यवहारका आधार वहाँ श्राचरण 
तो है नही, इसलिये बिना कुल परम्परासे आ्राई हुईं उच्चता नीचताको स्वीकार किये 
किसी प्रकार काम नहीं चल सकता । जो लोग कुलागत वर्ण व्यवस्थाका लोप करते है 
वे अविचारितरम्य-कर्म विजयी साहसी हैं । भ्राश्चयं तो यह है कि ऐसे लोग भी माता 
पिताको उपदेश देते हुए कहा करते है यदि तुम योग्य पुत्र चाहते हो तो अपने भाव 
उन्नत रक्खो, तुम्हारे जैसे भाव होगे पुत्रमे भी वे भाव होगे, इस उपदेशसे स्वभावक्षृत 
सस्कारोका ही प्राधान्य सिद्ध होता है ।$# इसलिये गुण कर्मस्ते नही, किन्तु स्वभावसे ही 


# यदि स्वभावकृत उच्चता नीचता न हो, ओर सस्कारोंको कारणता न मानी जाय तो भारतवासी 
क्यों छाई घरानो-राज घरानोंके शासकोंको चाहते हैं ? इसीलिये न, कि वे स्वभावसे उदारचेता होते 
हैं ! स्वभावसे जेंसे कुलमे यह जीव उत्पन्न होता है बेसे मार्गपर स्वय चलने छगता है, इस विषयमें एक 
दृष्शन्त है कि किसी जद्भाछमे एक गीदड़का बच्चा सिहिनीके द्ाथ छग गया। सिहिनीने उसे छोटा-प्यारा 
दोनेके कारण पाछ लिया। जब सिंहिनीके बच्चे पेरा हुए तब वह गीदड उन्हींक्रे साथ खेलने छगा। 
एकचार सब बच्चे किसी दूसरे जन्नछमें निकल गये, वढ़ों द्वाथियोंका कुण्ड देखकर उन पर थे सिंहिनीके 
बच्चे, सिंद्द टूट पड़े, परन्तु इस भयासरपद कौतुकसे गोदड़ डरकर पीछे भागा । सिंहिनीके बच्चे भी अपने 
बडे साईको छौटता हुआ देख छौट तो पडे परन्तु उनसे न रहा गया, वे मातासे बोले माँ! आज्ञ हर्म 
बड़े भाईने द्वाथियोंकी शिकारसे रोक दिया है यद्द ठीक नहीं किया दै । सिद्दिनीने मनमें सोचा कि 
इसका कुछ तो गीदड़ोंका है इसलिये इसमें डरपोक स्वभाव मेरे पास रहनेपर भी आ द्वी जाता है। उसने 
एकान्तमें उस गीदुड़को बुलाकर उसे द्वितकर यह उपदेश दिया “शूरोसि कृतविद्योसि दर्शनीयोसि पुत्रफ | 
यर्मिन्‌ कुल्े स्वमुपन्नो गजस्तन्र न दन्यते” हे पुत्र | तू शूरवीर है, विद्यावान्‌ है, देखनेमें योग्य है, परन्तु 
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गोत्र व्यवस्था न्‍्यायसद्भत है | परम्परा गुण कर्म भी कारण हैं। इसप्रकारफी उच्चता 
और नीचता इस गोत्र कमके कारण ही आत्मा प्राप्त करता है, गोत्र कर्मके थ्रमावमे 
वह अगुरुलघु है। न तो वडा है श्रोर न छोटा है, यह छोटा वा उच्च नीच व्यवहार 
कर्मसे होता है । गोत्र कर्मने श्रात्माके उस अलौकिक अगुरलबु गुणफों छिपा दिया है । 
श्रन्तराय कर्मेने आत्माकी वीर्य शक्तिको नष्ट कर रखा है । बीय॑ शक्ति आत्माफ़ा निज 
गुण है, उसीको आत्मिक वलके नामसे पुकारा जाता है । शारीरिक बल और ओआत्मिक 
बलमे बहुत अन्तर है । शारीरिक वलवालोसे जो कार्य नहीं हो सकते हैं वे आत्मिक बल 
वालोसे श्रच्छी तरह हो जाते है। योगियोमे यद्यपि शारीरिक बल नहीं है वे तपस्वी हैं 
साथ ही क्षीण शरीरी भी हैं परन्तु आत्मिक बल उनमे बहुत्त बढा हुआ है उसींका 
प्रभाव है कि वे इतने साहसी हो जाते ह कि सिहोसे भरे हुए अति भयानक जज्जलमे 
सिर्भय होकर ध्यान लगाते है। यह उनके आत्मिक वलका ही परिणाम है । बहुतसे 
विद्वादु मानसिक वलको ही आझात्मीक वल समभत्ते हैं उन्हे यह पूछना चाहिये कि वह 
मानसिक वल ज्ञानसे भिन्न है या अभिन्न ? यदि भिन्न हे तब तो सिद्ध हो चुका कि 
ज्ञानसे वल दूसरा गुण है, परन्तु ज्ञानमे बहु सहायक अवश्य है, उसीके निमितलसे 
मानसिक ज्ञानमे उसकी उपचरित कल्पना कर लो जाती हैं। जितनी जिसकी आत्मिक 
बल शक्ति प्रवल है, उतना ही उसका ज्ञान भी पुष्ट होता है यदि ज्ञानसे वह अभिन्न 
है तो उसमे वल शब्दका प्रयोग किस आशयसे किया जाता है ? इसलिये यह वात 
निर्धारित है कि ज्ञानसे अतिरिक्त एक वीर्य नामा भी आत्माकी शक्ति हैं। उस शक्तिका 
शारीरिक वलसे सम्बन्ध भ्रवश्य है | वाह्मय शक्ति भ्रन्तरद्ध शक्तिमे सहायक है। ग्रात्मा 
जितना किसी पदार्थका ज्ञान करता है उतनो अन्तरज्ध चल शक्ति भी साथ ही उसमे 
सहायता पहुँचाती है। इसीलिये आचायोंने केवलज्ञानके श्रन्तर्गत अनन्त वीर्यका सद्भाव 
बतलाया है। जहाँ पर आत्मामे वह अनन्त वीय॑ शक्ति प्रकट हो जाती है वहाँ फिर 
शारीरिक वलकी उसे आवश्यकता नहीं पडती है उस अनन्त वीय॑ शक्तिको अन्तराय 
कर्मने रोक रक्खा है। जितना २ अन्तराय कर्मका क्षयोपशम होता जाता है उतना २ 
ही झात्मिक बल क्षयोपशम रूपसे ससारी जीवोमे पाया जाता है। उसी अ्रन्तराय 
कर्मके दानान्तराय, लाभान्तराय, भोगान्तराय, उपभोगान्तराय और वीर्यान्तराय ऐसे 
जिस छुछमें तू पेदा हुआ है उस कझुछमें हाथी नहीं मारे जाते इसलिये तू शीघ्र ही अब यहाँसे भाग जा, 


अन्यथा ये सेरे बच्चे तुके कहाँ तक बचाये रक़खेंगे। तात्पय यही है कि कुछका सरकार कितना ही 
विद्यावान्‌ क्यों न दो, आ ही जाता है। वह उस पर्योयमें नहीं मिटता ! 
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पाँच भेद है । किसी सेठके यहाँ वहुतसा धन भी है परन्तु उसके देनेंके परिणाम नहीं 
होते, समभता चाहिये उसके दानान्तराय कममका उदय है। दो श्रादमी एक दिन और 
एक ही साथ व्यापार करने निकलते है, एक उसमें हानि उठाता, एक लाभ उठाता है, 
समभना चाहिये कि एकका अन्तराय कर्म तीव्र है, एकका मन्द है। भोग्य-योग्य सामग्री 
रक्‍्खी हुई है परन्तु उसे किसी कारणसे भोग नहीं सकता है, समकना चाहिये उसके 
भोगान्तराय कर्मका उदय है। अन्तराय कमंने आत्माकी वीर्यादि शक्तियोकों रोक 
रक्‍्खा है | इसप्रकार आठों ही कमने आत्माकी श्रनन्त श्रचिन्त्य गक्तियोंको छिपा दिया 
है इसलिये झ्रात्माकी असली अवस्था प्रकट नहीं हो पाती । गञ्ात्मा श्रल्पज्ञानी नहीं है, 
अल्पदृष्टा भी नही है, मिथ्यादृष्टि भी नही है, दु खी भी नही है, शरीरावगाही भी नहीं 
है, स्थवूल भी नहीं है, छोटा वड़ा भी नहीं है, और अगक्त भी नहीं है, किन्तु वह 
झ्ननन्‍्त ज्ञानी-सर्वज्ञ है, सम्यःदृष्टि है, सर्व दृष्टा है, अनन्त शक्तिमालो है, सूक्ष्म है, 
अगुत्लघु है, आत्मावगाही है, अव्यावाध-वाधा रहित है| इन्ही अचिन्त्य शक्तियोसे 
जब आत्मा विकसित होने लगता है अर्थात्‌ जब ये श्राठ गुण उसके प्रकट हो जाते हैँ 
तभी वह सिद्ध कहलाने लगता है | आझ्रात्माकी शुद्ध अवस्थाका नाम ही सिद्ध है। श्रथवा 
ज्ञानादि-शक्तियोके पूर्ण विकाशका नाम ही सिद्ध है। इसी अ्रवस्थाका नाम मोक्ष है । 
श्रात्माकी शुद्धावस्था-स्रिद्धावस्थाको छोडकर मोक्ष और कोई पदार्थ नहीं है | कर्म मल 
कलद्ुसे रदिनत ग्रात्माकों स्वाभाविक अवस्थाकों ही मोक्ष कहते हैं # जबतक 
कर्मोक्रा सम्बन्ध रहता हैँ तवतक आत्मा मुक्त नहीं कहा जा सकता । श्रहेन्त देवके 
यद्यपि बातिया कर्मकि नष्ट हो जानेसे स्वाभाविक ग्रुण प्रकट हो गये हैं तथापि अथातिया 
कमोक्े सद्भावले प्रतिजीदी गुण प्रकट नही हुए हैं आयुकर्मने अ्रभी तक उन्हें जरीराव- 
गाहदी ही वना रकता दें । वेदनीय कर्म यद्यपि अर्हन्त देवके कुछ सुल्ल दु.ख नहीं पहुँचा 
सकता है बबोदि उसके परम सहायक मोहनीय कर्मको वे नष्ट कर चुके हैं, अपने सखाके 
वियोगम वेदनीय भी सर्वथ्रा क्षीण हो चुका है + तथापि योगके निमित्तसे अ्रभी तक 

श्र लिरयतोपीनराक्रतकर्ममछछलछक्चस्पाग्चरीरस्थात्मनोडचिन्त्यअस्वा भा विकज्ञाना विगुणनज्याचाथ 
मुखमात्यन्दि हन उस्थान्र नोक्ष दति । अयीत्‌ समस्त कम मऊ ऋछडझ्डसे रदित अश्वरीर आत्माछी अचिन्त्य- 
घावाविद्ध धनदघल सुखवीय अज्यावाबा सरूप अजवस्थाक्ता नाम दी मोक्ष है। 


सर्वाय॑प्तिद्धि 
+ गद्ाब राय दो था इंदिवणाण च केव्छिन्दि क्यो । 
देगा दु सादासमादजमुइृदुक््ल शत्यि इदिवज ॥ 
गोमड्रसार । 
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कर्मोका आना जाना लगा हुआ है, यद्यपि अब उन कर्मोको आत्मामे स्थान नहीं मिल 
सकता है, स्थान देनेवाली आकर्षण शक्तिको तो वे पहले ही नष्ट कर चुके हैँ तथापि 
योगद्वारके खुले रहनेसे श्रभी तक वेदनीयके आने जानेको बाबा सी (वास्तव कुछ 
बाधा नही है) लगी हुई है। इसप्रकार अ्रधातिया कोने झात्माकी प्रतिजोवी 
शक्तियोको & छिपा रकखा है। और घातिया करने इसकी अनुजीवी शक्तियोको 
छिपा रक्खा है। उपर्युक्त कथनसे यह वात भलीर्भाति मिद्ध हो जातो है कि आठो ही 
कमोकि उदयसे असिद्धत्व भाव होता है और उनके ग्रभावमे आत्मा सिद्ध हो जाता है ।# 





अर्थात्‌ केवली भगवानफके ( अन्त ) रागद्रेप सबंबा नए दो चुरा है, इन्द्रियजन्य ज्ञान भी नष्ट 
हो चुफा है, इसलिये उनके साता असाता बेदनीयसे दोनेबाला इन्द्रियनन्य सुपदु सर नदी द्वोता है । 


9८ सत्तात्मक गुण॒त्व रद्दित-कर्मोंफे अभावमरे दोनेबाढी भवस्थारों ही प्रतिजीय शक्ति कह्दते हैं । 


# अद्ववियकम्मवियला सीदीभूदा णिरिजणा णिक्चा । 
अद्गुणा किद्फिया छोयग्गशिवासिगों सिद्धा ॥ 
गोमद्ुसार | 

श्र्थ.-सिद्धोंका स्वरूप इसप्रफार है--( १) अध्टऊर्मसे रद्दित (२) बीतरागी-परमश्ान्त 
(३ ) रागह्वंष-मलछसे सदाके लिये मुक्त (४ ) नित्य फिर ससारमें कभो नदीं लोदनेवाले ( « ) अष्टगुण 
सहित ( ६ ) कृतकृत्य-निष्किय-सुष्टिके निर्माता नदीं (७ ) लोफाप्रभागमें नितरास करनेवाले | इन 
विशेषणोॉसि परमरतोका खण्डन भी दो जाता है। पर मतवाले ईश्वरका स्वरूप-पमुक्त जीवका स्वरूप 
इसप्रकार मानते हैं--'सदाशिव सदाकर्मा साख्यो मुक्त सुयोज्कित, मस्करी किल मुक्ताना मन्यते 
पुनरागर्ति । क्षणिक॑ निमु ण॑ चैव घुद्धो यौगश्च मन्यते5कुतकृत्य तमीशानो मण्डली चोध्वंगामिनम, अथोत 
शिव मतवाले मुक्त जीव ईश्वरको सदा कर्म रहित मानते हैं, उसे अनादिसे ही कर्म रद्ित मानते हैं, 
परन्तु वास्तवमें ईश्वर ऐसा नहीं है। सभी जीवोंके पदले कर्मम॒ल होते हैं पीछे उनका नाश करनेवाले 
ईश्वरीय अवस्थाको प्राप्त करते हैं । संसार पूर्वक ही मुक्ति दोती है । जो कर्मंबन्‍्धनसे छूटता है. वद्दी मुक्त 
कहलाता है इसी बातको प्रकट करनेके छिये सिद्धोाक्ा विशेषण-अष्ट कर्म रद्दित, दिया हे. अर्थात्‌ पहले वे 
कर्मोसे सद्दित थे पीछे कर्मोसे छोटे हैं। साख्य सिद्धान्त मुक्त जीवको सुख रद्वधित मानता है, परन्तु बास्ववमें 
- मुक्त जीवके ससारी जीवोंकी अपेक्षा परम-अलौकिक-अन्नन्त सुख प्रकट दो जाता है--इसीलिये सिद्धोंका 
परम शान्त-परम सुखी ऐसा विशेषण दिया है। मश्करी-मस्कफूर मतवाले मुक्त जीवका फिर ससारमें 
आना स्वीकार करते हैं इसको मिथ्या सिद्ध करनेके लिये सिद्धोंका विशेषण-निरखन दिया है, अब उनके 
रागहेष अजन नहीं है इसलिये अब वे कभी कर्मोके जालमें नहीं आ सऊते हैं । कर्मोंका कारण रागदेंप 
है | जब कारण दी नदीं तो काये भी किसी प्रकार नदीं हो सकता है। इसडिये एकब्रार मुक्त हुए जीव 
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जबतक संसार है सिद्धावस्था नहीं होती 
नेदं॑ पिद्धलमेति स्थादसिद्धत्वमर्थंतः । 
यावत्स॑सारसबंस्य॑ महानर्थास्पदं परम ॥११४४॥ 
अर्थ।---जबतक महा अ्रनर्थोका घर ससार ही इस जीवका सब कुछ है । तबतक 
इसके सिद्धत्वभाव नही होता है किन्तु असखिद्धत्व रहता है। भावार:---जबतक इस जीवके 
अष्ट कर्मोका सम्बन्ध है तवतक इसके सिद्ध पर्याय नही होती है । जीवकी अशुद्ध पर्याय 


ससारावस्था है | इसके छूटने पर उसको शुद्ध पर्याय प्रकट हो जाती है। उसीका नाम 
सिद्ध पर्याय है । 


न न 32 रिल 

फिर खसारमें कभी नहीं छौटते। आये समाज भी मुक्त जीवका छौटना स्वीकार करते हैं, उनका 
सिद्धान्त भी मिथ्या है। वौद्ध दशन मुक्त जीव ( पदार्थ मात्र )को क्षणिक मानता है परन्तु सवंधा 
क्षणिकत्ता सर्वथा वाधित है, सर्वया क्षेणिक मानने पर मुक्ति संसार आदि किसी पदार्थकी व्यवस्था नहीं 
वन सकती है इस्तीलिये सिद्धोंका नित्य विशेषण दिया है। सिद्ध सदा नित्य हैं वे सदा सिद्ध पर्यायमें ही 
रहेंगे। उनमें अनित्यता कभी नहीं भा सकती है। योगदर्शन मुक्त जीवको निर्गुण मानता है, नेयायिक 
और वेशेषिक भी मुक्त जीवके बुद्धि सुखादि गुणोंका नाश मानते हैं । ऐसा मानना स्बथा मिथ्या है, 
क्योंकि जीव गुण स्वरूप ही है | गुणोंका नाश माननेसे जीवका ही नाश हो जाता है| दूसरे-गुण नित्य 
होते हैं उनका नाश द्ोना ही असम्भव है। तीसरे-उतक्त दशनवाले ही जीवका और गुणोंका समवाय 
सम्बन्ध वतछाते हैं और समवाय सम्बन्ध उन्दींक्रे मतमें नित्य स्वीकार किया है, नित्य भी कददना और 
नाश भी कद्दना स्वयं उनके सतसे ही उनका मत बाधित करना है। इसलिये गुणोंका सिद्धोंमें नाश 
नहीं होता किन्तु उनमें गुण पूर्ण रूपसे श्रकट हो जाते हैं इसीसे सिद्धोंका 'अष्ट गुणसहित” बिशेषण दिया 
है। ईशान मतवाले मुक्त जीवको कृतकृत्य नहीं मानते हैं अर्थात्‌ मुक्त जीवको भी अभी काम करना वाकी 
है ऐसा उनका सिद्धान्त है इसी सिद्धान्वके अन्तर्गत ईश्वरकों र्टृष्टि कर्ता माननेवाले आते हैं। परन्तु 
शरीर रहित, इच्छा रद्दित, क्रिया रद्वित मुक्त जीवछ्ते सष्टिका करना दरना कुछ नहीं हो सकता है। सृष्टि 
सदामे है। उसका करना, हरना भी असिद्ध ही है। और उपयुक्त तीन वातोंसे रद्धित मुक्त ज्ीवके सी 
उसका करता, हरता असिद्ध है !-इसीलिये सिद्धोंका 'कृतकृत्य' विशेषण दिया है । सिद्ध सदा वीतराग- 
अलौकिक-आत्मोत्य-परमानन्दका आस्वादन करते हैं उन्हें कोई कार्य करना नहीं है। मण्डली नामक 
सिद्धान्त मुक्त जीवको स॒द्दा ऊद्धंगमन करता हुआ द्वी मानता है अर्थात मुक्त जीव जबसे ऊपर गमन 
करता है तवसे बराबर करता ही रहता है कहीं ठदरता ही नहीं। इस सिद्धान्तका निराकरण-लोकाम- 
निवासी, इस विशेषणसे हो जाता है। जहाँ तक धर्म द्रव्य है वहीं तक अनन्त शक्ति होनेके कारण एक 


समयमें ही मुक्त जीव चला जाता है, धर्म द्रव्यके अभावसे आगे नहीं जा सकता। धर्म द्रव्य छोक बक हे 
इसलिये सिद्ध जीव छोकाम्रमें ठद्दर जाते हैं। 


६०४ ] पत्चाध्यायी ( दूसरा 
ल्षेश्या-भाव 


लेश्या पडेव विख्याता भावा औदयपिकाः सुघृता। । 
यस्माधोगकषायाम्यां द्वाम्पामेवोदयोडवा) ॥११४५॥। 


अथः--लेश्याओके छह भेद हैं--१ कृष्ण २ नील ३ कापोत ४ पीत ५ पद्म 
६ शुक्ल । इन्ही छह भेदोसे लेश्याये प्रसिद्ध है। लेश्यायें भी जीवके औदयिक भाव है। 
क्योकि लेश्याये योग और कषायोके उदयसे होती है । कर्मोके उदयसे होनेवाले श्रात्माके 
भावोका नाम ही औदयिक भाव है । 


भावाथ:---कषायोके उदयसे रजित योग प्रवृत्तिका नाम लेश्या है। गोमट्ट्सारमे 
भी लेश्याका लक्षण इसीप्रकार है--जोग पउत्ती लेस्सा कषाय उदयाणु-रजिया होई | 
तत्तोदोण्ण कज्ज वध चउक्क सुद्दिद्द । श्रर्थात्‌ कषायोके उदयसे अनुरजित (सहित) 
योगोकी प्रवृत्तिका नाम ही लेश्या है। कर्मके ग्रहण करनेकी शक्तिका नाम योग है 
अर्थात्‌ अगोपाग और शरीर नाम कमके उदयसे मनोवर्गंणा, वचनवर्गंगा और 
कायवर्गणा इन तीन वर्गणाओरमेसे किसी ऐक वर्गणाका अश्रवलम्बन करनेवाली-कर्म ग्रहरा 
करनेकी जो जीवकी शक्ति है उसीकां नाम योग है । उस योगके उक्त तीन वर्गणाओके 
प्रवलम्बन करनेसे तीन भेद हो जाते है (१) मनोयोग (२) वचनयोग (३) काययोग । 
जिस वर्गंणाका अवलस्बन होता है, योगका नाम भी वही होता है, परन्तु किसी भी 
एक योगसे कर्म नोकमं सभीका ग्रहण होता है। इतना विशेष है कि एक समयमे एक 
ही योग होता है। योगोसे प्रकृतिबन्ध और प्रदेशबन्ध होते है। जिस जातिकी 
योगप्रवृत्ति होती है उसी जातिका कमंग्रहण होता है। इप्त जीवके प्रति समयमे 
अनन्तानन्त वर्गणाओका समूहरूप-एक समय प्रवद्ध # आता है। उसके आनेमे योग ही 
कारण है । योगके निमित्तसे ज्ञानावरणादि अष्टकर्मं और आहारादि नोकर्म अनन्तानन्त 
परमाणुझ्नोके परिणामको लिये हुए खिंच आते है। जो कर्म आते है उनमे तीक् प्रकारकी 
वर्गंणाये होती है (१) भ्रहीत-जिनको इस जीवने पहले भी कभी ग्रहण किया था 


# परमाराहिं अणंतहिं वग्गणसण्णा हु होदि एक हु। 
ताहि अगुतहिं णखियमा समयपचद्धो हवे पक्को। 
गोमटुसार । 


अथोत्‌ अनन्त परमाणुओंकी मिलकर वर्गेणा सज्ञा है। ऐसी ऐसी अनन्त वर्गणाओंका समूद 
“मय प्रबद्ध कहछाता है । 


भध्याय ] सुबोधिनी टीका [ ६०४ 


(२) अग्रहीत-जितको पहले कभी ग्रहण नही किया था (३) गरहीतागृहीत जिनमेसे 
कुछको पहले ग्रहण किया था, कुछको नवोन ग्रहण किया है | योगके साथ ही कषायोका 
उदय रहता है। वह श्ाए हुए कममे स्थिति श्रनुभाग वन्ध डालता है। आये हुए 
कर्म-आत्माके साथ वँधे हुए कर्म कितने काल ठहरेगे, और उनसे कितना रस पड़ा है 
यह कार्य कपायोका है। श्रर्थात्‌ कमोमि नियमित काल तक स्थिति डालना और उनकी 
इस शक्तिमे हीनाधिकता करना कषायोका कार्य है। जिसप्रकार योगोकी तीत्रतासे 
अधिक कर्मोका ग्रहण होता है उसीप्रकार कपायोकी तीतन्नतासे कमोमे स्थिति बन्ध और 
अनुभाग बन्ध अ्रविक पडता है। मनन्‍्द कषायोसे मन्द पडता है। इसप्रकार प्रकृतिबन्ध#& 
प्रदेशवन्ध योगसे होते हैं। स्थितिबन्ध अनुभागबन्ध कषायसे होते हैं । योग कषायके 
समुदायका नाम ही लेश्या है। इसलिये लेश्या ही चारो बन्धोका कारण है । लेश्याके 
दो भेद है (१) भावलेश्या (२) द्रव्यलेश्या। वर्णनाम कर्मके उदयसे जो शरीरका रंग 
होता है उसे ही द्रव्य लेश्या कहते है । द्रव्य लेश्या जन्म पर्यन्‍्त एक जीवके एक ही 
होती है। जिसका जैसा शरीरका रज्भ होता है वही उसकी द्रव्य लेश्या समभनी 
चाहिये । द्रव्य लेश्याके रड्भोके भेदसे अनेक भेद हो जाते हैं । स्थूलतासे द्रव्य लेश्याके 
कृष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्म, शुक्ल ऐसे छह भेद है। तथा प्रत्येकके उत्तर भेद 
अनेक है । वर्णकी अपेक्षासे अमरके समान कृष्णलेश्या, नीलमणि (नीलम) के समान 
नीललेश्या, कबूतरके समान कापोती लेश्या, सुवर्णके समान पीत लेश्या, कमलके 
समान पह्मलेश्या, शखके समान शुक्ललेश्या होती है। इनमे प्रत्येकके तरतम वर्णोकी 
अपेक्षासे श्रथवा मिश्रकी अ्रपेक्षासे अनेक भेद है। तथा इन्द्रियोसे ग्राह्मताकी अपेक्षासे 
सख्यात भेद है । स्कन्धोकी अपेक्षासे असख्यात भेद है । परमाणुझ्ोकी अपेक्षासे श्रनन्‍्त 
भेद हैं। गतिओकी अपेक्षासे सामान्य रीतिसे द्रव्यलेश्याका विधान इसप्रकार है-स्रम्पूर्णा 





# प्रकृति स्वभावकों कहते हैं। जेंसे अप्ुक पुरुषका कठोर स्वभाव है, अमुकका सरल है, 
स्वसावके निमित्तसे उस स्वभाघी पुरुषका भी वही नाम पड़ जाता है जेंसे-कठोर स्वभाववाल्ते पुरुषको 
कठोर कह देते हैं। सरल स्वभाववाले पुरुषको सरल कह्द देते हैं। इसौग्रकार किन्हीं कर्मोमें ज्ञानके घात 
करनेकी प्रकृति -ह्वभाव है। उस ग्रकृतिके निमित्तले उस कर्मक्रो भी उसी श्रक्ृतिके नामसे कह्द देते हैं 
ज्ेंसे-ज्ञानावरण कर्म। यद्यपि ज्ञानावरण-ज्ञानका आवरण करना उसका रवभाव है तथापि स्वभाव 
स्वभावीमें अमेद होनेसे स्वभावीको भी ज्ञानावरण कह देते हैं। सभी कर्मोंको इसीप्रकार सममभना 
चाहिये। इसप्रकार आठों प्रकृतियोंवाले आठो कर्मोंका बन्ध द्वोना प्रकृति बन्ध कहलाता है। इतना विशेष 
है कि आयुकर्सफा बन्ध उदयागत आयुके त्रिभागमम होता है। शेष सातों कर्मोका प्रति समय होता है। 


६०६ ) पद्माध्यायी [ दूसरा 


नारकियोके कृष्णलेश्या ही होती है । कल्पवाती देवोके जैसी भाव लेश्या होती है वैसी 
ही द्रव्यलेश्या भी होती है। भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषों, मनुष्य, तिय्॑थ, इनके छठ्ो 
द्रव्यलेश्यायें होती है। उत्तम भोगभूमिवानोकी सूर्यफे बशके समान, मध्यम भोग 
भूमिवालोकी चन्द्रके वर्णके समान, जधन्य भोग भुमिवातों डी हरित द्रब्यलेयया होतो है । 
विग्रहगतिवाते जीवोंकी शुफ्तलेश्या होतो है। इसप्रफार शरीर नाम कर्म जोर वर्ण ताम 
कर्मके उदयसे यह जीव जैसा शरीर ग्रहण करता है वेसो ही द्रव्यलेस्या उसके होतो है । 
परन्तु द्रव्यलेश्या कमंबन्धका कारण नही है । कमंत्रन्चक्रा कारण केवल भाव लेश्वा है । 
कपायोदय जनित-परिष्णन्दात्मक आत्माके भावोका नाम ही भाव लेश्या है। द्वव्य 
लेश्याके समान भावलेश्याके भी क्ृष्णादिक छह भेद है, परन्तु द्वव्यलेश्याफ़े समान 
भावलेश्या सदा एकसी नही रहतो है किन्तु वह बदलती रहती है । यहांपर भावलेश्याका 
थोडासा विवेचन कर देना आवश्यक है, क्योकि भावनेशयाके अनुत्तार ही यह जीव 
शुभाशुभ कर्मोका क् वनन्‍्च करता है। कपायोके उदयस्थान असख्यात लोक प्रमाण होते 
हैं । उनमे बहु भाग तो अशुभ लेश्याग्रोके समलेशलूप स्थान होते हैं और एक भाग 
प्रमाण शुभ लेश्याश्रोके विशुद्ध स्थान होते है । परन्तु सामान्यतासे ये दोनो भी प्रतख्यात 
लोक प्रमाण ही होते है । कृष्णादि छहो लेश्याग्ओके शुभ स्थानोमे यह आत्मा जघन्यसे 
उत्कृष्ट पर्यन्‍्त मंद मदतर मन्दतम झूपसे परिणमन करता है और उन्हीके अशुभ 
स्थानोमे उत्कृष्टसे जघन्य परयंन्त तीतब्रतम, तीव्रत्तर, तोच्र रूपसे परिणमन करता हैं । 
इसप्रकार प्रत्येकमे इन छह रूपोसे हानि वृद्धि होती रहती है । इस आत्माके समलेश 
परिणामोकी जेसी २ कमी होती है, वैसे २ ही यह आत्मा कृष्णो छोडकर नील 
लेश्यामे आता है, और नीलको छोडकर कापोती लेश्यामे श्राता है। तथा सक्‍लेशकी 
क्रमसे वृद्धि होनेपर कपोतसे नील और नीलसे कृष्ण लेश्यामे आता है। इसप्रकार 
सकक्‍्लेश भावोकी हानि वृद्धिसि यह श्रात्मा तीन अशुभ लेश्याप्रोमे परिणमन 
करता है| तथा विशुद्धिकी वृद्धि होनेसे ऋमसे पीतसे पद्म तथा पद्मसे शुक्लमे आता है। 
ओर विशुद्धिकी हानि होनेसे ऋमसे शुक्लसे पद्म ओर पद्मसे पीत लेश्यामे आता है, 
इसप्रकार विशुद्ध भावोकी हानि वृद्धिसे यह आत्मा शुभ लेश्याओमे परिणमन करता 
# लिम्पइ अप्पी कीरइ एदाये शियमपुण्ण पुणएण च, जीवोचि द्ोवि लेस्सा, लेस्सा गुण 
जाण॒यक्खादा । गोमद्रसतार | 


हे अथोत लिन भावोंसे यद्द आत्मा पुएय पापका बन्ध करता है उन्हीं भावोंकों आचार्योने लेश्या 
कद्दा है। 


बष्याय ] छुबोधिनी टीका [ ६०७ 


है | सामान्य रीतिसे चौथे गुणस्थान तक छहो लेश्याये होती है। पाँचवे, छठे, सातवें 
इन तीन गुणस्थानोमें पीतपद्मशुक्ल ही होती है। ऊपरके गुणस्थानोमे केवल शुक्ल 
लेश्या ही होती है। लेश्याओकी सत्ता तेरहवे गुणस्थान तक बतलाई गई है वह 
उपचारकी अपेक्षासे बतलाई गई है । वास्तवमे लेश्याओ्रोका सख्ज्भाव दशवे गुणस्थान तक 
ही है क्योकि वही तक कषायोके उदय सहित योगोकी प्रवृत्ति है। ऊपरके गुणस्थानोमें 
कषायोदय न होनेसे लेश्याओका लक्षण ही नही जाता है। इसलिये ग्यारह॒वें बारहवे 
और तेरहवे गुणस्थानोमें उपचारसे लेश्या कही गई है # उपचारका भी यह कारण है कि 
इन गुणस्थानोमे श्रभी योग प्रवृत्तिका सम्ड्राव है। यद्यपि कषायोदय नही है तथापि दशवे 
गुणस्थानतक कपायोदयके साथ २ होनेवाली योग प्रवृत्ति अब भी है। इसलिये योग प्रवृत्तिके 
सद्भावसे तथा भूतपूर्व नयकी अपेक्षासे उपर्युक्त तीन गुणस्थानोमे उपचारसे लेश्याका सद्भाव 
कहा गया है + चौदहवे ग्रुणस्थानमे योग प्रवृत्ति भी नही है इसलिये वहाँ उपचारसे भी 
लेश्याका सख्ड्भराव नही है । विशेष-नारकियोके कृष्ण नील कापोत ये तीन अशुभ लेश्याये 
ही (भावलेश्या) होती है । मनुष्य तिय॑चोके छहो लेश्याये हो सकती है। भवनवासी 
व्यन्तर ज्योतिष्क देवोके आदिसे पीत पर्यन्त लेश्याये होती है परन्तु इनकी अपर्याप्त 
अवस्थामे अशुभ होतो है। तथा आदिके चार स्वर्गों तक पीत लेश्या होती है तथा 
पद्मका जघन्य श्रश होता है | बारहवे स्वर्ग तक पद्म लेश्या तथा शुक्ल लेश्याका जघन्य 
अश होता है। इनसे ऊपर शुक्ल लेश्या होती है। परन्तु नौ अनुदिश और पाँच 
अनुत्तर विमानोमे शुक्ल लेश्याका उत्कृष्ट श्रश होता है। सम्पूर्ण लेश्याओका जघन्य 
काल अच्तर्मुहतें मात्र है। कृष्णलेश्याका उत्कृष्ट काल तेतीस सागर है। नील लेश्याका 
सत्रह सागर है । कापोत लेश्याका सात सागर है। पीत लेश्याका दो सागर है। 
पद्मलेश्याका अठारह सागर है (शुक्ल लेश्याका कुछ अधिक तेतीस सागर है। छहो 
लेश्याओवाले जीवोकी पहचानके लिये उन लेश्याओवाले जीवोके कार्य इसप्रकार हैं--- 
कृष्ण लेश्यावाला जीव-तीब्र क्रोध करता है, वैरको नही छोड़ता है । युद्धके लिये सदा 
प्रस्तुत रहता है, धर्म, दयासे रहित होता है, दुष्ट होता है, और किसीके वशमे नहीं 





+ “मुख्याभावे, सति प्रयोजने निमित्ते चोपचार श्रवर्तते” अर्थात्‌ जहाँ पर मुख्यका अभाव हो 
परन्तु कोई प्रयोजन अथवा निमित्त अवश्य द्वो वद्दीं पर उपचार कथन द्वोता है। 


+ णह्वकसाये लेस्घा उच्दि सा भूदपुव्व गदिणाया, अहवा जोगपञत्ती मुक्खोत्ति तदिं हे 


लेस्सा । गोमट्ू 
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श्राता है । +5 नील लेश्यावाला जीव-मन्द, विवेकहीन, प्रज्ञानी, इन्द्रियलम्पट, मानी 
भायावी, आलसी, अभिप्रायकों छिपानेवाला, अति निद्रालु, ठग, श्रीर घन बान्य लोलुब 
होता है। % कपोत लेश्यावाला जीव-क्रोबी, ग्रन्यकफी निंदा करनेवाला, दूसरोकी दोपी 
कहनेवाला, शोक ग्रौर भय करनेवाला दूसरेकी सम्पत्ति पर डाह करनेवाला, दूसरेका 
तिरस्कार करनेवाला, अपनी प्रशसा करनेवाला, दूसरे पर विश्वास नहीं करनेवाला, 
अपने समान दूसरोको (दुए) समभनेवाला स्तुति करनेवाले पर प्रसन्न होनेवाला, अपने 
हानि लाभको नहीं समभनेवाला, रणमे मरनेकी इच्छा रखनेवाला, अपनी प्रणमा 
करनेवालेको धन देनेवाला, और कार्य भ्रकार्यको नहीं समभनेवाला होता है । + पीत् 
लेश्यावाला जीव-कार्य अकार्य तथा सेव्य असेव्यकों समभनेवाला, सबोपर समान भाव' 
रखनेवाला, दया रखनेवाला, और दान देनेवाला, होता है | क्ष पद्म लेश्यावाला जीव- 
दानी, भद्र परिणामी, सुकार्यकारी, उद्यमी, सहनशील, और साधु-गुरु पुजक होता 
है + शुक्ल लेश्यावाला जीव-पक्षपात रहित, निदान वन्च नहीं करनेवाला समदर्शी 


- चढहो ण॒ मुचइ बेर, भठण सीलो च य घमदय रद्दिओ। 
दुद्दों शुय एदि वस लफ़क्‍्खणमेय तु क़िण्हस्स | 
%८ मदो वुद्धिविद्वीणों शिव्विणाणी ये विसयलछोछोय । 
माणी मायी य तद्दा आल्स्सो चेत भेज्जो य 
शिद्दा चचण बहुलो घण घण्णे होदि तिब्यसर्णाय । 
लक्खणमेय मशणिय समासदो णीललेस्सस्स । 
न॑- रूसइ खिंद्‌इ अण्णे दूसइ बहुसो य सोय भय बहुलो । 
अशुयइ परिभवइई पर पससये अप्पयं बहुसो ॥ 
णय पत्तियइ पर सो अप्पाण यित्र परपि मण्णतों | 
थूसइ अभिव्युवतों णय जाणइ द्वाणि बड्डिं वा॥ 
मरण पत्थेइ रणे देइ सुबहुग वि थुब्वमाणोदु । 
ण गणइ कजाकज्॒ छक्‍्खणमेय तु काइस्स॥ 
# जाणइ कज्ञाकज सेयमसेय च॑ सव्ब समपासी । 
द्यदाणरदोी य प्रिदू लकक्‍्खणमेय तु तेउस्स ॥ 
- चागी भद्दो चोक्खो उज्जव कस्मो य खसदि बहुगंपि | 
साहु शुरु पूजण रदो छक्खणमभेय तु पम्मस्स॥ 


धर 
पघुोधिती दीका | ६०६ 


आए देप रहित, ओर कुठुम्बसे ममत्व रहित होता है * छहों 
पर जा रहे थे जा हक विपयमे एक दृशन्त भी प्रसिद्ध है-छह पथिक जड्ूलके 
हो पोते भा हि पलकर वे घूमते हुए एक आमके वृक्षके पास पहुँच गये। उस 
कर हुआ देखकर कृष्णलेश्यावालेने अ्पत्ते विचारोके अ्रवुत्तार कहा कि 
पार कह ॥ हि उख्ाड़कर इसके आम खाऊँगा, नीललेश्यावालेने अपने विचारोके 
पते काटकर में जडसे तो इसे उखाड़ना नहीं चाहता किन्तु स्कत्च (जड़से ऊपरका 
किम तो ९ इसके आम खाऊँगा। कपोतलेश्यावालेने अपने विचारोके अबुतार 
भप़े विचारों ता बड़ी बड़ी शाखाओकों ही गिरा कर आम खाऊँगा। पीतलेश्यावालेनें 
है व केसक अनुसार कहा क्रि मैं वडी बड़ी शाखाओोकों तोड़कर समग्र इक्षकी 
परम खाऊँगा क्यो नष्ट करूँ, केवल इसकी छोटी २ डालियो (टह॒नियो)को किक ही 
है होकर त। 'बलेश्यावालेने अपने विचारोके श्रचुसार कहा कि मैं तो इसके फलोंको 
पतोके र खाऊँगा। शुक्ललेश्यावालेने अपने विचारोंके अनुसार कहा कि तुम तो 
बानेकी इच्छासे इतना इतना बड़ा आरम्भ करनेके लिये उद्यत हो, मैं तो केवल 

सय ठुटकर गिरे हुए फलोको ही वीतकर खाऊँगा। इन्ही लेश्यागत भावोके 
होती 'पधार पह बात्मा आयु और गतियोका वन्ध करता है । जैसी इसकी लेश्या (भाव) 
है उसीके श्रनुसार श्रायु और गतिका वन्ध इसके होता है! १रन्ठु चम्दर 
शेशयागत भावोसे आयुका वन्‍्ध नही होता है किन्तु मध्यके आठ अंशो द्वारा ही हीता 
! अर्थात्‌ लेश्याओके सब छब्बीस भ्रश है। उतमे मध्यके आठ अंश ऐसे होते हैं जो 
भायु वच्धकी योग्यता रखते हैं। उन्हीमे भ्रायुका वन्‍्च हो सकता है। वाकीके 


शो नहो हो सकता । ये मध्यके श्राठ अश भाठ अपकर्ष कालोमे होते हैं । अपकर्ष 
दो भाग घट जानेपर अवशिष्ट ऐक भागके 


है श्रर्थात्‌ भ्ुज्यमान आयुक्े 
प्रमाण पूरी प्रमाण नशा मम अपकर्पकाल है। इन्ही कालोमे आयुवन्वके योग्य 
शैश्याओरोके सध्यके द्राठ भ्रश होते हैं। परन्ठु जिस अपकर्षमे आधुवन्वके योग्य ब्राठ 
अिम अशोम्रेसे कोई अंश होगा उसी अ्रपकर्षमें झाबुका वच्ध होगा औरोंमें नही। 
शीलिये किसीके आठो श्रपकर्पोमे श्रायुका बन्‍्ध हो सकता है, किसीके सब अपकर्पो्मे 


>९ णु॒य कुणुइ पकखवबाय श॒विव शिदाण समोय सब्वेसि। 


खत्यि य रायदोसा खेहोवि य सुकलेस्सत्स ॥ 
पोमदुप्तार । 
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नही होता किन्तु किसी २ में होता है। किसीके झ्राठो ही अपकर्पोमि नहीं होता है । 
जिसको आठो ही श्रपकर्पमि बन्धकी योग्यता नहीं मिलती है उसके भआायुके अन्त समयमे 
एक आवलिका श्रसख्यातवाँ भाग शेप रह जाने पर उससे पहले अन्तर्मुहत्तमे श्रवश्य 
श्रायु बन्ध होता है। दृश्न्तके लिये-कल्पना करिये एक मनुप्यकी ६५६१ वर्ष की 
भुज्यमान (वर्तमान-उदय प्राप्त) आयु है। उसके पहला अ्रपकर्प काल २१४८७ वर्ष 
शेप रह जाने पर पडेगा । इस कालके प्रथम भन्तर्मुहुत॑मे यदि आयुवन्धकफे योग्य आठ 
मध्यम अशोमेसे कोई श्रश हो तो परभवकी श्रायुका बन्ध हो सकता है । यदि यहाँ पर 
कोई अश न पडे तो ७२६ वर्ष शेप रहने पर दूसरा अ्रपकर्पष काल पडेगा वहां आयुका 
वन्ध हो सकता है । यदि वहाँ भी आयुवन्वकी योग्यता नही मिली तो तीसरा अपकर्ष- 
काल २४३ वर्ष शेप रह जाने पर पडेगा । इसीप्रकार ८१ वर्ष शेप रहने पर चौथा, 
२७ वर्ष शेप रहने पर पांचर्वां, & वर्ष शेप रहने पर छठा, ३ वर्ष शेप रह जानेपर 
सातवाँ और भ्ुज्यमान आायुमे कुल १ वर्ष शेष रह जानेपर झाठवाँ अपकर्षकाल पडेगा । 
उन आठोमेसे जहाँ वन्धकी योग्यता हो वही पर आयुका बन्च हो सकता है। सवोमे 
योग्यता: हो तो सबोमे हो सकता है। यदि कही भी योग्यत्ता न हो तो मरण समयमे 
अवश्य ही परभवकी आयुका बन्ध होता है । इतना विशेष कि जिस अपफऊर्षमे जैसा 
लेश्याका अश पडता है उसोके अनुसार शुभ या अशुभ आयुका वन्च होता है । इसीलिये 
आचार्योका उपदेश है कि परिणामोकों सदा उज्ज्वल बनाओ, नहीं मालूम किससमय 
आयुका त्रिभाग पड जाय । मरण कालमेसे तो श्रवश्य ही क्रोधादिका त्याग कर शात्त 
हो जाओ क्योकि मरणकालमे तो आयुवन्धकी पूर्ण सम्भावता है। इसोलिये समाधि 
मरण करना परम आवश्यक तथा परम उत्तम कहा गया है | # 


उपर्यक्त आयुबन्धके योग्य आठ अशोको छोडकर बाकीके ग्रठारह अश योग्यतानु सार 

चारो गतियोके कारण होते है। श्रठारह अशोमेसे जेसा अश होगा उसीके योग्य गति 
बन्ध होगा । शुक्ललेश्याके उत्कृष्ट अशसे मरे हुए जीव नियमसे सर्वार्थसिद्धि जाते है। 
उसीके जघन्य अशसे मंरे हुए जीव बारहवे स्वर्ग तक जाते है तथा मध्यम अशसे मरे 
हुए आनतसे ऊपर सवर्थिसिद्धिसे नीचे तक जाते हैं । पद्मलेश्याके उत्कृष्ट अ्रशसे मरे हुए 





$# देव न्ारकियोंके भुज्यमान आयुक्े छह मद्दीना, और भोग भूमियोंके नौ महीना शेष रह 
जानेपर परभवकी आयुका बन्ध द्वोता है। उनके उतने ही कालमें आठ अपकर्षकालूकी योग्यता होती है। 
इनकी किसी कारण घश अकालम॒त्यु नहीं दोती है इसलिये इनमें विशेषता है। 


2. 
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जीव सहस्तार स्वर्ग जाते है उसके जघन्य अशसे मरे हुए जीव सनत्कुमार महेन्द्र स्वर्ग 
जाते हैं और मध्यम अंशसे मरे हुए इनके मध्यमें जाते हैं । पीतलेश्याके उत्कृष्ट अ्शसे 
मरे हुए सनत्कुमार माहेन्द्र तक जाते है। उसके जघन्य अशसे मरे हुए सोधर्म ईशान 
स्वर्ग तक जाते है और मध्यम अंशसे इनके मध्यमें जाते है। इसप्रकार इन 
शुभलेश्याओके श्रशों सहित मरकर जीव स्वर्ग जाते है। और कृष्णलेश्या, त्तीललेश्या 
कापोतीलेश्याग्रोके उत्कृष्ट जघन्य मध्यम अशोंसे मरे हुए जीव सातवें नरकसे लेकर 
पहले नरक तक यथायोग्य जाते है। तथा भवनत्रिकसे लेकर सर्वार्थसिद्धि तक़के देव 
और सातो प्रथिवियोके नारकी अपनी अपनी लेश्याओके अनुसार मनुष्यगति अथवा 
तियंच्च गतिको प्राप्त होते है। इतना विशेष है कि जिस गति सम्बन्धी आ्रायुका बन्ध 
होता है उसी गतिमे जाते है, बाकीमें नहीं | क्योकि आयुवन्ध छूटता नही है | गतिबन्ध 
छूट भी जाता है। आयुका भविनाभावी ही गतिबन्ध उदयमे भ्राता है। बाकीकी 
उदीरणा हो जाती है। तथा गतिबन्धके होनेपर भी मरण समयमें जैसी लेश्या होती 
है उसीके अश्रनुसार उसी गतिमे नीचा अथवा ऊँचा _ स्थान इस जीवको मिलता है। 
उपर्युक्त लेश्याशओके विवेचनसे यह बात भलीभाँति सिद्ध है कि श्रनर्थोका मूल कारण 
लेश्यायें ही है। इस पचपरावर्तंनरूप अनादि श्नन्त-मर्यादारहित ससार समुद्रमे यह 
आत्मा इन्ही लेश्याओके निमित्तसे गोते खा रहा है। कभी अशुभलेश्याशोके उदयसे 
नरक तियँच गतिरूप गहरे भ्रमरमे पडकर घूमता हुआ नीचे चला जाता है, और कभी 
शुभ लेश्याओके उदयसे मनुष्य, देव गतिरूप तरज्ोमे पडकर ऊपर उछलने लगता है, 
जिससमय यह आत्मा नीचें जाता है उससमय अति व्याकुल तथा चेतना हीनसा हो 
जाता है, जिससमय ऊपर ग्राता है उससमय भी यद्यपि तीव्र तरजड्भोके भकोरोसे शान्ति 
लाभ नही करने पाता है तथापि नीचेकी श्रपेक्षा कुछ शान्ति समभने लगता है। 
इसीलिये कतिपय विचारशील उस भ्रमरजालसे बचनेके लिये अनेक शुभ उद्योग करते 
है | बुद्धिमान पुरुषोका कतंव्य है कि वे छहों लश्याओ्रोके स्वरूपको उनके कार्योको उनसे 
होनेवाले आयु बन्ध और गति बन्ध आदिको समभकर अशुभलेश्याओको छोड दे, और 
शुभ लेश्याग्रोको ग्रहण करें। भर्थात्‌ तीन्र क्रोध, धर्महीनता, निर्देयता, स्वात्म प्रशसा, 
परनिदा, मायाचार आदि अशुभ भावोका त्यागकर समता, दया भाव, दानशीलता, 
विवेक धर्मपरायणता आदि शुभ भावोको अपनावे इसीलिये गोमट्सारके आधार पर 


लेश्याओका इतना विवेचन किया गया है। परन्तु सूक्ष्महृष्टिसे वास्तविक विचार करनेपर 
लेश्यायें इस ससारसमुद्रमे ही डुवानेवाली है। अशुभ लेश्या तो ससार समुद्रमे डवाती 
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ही हैं परन्तु शुभ लेश्या भी उससे उद्धार नही कर सकती क्‍योंकि वह भी तो पुण्य 
बन्धका ही कारण है, भ्रौर जबतक इस श्रात्माके साथ बन्ध लगा हुआ है तबतक यह 
श्रात्मा परम सुखी नहीं हो सकता है । इसलिये जो श्रशुभ तथा शुभ दोनों प्रकारकी 
लेश्याओसे रहित हैं वे ही परमसुखी-सदाके लिये कर्मंबन्धनसे मुक्त-श्रनन्त गुण 
तेजोधाम, वीतराग -निविकार-कतकत्य-स्वात्मानुभूतिपरमानन्दनिमग्न-सिद्ध परमेष्ठी है। 
उन्ही परम मद्भूलस्वरूप सिद्ध भगवानके ज्ञानमय चरणारविन्दोको हृदय मन्दिरमे 
स्थापित कर तथा उन्हीकी बार बार भावना कर इस ग्रन्थराजकी यह सुबोधिनी टीका 
यही समाप्त की जाती है । 


मंगल भगवान वीरी मंगल गोतमों गणी । 
मंगल कुन्दकुन्दायों जेन-धर्मोस्तु मंगल ।। १॥। 


( मार्गशीर्ष ऋुष्णा दशमी चौर सं० २४४४, ) 





